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I m Jahre 1905 hatte ich das Vergniigen, Wilhelm Filchners Werk „Das Kloster Kum> 
bum in Tibet, ein Beitrag zu seiner Geschichte** mit einer Einfiihrung zu versehen. 
Damals war es, sozusagen, das „Baby“Kumbum“, dem ich als Taufpate zur Seite stehen 
durfte. Heute tritt uns das Baby als stattlicher, ausgereifter Mann entgegen, dem man 
nur Achtung und Bewunderung zollen kann. Das von Herrn Dr. Filchner in diesem 
Bande niedergelegte Material ist erstaunlich, und wenn man bedenkt, dafi seine letzte Ex- 
pedition rein geophysikalische Zwecke verfolgt hat, die den weitaus grofiten Teil seiner 
Zeit in Anspruch nahmen, miissen wir uns ihm doppelt zu Dank verpflichtet fuhlen, dafi 
er jeden freien Augenblick dazu benutzt hat, die Tempelanlagen von Kumbum eingehend 
zu studieren, das Leben und Treiben der Lamas zu beobachten, ihre Feste und Masken- 
auffiihrungen in Bild und Wort festzuhalten und unsere noch recht oberf lachliche Kenntnis 
des Lamaismus mit vielen neuen und wertvollen Tatsachen zu bereichern. Er hat ein 
monumentales Werk von grundlegender Bedeutung geschaffen, das mit Koeppens geist- 
vollem und uniibertroffenem Buche „Die lamaische Hierarchic und Kirche“ zum Besten 
gehort, was die deutsche Literatur fiber den Lamaismus hervorgebracht hat. Aber 
niemand hat zuvor eine tibetische Tempelanlage so liebevoll und hingebend geschildert. 
wie es hier geschieht, niemand ist zuvor so tief in das W^esen lamaischer Kirchenbrauche, 
Kulthandlungen und Feste eingedrungen wie Filchner, Ich habe die Korrek turbogen 
des Werkes mit grofiem Vergnfigen und Genuli gelesen und reiche Belehrung und 
neue Anregungen daraus empfangen. Die von Dr. Filchner gezeichneten vierhundert 
Skizzen sind eine willkommene Gabe und tragen sehr viel zum Verstandnis des Textes bei. 

In Herrn Unkrig hat Dr. Filchner einen ebenso verstandnisvollen als kenntnisreichen 
Mitarbeiter gefunden. Herr Unkrig ist ein ausgezeichneter Mongolist, der sich seit Jahren 
erfolgreich mit dem Lamaismus beschaftigt hat und fiber ausgedehnte Sprach- und Sach- 
kenntaisse verfugt. In den fiber tausend Anmerkungen, die er diesem Werke angeffigt 
hat, ist eine aufierordentliche Ffille ausdauernder Arbeit geleistet; fi^eilich bin ich nicht 
immer mit all seinen Aufstellungen und Erklarungen einverstanden. 

Da ich mich im Januar des Jahres 1909 einige Tage im Kloster Kumbum aufhielt 
und eine Anzahl daselbst gedruokter Bficher erwarb, unter anderen einen Traktat fiber 
den Heiligen Baum, moge es mir gestattet sein, ein Scherflein aus meinen Erfahrungen 
beizusteuern und zu den interessanten Ausffihrungen der Herren Filchner und Unkrig 
einige Erganzungen zu liefern. Dr. Filchner besuchte Kumbum im Winter 1927/28, und 
m Z^traum von achtzehn Jahren kann sich auch ineinem Lamakloster manches ereignen. 
Zur Zeit meines Aufenthaltes befand sich das Kloster in einem Zustand arger Verwahr- 
osimg, die Monche sahen schabig und schlecht genahrt aus, und manche Statuen und 
Malereien machten auf mich den Eindruck handwerksmafiiger Arbeit. Vielleicht war ich 
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durch den Besuch alterer und glanzender ausgestatteter Tempel in Tibet verwohnt. Zu 
meiner Freude ersehe ich nun aus Herrn Filchners begeisterten Schildereien, dafi eine 
erhebliche Besserung der Zustande eingetreten ist. Andererseits babe ich in meinem 
Tagebuch zwolf Holzskulpturen mit den langatmigen tibetischen Namen ihrer Reprasen- 
tanten notiert, die Herr Filchner nicht beschrieben hat, so dafi wohl anzunehmen ist, dafi 
sie inzwischen verschwunden sein mussen. Unter diesen befanden sich die indischen Meister 
Vasubandhu, Asahga, Aryadeva, Nagarjuna, Dihnaga, Dharmahirti, Cakyaprabha und 
mehrere Dalai Lamas. 

Der offizielle Name des Klosters, wie er richtig nach der Aussprache auf dem 
Titelblatt dieses Werkes erscheint, ist Kumbum Dschamba Ling (geschrieben : Sku .burn 
byams-pa glini oder glifi), doch darf dies nicht „das Kloster der hunderttausend Bilder 
Maitreyas * iibersetzt werden, was sowohl dem Geist der tibetischen Sprache als den 
Tatsachen widerspricht. Die Obersetzung „die Welt des Maitreya mit den hunderttau- 
send Bildern" auf Seite 171 des Werkes kommt der Wahrheit schon naher, ist aber auch 
nicht einwandfrei. Was zunachst das Wort glin betrifft, so bedeutet es nioht Welt, 
sondem 1. Kontinent, grofie Insel (Sanskrit dvipa) und 2. Tempelbezirk, Tempel, Klo- 
steranlage; wie es zu der zwelten aus der ersten abgeleiteten Bedeutung gekommen 1st, 
wird jeder verstehen, der meine Beschreibung der Tempelbauten von Sam-yas (T*^oung 
Pao 1908, 19 — 34) gelesen hat. Byams-pa glin bedeutet „Tempel des Maitreya“ und 
bezieht sich auf den Maitreya-Tempel in Kumbum, denuns Herr Filchner so eindrucksvoll 
beschreibt. Solcher Byams-pa glin gibt es viele, einen hervorragend schonen z. B. in 
Chamdo im ostlichen Tibet. Die Bezeichnung glin kommt auch in andern ,Bauten von 
Kumbum vor. So trug zu meiner Zeit die Bibliothek auf einer Tafel die Aufschrift: 
dpar-gyi lha k^an no-mts^ar rin c^en glin, „G6tterhaus der Drucke, wunderbarer, kostlicher 
Tempel". (In alien von Kumbum hergestellten Biichem wird das Wort par : dpar ortho- 
graphiert.) 

Wie aus der Klosterchronik hervorgeht, bezieht sich der Name Sku ,bum auf die 
Bilder, die auf den Blattem des Helligen Baumes erscheinen. Unter diesen befindet 
sich aber Maitreya nicht. Die Bilder auf den Blattem stellen vlelmehr den Buddha 
Simhadhvanl (tibetisch Sen-ge na-ro) dar, der in der Lebensbeschreibung Tsongkhapas 
eine mystische Rolle spielt (Huth, B. M. 176, 187undindiesemWerkl81) und dem eine 
grofie Statue im Kloster gewldmet ist. Das Zahlwort .bum (von Hue und Gabet falsch- 
lich mit zehntausend ubersetzt) ist nicht wortlich zu nehmen, sond^n bedeutet soviel als 
„zahllos, eine grofie Menge". Der Name Sku .bum byams-pa glin besteht aus zwei ver- 
schiedenen Besteuidtellen, die auf die beiden hervorragendsten Sehenswurdigkeiten des 
Ortes anspielen, und bedeutet „Statte der zahllosen Bilder (sell, des Siiphadhvani) und 
Tempel des Maitreya". Hier ware es auch am Platze, einen Irrtum Jaschkes zu be- 
richtigen, der in seinem Tibetan- English Dictionary (22b, 394a) das abum von Sku .bum 
zu , bum-pa („Grabmal“) stellt und der Auffassung zuzuneigen scheint, dafi der Name 
„Grabmal des Leibes des Tsongkhapa" bedeutet. Grammatisch ware dies moglich, obwohl 
man in diesem Falle Sku-i .bum erwarten sollte; doch die Hypothese ist hinfallig, da ja 
Tsongkhapa in dem von ihm gegriindeten Kloster Gal<kn verschieden ist und dort auch 
seine Grabstatte hat. 
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Der Name Bo-bi Fu-jeh auf Seite 76 konnte nicht identifiziert werden, und Herr 
Unkrig hat sich vergeblich bemiiht. ein annehmbares tibetisches Lautgebilde daraus zu 
destillieren. Der Name, der Herm Filchner von seinem chinesischen Dolmetscher mit- 
geteilt wurde, ist naturlich chinesisch imd sollte korrekt Pao-pei Fu yeh umschrieben 
werden. Dies ist in der chinesischen Umgangssprache die Bezeichnung fur Tsongkhapa 
und bedeutet „der kostbare Buddha- Herr Dieser Name lehnt sich offenbar an den Titel 
an, den er in der Schriftsprache hat: Ta pao fa wang, „K6nig des groBen kostbaren Ge- 
setzes“ (Sanskrit rMaharatnadharmaraja). Mit dieser Erklarung stimmt denn auch Herrn 
Filchners Skizze 133 uberein, die ohne Zweifel Tsongkhapa in der landlaufigen Weise 
darstellt. Die Identifikation von Pao-pei Fu mit Tsongkhapa ist ubrigens schon vom Grafen 
Szechenyi gegeben worden, und das einschlagige Dokument ist in Filchners „Das KIo- 
ster Kumbum" auf Seite 114 abgedruckt. 

Herr Filchner tut seinem chinesischen Gewahrsmann unrecht, wenn er auf Seite 79 
mit Bezug auf den von ihm gegebenen Namen Ta Ching T'^ang sagt, dafi er anscheinend 
diesen Ausdruck in Anlehnung an die Sache, so wie er sie verstand, gewahlt habe. Der 
Chinese war durchaus ehrlich und hat nichts erfunden, denn die Bezeichnung Ta Ching 
T^ang („ Halle der GroBen Sutras“) ist in Kumbum offiziell und ist auch mir von einem 
mich herumfuhrenden Lama mitgeteilt worden. Die Bezeichnung dieses Gebaudes als 
,.GroBe Klassiker- Halle" halte ich nicht fiir sehr glucklich, denn das Wort „Klassiker“ 
paBt nirgendwo in den Osten hinein. Der schriftgemaBe chinesische Titel dieser Halle, 
der auf einer blauen Holztafel in gelben Schriftzeichen am Eingang prangt, ist Fan tsung 
se, etwa „Tempel der indischen Lehre" (fan, alte Aussprache bam, bram. ist Transkription 
von Brahma). 

Was die auf Seite 111 erwahnte Tafelinschrift (Skizze 236) betrifft, so handelt es 
sich nicht um einen Einschlag des chinesischen Ahnenkultes in die (3ebrauche des 
Lamaismus, sondem einfach um die bekannte Formel „Dem Kaiser zehntausend, zehntau- 
send mal zehntausend (das heiBt zahllose) Jahre! Unter der ]VIanchu-D 3 mastie war eine 
Tafel mit dieser Formel obligatorisch in den Tempeln aller Religionen. 

In Anmerkung 27 wird nach Vasil jev ein kurzer Bericht iiber die Grundungssage 
des Klosters Dscha-rung Kha-schor (geschrieben Bya-run K^a-sor) mitgeteilt. Leider 
aber hat Vasiljev die ganze Geschichte mifiverstanden. Glucklicherweise ist der tibeti- 
sche Originaldruck, der die Geschichte dieses weitberiihmten Klosters bei Katmandu in 
Nepal beschreibt, in meinem Besitz (35 Folios); auch hat schon L. A. Waddell (Note 
o” the Ma-gu-ta or Cha-rung Kha-shar Stupa, Proc. As. Soc. of Bengal, 1892, 186 bis 
189) einen freilich sehr diirftigen und nicht ganz richtigen Auszug daraus mitgeteilt. Die 
Legende ist atiologischer Natur; ihr Hauptzweck ist, den Namen des Klosters aus dem 
Tibetischen zu erklaren und fur Tibet in Anspruch zu nehmen, wahrend er aller W^ahr- 
scheinlichkeit nach (iberhaupt nicht tibetisch. sondem Newari ist. Es handelt sich nicht, 
wie Vasiljev unrichtig ubersetzt, um „einen Vogel rdsi-ma, der einen Stupa errichteii 
wollte , sondern um eine Frau, die sich mit Gefliigelzucht abgab (ma bya rdzi-ma) und 
deren Name in Indras Himmel Gan c^un-ma und bei der W^iedergeburt auf Erden Purna 
war Sie bat den Konig von Nepal um L^d, um darauf einen Stupa zu Ehren des 
1 athagata zu errichten, und zwar nur um so viel Land, als eine Stierhaut bedecken konnte. 
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Der Konig willigte ein mit den Worten: bya-ruran. Dies bedeutet einf ach : „Gewahrt!“ 
(wortlich: es ist passend fiir dich, dies zu lun; du magst es tun; genau entsprechend im 
Pidgin- Englischen: can do), aber nicht, wie Vasiljev ubersetzt : „Dem Vogel erlaubt.“ 
Das Wort bya ist bier nicht das Nomen „Vogel“, sondem das Futurum bya zu byed, 
„tun, rnachen". „Dem Vogel erlaubt“ konnte so im Tibetischen iiberhaupt nicht aus- 
gedriickt werden und wurde bya la c^og lauten. Die Frau schnitt nun die Stierhaut in feine 
Stucke, verknupfte diese zu einem langen Strick und bedeckte damit eine grofie Flache, 
auf der sie den Stupa erbaute — eine Variante der Dido-Sage, die bekanntlich fiber ganz 
Asien verbreitet ist. Als die Minister und Reichen dem Konig deirob Vorstellungen 
machten, erwiderte er: „Die von mir getane AuSerung ,gewahrt‘ ist meinem Munde ent- 
schlfipft; ich, der Konig, spreche nur einmal (mu6 mein Wort halten).“ Der Text lautet: 
„rias ni '^bya-ru run' zer-ba h^a-nas sor-ro; na rgyal-po smras-pa Ian gcig yin-no. “ Aus 
diesen beiden Phrasen „gewahrt “ (bya-ru run) und „dem Mxmde entschlfipft" (k^a-nas 
sor) soil der Name des Klosters ^Bya-run entstanden sein. Die weite Verbrei- 

tung der Dido- Sage in Asien habe ich zweimal behandelt, in einem Anhang zu meiner 
Abhandlung The Relations of the Chinese to the Philippine Islands (Washington 
1907) undim Journal of American Folk-lore, 1926, Seite 89, und hoffe noch ein 
drittes Mai darauf zurfickzukommen. 

Das in Anmedcung 60 erwahnte tibetische Wort ke-he-ru bezeichnet den Hyazinth 
und ist von Prakrit kakkeraa abgeleitet, das Sanskrit harketana entspricht (vgl. Laufer, 
Lo 2 m-words in Tibetan, T'^oung Pao 1916, 466, Nr. 73). In einer Abhandlung, die in 
Memoires de la Societe de Linguistique XXII, 43 — 46, erschienen ist, habe ich 
die Ableger dieses Edelsteinnamens im Iranischen, Armenischen und Arabischen verfolgt. 
Das Wort ma-rgad, besser mar-gad oder mar-had, bedeutet nicht Saphir, sondern Sma- 
ragd und stammt nicht aus dem Mongolischen. Wie ich schon vor Jahren gezeigt habe 
(Sino-Iranica 518), basiert das tibetische Wort auf Sanskrit marakata, seinerseits von 
griechisch maragdos oder smaragdos abgeleitet, das eine Entlehnung aus dem Semitischen ist. 

In Anmerkung 241 vermutet Herr Unkrig mit Recht, dafi das mongolische toti, 
„Papagei", ein Fremdwort sei. Es stammt von persisch toti, das wie viele andere per- 
sische Worter auf dem Wege fiber das Uigurische ins Mongolische eingedrungen ist 
(Sino-Iranica 575). 

Daft im Namen des Klosters Pemiongtschi in Sikkim Padma .byun-gnas (Padma- 
sambhava) stecken soil (Anmerkung 543), ist nur teilweise richtig. Ich habe das Klo- 
ster im April des Jahres 1908 besucht und selbstverstandlicherweise mir den Namen 
vom Abte aufschreiben lassen. Er lautet: Pad-ma g-yan-rtse (gesprochen yan-tse). Das 
bedeutet „GIpfel der Seligkeit des Padma" und entspricht Padmasambhava, dessen Name 
sehr haufig in Padma abgekfirzt wird. Es ist ein Tempel der Altbuddhisten, in dem Padma 
und Vajravarahi verehrt werden. Zu meiner Zeit waren 110 Lamas und 400 Studenten, 
ausschlieftlich Lepchas, dort. Waddell schreibt den Namen im Gazetteer of Sikkim, 257, 
Padma yeuig tse und leistet sich die Obersetzung „der erhabene, vollkommene Lotus" (the 
sublime, perfect lotus). Herr Unkrig setzt zuviel Vertrauen in die Angaben von Chandra 
Das und Waddell, die doch in Sachen tibetischer Literatur und Sprache arme Waisen- 
knaben waren. 
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Mit Bezug auf das Wort baksi (Anmerkung 993) bemerkt Herr Unkrig, dafi es all- 
gemein fiir mongolisch gehalten werde, dock dafi es eine Kntlehnung zu sein scheme. Im 
T'^oung Pao 1916, 485—487, 552, habe ich die Geschichte und weite Verbreitog 
dieses Titels dargelegt und seinen Ursprung aus dem Chinesischen nachgewiesen. Ober 
die tibetische Version des Dzang-lun (Anmerkung 1210) habe ich ausfuhrlich im T'^oung 
Pao 1916, 415 — 422, gehandelt. 

Zu Anmerkung 1198. Die schriftgemafie Schreibung des Klosternamens ist Co-ne, 
nicht Co-ni. Dr. Rock ist naturlich nicht der erste gewesen, der dieses Kloster besucht 
hat. Die Missionare der American Christian Alliance sind dort seit vielen Jahren an- 
sassig und entfalten eine segensreiche Tatigkeit. Im Dezember 1908 verbrachte ich dort 
eine Woche und habe die Kanjurausgabe des Klosters eingehend studiert. Leider ist das 
Kloster samt der Druckerei von mohammedanischen Fanatikem zerstort worden. 

Zu Anmerkung 1274. Das Wort t^an-ka oder fan-ga bedeutet ursprunglich„Rolle 
von Papier oder Zeug, die zum Schreiben oder Malen dient“ (Sanskrit pafa) ; dann „ge- 
malte Rolle, Malerei, Bild“. Die Rolle war die alteste Form des tibetischen Buches (vgl. 
Roman einer tibetischen Konigin, If.). Dieser Terminus hat nichts mit dem Wort 
t^an, „Ebene, Flache", zu tun, noch letzteres mit dem Namen Tangut, wie Herr Unkrig 
behauptet. Man kann im Tibetischen nicht etymologisieren, indem man ein Wort mit 
einem andem jetzt homophonen Wort zusammenjocht. Die Sprachvergleichung zeigt, dafi 
solche scheinbar homophonen Worter einen ganz verschiedenen Ursprung haben und auf 
weit verschiedene altere Lautkomplexe zuriickgehen. Das Wort fan bedeutet niemals 
„Feld“, was ein willkurlicher Zusatz ist („Feld“ ist sin) und bedeutet auch nicht eine 
Ebene schlechtweg, sondem ein Hochplateau, Tafelland (vgl. T'oung Pao 1914, 38). 
Im ubrigen ist es nicht gut moglich, von einem Plateau auf eine Buchrolle oder eine 
Malerei iiberzuspringen. ' 

Man kann naturlich nicht erwarten, dafi alle Probleme, die ein so umfangreiches 
Material aufgibt, wie es im vorliegenden Werke verarbeitet ist, mit einem Schlage gelost 
wiirden. Dazu ware die intensive Mitarbeit einer Kommission von Fachgelehrten erfor- 
derlich. Herr Unkrig hat sein Bestes getan und sein Bestes gegeben, um das Werk auch 
dem Fachmann benutzbar, forderlich und anregend zu machen, imd dafur ist ihm imser 
Dank gesichert. 

Moge das bedeutende Werk viele Leser finden und die Kenntnis der lamaischen 
Religion, ihrer interessanten Baukunst, Brauche und Ideale verbreiten helfen! 

Chicago, 16. Oktober 1932. 

Berthold Laufer 
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S eit den Tagen Koppens und Schlaglntweits und in neuerer Zeit Griinwedels 1st 
die Kenntnis des Lamaismus von deutscher Seite nicht wesentlich gefordert worden. 
Um so mehr ist es zu begrufien, dafi ihm der verdiente Aslenforscher Dr. W. Filcbner 
seine Aufmerksamkeit zuwandte und von seinen Reisen in China und Tibet eine reiche 
Fiille neuer Beobachtungen und neuen Stoffes heimbrachte, die er teils schon friiher ver- 
arbeitet hat, teils, vermehrt und vertieft, in diesem Buche neu vorlegt. Die Aufgabe, in 
diese fremde, abgeschlossene Welt einzudringen, ist, wie ich aus Erfahrung weifi, keines- 
wegs einfach. Der burgenartige Baustil tibetischer Tempel ist ein Sinnbild der oft unzu- 
ganglichen Haltung seiner Insassen, und selbst der beriihmte, leider wohl ausgestorbene 
„goldbeladene Esel“ ware nicht immer fahig, durch die Tore zu brechen oder fiber die 
Mauern zu stelgen. Die lamaistische Geistlichkeit wlrd zusammengehalten durch ein Band 
der Disziplin, freilich von wechselnder Festigkeit, und gemeinsamer Interessen, die 
allerdings nicht immer gleich lebhaft gefuhlt werden, durch einen Geist der Zusammen- 
gehorigkeit, der sich nicht selten zu einer fanatischen Ablehnung des Fremden steigert, 
und nicht zuletzt durch das Bewufttsein der Oberlegenheit, das durch die hilflose Un- 
wissenheit des Laien in lamaistischen Dingen genahrt wird. 

Man soli aber nicht glauben, dafi es dem westlandischen Laien unter alien Umstanden 
gelingen musse, diese Kluft der Unwissenheit durch Studium des Lamaismus zu fiber- 
brficken. Soweit meine eigenen Erfahrungen in der Sfid-Mongolei gehen, warenden oftsehr 
abweisenden Lamas die fluchtigen Besucher, die keinen Buddha von einem Lama unter- 
scheiden konnen und den Geskfii (Bfittel oder Aufseher) mit dem Abt verwechseln, lieber 
als die ungeweihten Gelehrten, die tibetische Textekennen undunbequeme Fragen stellen. 
Natfirlich gibt es Ausnahmen, besonders wenn hohe Empfehlungen Tfiren und Tore offnen. 
Sicher ist auch, dafi diese Jahrzehnte politischer Unruhe das Mifitrauen gesteigert haben. 

Ist schon die Bezwingung Tibets als eines erdkundlichen Begriffes eine Aufgabe, die 
anerkanntermafien den Einsatz der hochsten Krafte verlangt, so fordert die geistige Er- 
oberung dieses verschlossenen Gebietes, Lamaismus genannt, eine nicht mindere ungeteilte 
Hingabe an sein schwieriges Studium. Der nie genug bewunderte ungarische Gelehrte 
Csoma de Koros ist diesem Studium Wegbereiter und Symbol geworden. Er hat mit 
asketischem Opfersinn vor 100 Jahren den Grund gelegt, auf dem wir heute noch un- 
bekfimmert weiterbauen, ohne daB wir seine Tragfahigkeit zu bezweifeln brauchen. 

Die Ausrfistung, die der Gelehrte benotigt, um in diese Gebirgswelt einzudringen, ist, 
der Schwierigkeit der Aufgabe entsprechend, grofi. Die Kenntnis des Sanskrit, der 
Grundsprache des Mahayana-Buddhismus, und die des Tibetischen, der Kirchensprache 
seiner starksten Organisation, sind dem selbstandigen Forscher unerlafilich, die des Mon- 
golischen wenigstens erwunscht, um zur Erklarung der durch Formenarmut oft dunklen tibe- 
tischen Texte deren allerdings nicht fehlerfreie mongolische Obersetzungen heranziehen 
zu konnen. Wer aufierdem fiber Kenntnisse im Chinesischen oder gar noch Japanischen 
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verfiigt, hat nicht zu unterschalzende Vorteile dadurch, dafi er die grofie buddhistische 
Literatur dieser beiden Sprachgebiete heranziehen kann, die iibrigens zum kleinen Teile, 
vorwiegend in japanischer Sprache, lexikalischverarbeitet und somit beQuein zuganglich ist. 

I 3 ie Frage, ob dieses oder jenes Gebiet des Studiuins wert sei, beantworten wir baufig 
nach Mafistaben des Geschmacks. Dabei komnit der Lamaismus leicht schlecht weg. ^^ir 
lassen uns durch die vielen zutage liegenden Zuge des Grausamen. Grafilichen, Unheim- 
lichen, 'Wollustigen, die ihm eignen, abstofien. Wenn ich nun auch nicht denen in unsern 
Tagen das Wort reden mochte, die im Psychoanalytischen Anfang und Schlufi aller Er- 
kenntnis sehen, so kann ich ebensowenig andern beistimmen, die den Lamaismus und seinen 
Vater, den Tantrismus, wegen seines geschlechtlichen Einschlages nicht fiir des ernsten 
Studiums wiirdig halten. Der bewegte Ozean indischen Geisteslebens ist iiberall iiber seine 
sprachlichen und ortlichen Grenzen geschlagen, er hat schlielilich die Hohen des Himalaya 
uberstiegen und einen vollig artfremden Boden griindlich umgestaltet, einen Kirchenstaat 
eigenartiger Pragung geschaffen, der noch heute alien Stiirmen trotzt (bis wann? das ver- 
mag Ireilich niemand zu sagen), und das Ganze. der Lamaismus, ist eine so merkwiirdige ge- 
schichtliche und psychologische Erscheinung. seine Tempel sind so anziehend, seine Gotter- 
weltso bunt, seine Kunst so lesselnd, seine Lehren so tief , seine Riten so mannigfaltig, seine 
Organisation so lestgefugt, daS die Beschaftigung mit ihm keiner Rechtfertigung bedarl. 

Hier vermahlt sich Indisches mit Tibetischem. Primitives mit Kultiviertem (wenn es 
noch erlaubt ist, diese Gegeniiberstellung zu gebrauchen), ungebandigtes Urempfinden mit 
subtilstem, sich letzten Endes selbst aufhebendem Denken. Faden fuhren nach Persien, 
zu den Gnostikem. Das Schamanentum hat zu seinem abenteuerlichen Gewande Flicken 
aus dem Mantel des Bettelmbnches hinzugefiigt, der menschliche Schadel, menschliche 
Schenkelknochen haben sich als Trink- und Musikgerat ebenso wie der Knochenschmuck 
aus der Steinzeit heriibergerettet, und die Opferkuchen der „schrecklichen Gottheiten 
gemahnen in Form und Farbe am Kannibalenmahlzeiten. 

Aber die Erlorschung dieser schwer zuganglichen Welt steckt erst in den Anfangen. 
Wir kennen wohl die Meinungen der Europaer verschiedenster Farbung iiber denLamais- 
mus, nicht aber den Lamaismus. Zwei Voraussetzungen mussen erliillt werden, um brauch- 
bareBeitragezuliefem.dieBeobachtunganOrt undStelle und die Arbeit am Schreibtisch. 

Beide sind, des bin ich iiberzeugt. in diesem Buche erfiillt: Herrn Dr. Filchners Be- 
obachtungen sprechen liir sich selbst. Sie sind die eines erfahrenen Forschers, der sich 
nicht durch Gefahren entmutigen, nicht durch Ablehnung ermiiden lafit. 

Herrn Unkrig stehen fiir seme Arbeit seine gute Kenntnis des Mongolischen und des 
Russischen zur Seite. Dadurch ist er in der Lage, die sehr beachtenswerte russische 
Literatur iiber den Lamaismus kritisch zu benutzen. Sein Aufenthalt in Rutland hat ihm 
Gelegenheit zu eindrmgendem Studium dieser Religion gegeben. Seine Arbeitskraft und 
seine Sorgfalt werden dieser Arbeit erne Menge neu erschlossenen Stoffes zugefuhrt und 
einen hohen Grad von Zuverlassigkeit gesichert haben. — In diesem Sinne begriifie ich 
das Buch als einen hochwillkommenen Beitrag zur Kenntnis des Lamaismus. 

Peiping, im Herbst 1932 . Ferdinand Lessing 
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E ine Expedition, die ihr Forschungsgebiet restlos erschliefien will, ist auf das 
Zusammenwirken von Geophysikern, Geologen, Geograpken, Zoologen, Botanikern, 
Volker- und Sprachforschern, Religlonswissenschaftlern, Archaologen und andern Fach- 
gelehrten angewiesen. Der Forschungsreisende, der allein in die Welt hinauszieht, mufi 
sich auf ein Gebiet, auf sein Sonderfach, beschranken; denn der Wissenschaft ist nur 
mit zielbewufit und gewissenhaft durchgefuhrten Arbeiten gedient. Bei meiner letzten 
Tibet- Reise babe ich erdmagnetische Mess ungen* und die dazu no tigen Hilfsarbeiten** : 
astronomische Ortsbestimmungen, Hohenmessungen und Routenaufnahmen in den Mittel- 
punkt gestellt. Meine Hauptarbeiten sind von Bedeutung fur die Verbesserung und 
Erganzung unserer noch sehr unsicheren Kenntnis von der GrSfie und Verteilung der 
erdmagnetischen Sakular- Variation in China und Tibet. 

Trotz grundsatzlicher Beschrankung auf die rein wissenscliaftlichen Aufgaben zieht 
aber der Forscher dock nicht nur als Fachgelehrter durch das an Neuartigem, Fremdem 
und Geheimnisvollem iiberreiche Land, sondern auch als Mensch mit offenen Augen und 
Ohren***. Und so reizte mich im Winter 1926/27 die Gelegenheit, das Kloster Kumbum, 
diese Hochburg des Lamaismus im nordwestlichen Kan-su, in alien Teilen des 
Lebens und Treibens dieser gewaltigen Monchsgemeinschaft eingehend zu studieren. 
Schon bei meiner ersten Tibet-Reise im Jahre 1904 hatte mich die Eigenart des Klosters 
machtig angezogen. Nun ich, nahe dem Pilgerort Lussar, dem ostlichen Eckpfeiler 
meiner nordlichen Beobachtungskette, wieder in das Klostergebiet einzog, entschlofi ich 
mich, meine knappe Freizeit den Mysterien Kumbums zu widment. Es gelang mir, einen 
Plan der ausgedehnten Klosteranlagen aufzunehmen, eine grofie Zahl von Photos und 
Skizzen herzustellen und einen 14000 m langen Film von den Tanzen und kultischen 
Handlungen der Lamen aufzunehmen. Obwohl mich bald schwere Krankheit befiel, ich 
in grofiter Not lebte und es mir daher natiirlich nicht moglich war, in alien Einzelheiten 
vollstandige Unterlagen fur die Beschreibung des Klosters zu sammeln, glaube ich 
immerhin, mitdiesem Werk eine Grundlage geschaffen zu haben, auf der andere Forscher 
weiterbauen konnen. „Kumbum Dschamba Ling“ soli fur den sachkundigen Besucher 
dieser Kultstatte eine Art „Baedeker“ darstellen, der es ihm ermoglicht, sich nicht nur 


* Vgl. „Die erdmagnetischen Beobachtungen von Dr. Filchner auf seiner Reise in China und Tibet 
in den Jahren 1926 — 28“, vonO.Venske, Veroffentlichungen des Prcufiischen Meteorologischen Instituts 
Nr. 379. Abhandlungen Bd. IX, Nr. 7. 

** Vgl. „Dr. Filchners geographische Ortsbestimmungen und Hohenmessungen in Zentral-Asien", von 
E. Przybyllok und K. waiter, Schriften der Konigsberger Gelehrten Gesellschaft. Naturw. Kl. 
Jahrgang VI. Halle 1929. S. 285 — 299. Die Verarbeitung eines weiteren Teiles der Hilfsarbeiten erscheint 
demnackst im Erganzungsheft Nr. 215 von Petermanns Mitteilungen im Verlage von Justus Perthes in Gotha. 

*** Vgl. Wilhelm Filchner, „Om mani padme hum. Meine China- und Tibetexpedition 1926 — 28*‘, 
11. Aufl., Leipzig, F. A. Brockhaus, 1930. 

t Vgl. Wilhelm Filchner, „Das Kloster Kumbum**. Berlin, Mittler & Sohn, 1906. 
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Icicht im Kloster zurcchtzufindcn, sondcrn. dcr dsin InteresscntGn such Anregung gibt 

zu Sonderuntersuchungen. _ • d • 

Bei unserer beschrankten Kenntnls der lamaistischen W^elt mag dieser Beltrag 
den Fachleuten willkommen sein. Ganz so einfach war es nicht, ihn zu beschaffen, 
da z. B. die kartographlsche Aufnahme des Klosters bei der mifitrauischen Einstellimg 
der Mdnche gegen Fremde Schwierigkeiten begegnete. Das 2 iel war also nur durch Ge- 
duld und Vorsicht zu erreichen. Vor allem mufiten die Tempel planmaliig besucht und 
die Beobacbtungen unauffallig zu Papier gebracht werden. Recht f order lich war dabei 
die Einliihrung bei hohen Klostergeistlidien durch meine chinesischen F reunde L li und 
den Dao-Tai von Si-ning. Besonders wirksam erwies sich auch eine Empfehlung des 
chinesischen Marschalls Feng Yii-hsiang an den Abt des Klosters. Leider ist durch 
die Wirren der chinesischen Burgerkriege einiges von meinen Aufzeichnungen verloren- 
gegemgen; immerhin hatte ich die Genugtuung, dafi der weitaus grofite Teil gliicklich 
nach Berlin gelangte. 

Bei der kritischen Prufung und Verarbeitung unterstiitzte mich, besonders nach der 
linguistischen Seite hin, Herr W. A. Unkrig, Berlin, der mir von Herrn Professor 
Dr. Schmidt, demDirektor des MuseoEtnografico Vaticano, auf das warmste empfohlen 
worden war. Auf Herrn Unkrig gehen auch die philologischen Bemerkungen in diesem 
Buche zuruck. Es ist mir eine angenehme Pflicht, Herrn Unkrig an dieser Stelle meinen 
aufrichtigen Dank fiir seine wertvolle Mitarbeit auszusprechen. 

Den Herren Dr. Lessing, Professor am Museum fiir Volkerkunde und am Seminar 
fur Orientalische Sprachen in Berlin, zurzeit in Peiping, Professor Dr. Laufer, Kustos 
am Field-Museum in Chicago, und dem Lama Y ongden danke ich fur das freundschaft- 
liche Wohlwollen, das sie in Geleitworten zum Ausdruck brachten. Fiir manche Hin- 
weise und Anregungen bin ich auch verpf lichtet : der franzosischen Tibet-Forscherin Frau 
Alexandra David-Neel und den Herren: GeheimratDr. Heinrich Liiders, Professor 
an der Universitat in Berlin, Dr. O. Franke, Professor an der Universitat in Berlin, 
Regierungsbaurat Ernst Boerschmann, Professor an der Technischen Hochschule in 
Berlin, Dr. von Drigalski, Professor an der Universitat und Stadtmedizinalrat in Berlin, 
dem spanischen Gelehrten Herrn Dr. Estella und meinem Freunde, dem Oberregie- 
rungsrat a. D. Dr. Kastendieck, Berlin. 

Dem Ministerium fur Wissenschaft, Kunst und Volksbildung bin ich fur 
einen Zuschufi zu den Druckkosten zu besonderem Dank verbunden. 

EndlichmochteichauchderFirmaF. A. Brockhaus fiir die freundliche Beratung, die 
bewahrte buchtechnische Ausstattung und fiir die verstandnisvolle Durchfiihrung der 
Druddegung meinen warmsten Dank abstatten. 

Moge dies Buch an seinem kleinen Teil mithelfen, den Schleier zu liiften uber den 
geheinmisvollen Zusammenhangen, die das Menschengeschlecht, uber Rassen und Volker 
hinweg, auf der Suche nach den ewigen Wahrheiten verbinden. 

Berlin, Herbst 1932 . Wilhelm Filchner 
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Bemerkungen 

zur Schreibung und Aussprache der asiatischen Worter 

Fur die Umschriftung der Sanskrit- und Pali-Worter ist die heute allgemein 
ubiiche Methode befolgt worden. 

Fiir den mit der Materie nicht vertrauten Leser sel kurz folgendes gesagt: Von 
den Konsonanten klingt c wie deutsches tsch, j wie dsch, y wie / und v wie w, s ist 
scharfes ss, $ und s lauten beide annabernd wie sch. Ein h binter bestimmten Kon- 
sonanten deutet die Aspiration an und wird bei der Aussprache horbar. Es lautet 
daher dh wie th wie t*h, ph (selten vorkommend) wie p h, ch wie tsch h usw., 
n ist gleich nj. Auf die iibrigen unterscheidenden Punkte unter- und oberhalb einiger 
Konsonanten braucht hier nicht naher eingegangen zu warden, da sie nur zur Hervor- 
hebung geringfiiglger Lautschattierungen dienen. Von den Vokalen sind e und o stets 
lang, die iibrigen dann, wenn sie einen Langestrich haben. 

Die tibetischen (und mongolischen) Worte sind mit sehr wenigen Ausnahmen, 
wo das unumganglich notwendig erschien, im Text dieses Werkes so in deutschen 
Lauten wiedergegeben, wie sie an Ort und Stelle gehort wurden. In den Anmer- 
k ungen dagegen sind sie durchganglg in wissenschaftlicher Transkription und zwar 
in Kursivschrift gegeben. Auch im Tibetischen begegnen wir der Aspiration, sie wird 
durch ^ ausgedriickt. Das lautende bzw. ruhende a oder genauer die Vokalstiitze sind 
durch ^ bzw. , dargestellt, is und ds sind in der Schrift je ein Zeichen, z hat den 
Lautwert von j im franzosischen „jour**, h hat den Wert von ng; c ist gleich tsch^ Im 
Mongolischen ist x gleich einem kraftigen deutschen ch und gh gleich einem eben- 
solchen g. Die Betonung ruht auf der ersten Silbe, wofern nicht iiber einem Vokal 
der Langestrich steht. 



I. KAPITEL 


Allgemeines uber lamaistische KultstMten, Kultobjekte 

und Kuitgerate 

D ie vergleichende Erforschung der Religionen hat unserer westlichen Kultur wohl 
im groGen und ganzen die Kulte der Volker erschlossen, und es lafit sich nicht 
leugnen, dafi diese Arbeit der Philologie, der Ethnologie und der Volkerpsychologie 
unschatzbare Ergebnisse geliefert hat. Nur der Lamaismus, die Religion der tibetischen 
Hochlander, ist dem Durchschnittseuropaer heute noch ein Buch mit sieben Siegeln, 
obgleich diese Religion ihren Mutterboden im Buddhismus hat. Warum sich noch bis 
vor kurzem dichte Schleier um diese Welt lagerten?! — Nun, man weifi, wie sich an 
die Worte Tibet, Lhassa Vorstellungen kniipfen von schicksalsschwangeren Expedi- 
tionen und von Abschiebung neugieriger Europaer, die in das verschlossene Land vor- 
gedrungen waren. 

Einem gutigen Geschick, dem guten Gliick und zaher Ausdauer verdanke ich es, 
dafi ich mich in dieser eigenartigen Sphare umschauen durite. Es war mir vergonnt, was 
wenigen Europaern gelang, an Ort und Stelle und in engster Fiihlung, ja Freundschaft 
mit Lama-Priestern die fremdartigen Kulte zu studieren. Meine Beobachtungen er- 
strecken sich fiber eine lange Zeit und gehen bis in die Einzelheiten. Darum darf ich 
mir die Aufgabe stellen, ein Bild des Lamaismus in seinen Lebensaufierungen zu geben. 
Diese Arbeit soil, besonders was die Lehre betrifft, an Hand von solchen Literatur- 
angaben erganzt werden, die in Europa wenig bekannt, schwer erreichbar oder zugang- 
lich sind. 

In der Natur der Sache liegt es, daS wir uns zunachst fiber die Eigenwelt unter- 
richten, in der sich diese LebensauBerungen abspielen. Diese gewissermaBen natur- 
bedingte Eigenwelt ist das lamaistische Kloster. Es darf nicht fibersehen werden, dafi 
der Lamaismus trotz aller Entartung letzten Endes noch Buddhismus ist und bleibt. 
Die Lehre des Buddha ist auf dem tibetischen Hochplateau, in der Mongolei und einem 
Teil Sibiriens zu jener eigenartigen kultischen Form geworden, die wir als Lamaismus 
bezeichnen, die aber in den Grundzugen den Charakter eines ethischen Systems verrat, 
wie es dem Buddhismus eigen ist. Nur hat dieses ethische System eine engere Gfiltig- 
keit, namlich ffir eine zahlenmaBig beschrankte Klasse von Menschen, die Monche. Im 
Gegensatz zum christlichen Ordensleben handelt es sich um eine esoterische Form des 
sittlich-religiosen Verhaltens. Daran andert die Tatsache nichts, daB der Lamaismus 
bedeutend enger mit der Welt des Laien verknupft ist als die anderen Formen des 
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Buddhlsmus. Zwar kannte Buddha selbst den Begriff des Klosters nicht; unabhangig 
voneinander suchten die monchischen Anhanger seiner Lehre das Ziel ihrer Vervoll- 
kommnung, die Anwartschaft auf das Nirvana in der Einsamkeit der indischen Walder 
und Dschungeln zu erreichen, wie etwa die christlichen Monche der ersten Jahrhunderte, 
die Eremiten und Anachoreten^). die heiligen Wiistenvater, besonders der orientalischen 
Kirchen. Aber die lang andauernde Regenzeit^) trieb Buddhas Monche aus ihren ein- 
samen Schlupfwinkeln unter die schiitzenden Dacher menschlicher Siedlungen. Es wurde 
damit der Anstofi gegeben zur Institution der gemeinsamen Beichtfeiern mit der Rezi- 
tation des Pratimoksasutra^), dann aber auch zur Schaffung standiger monastischer 
Siedlungen. So entstand bereits in den ersten Jahrhunderten des Buddhismus das Klo- 
ster, der Sammelpunkt von Mannem nut dem Streben nach ein und demselben hohen 
ethischen Ziele. Dann erweiterte sich die Institution wie von selbst zum religiosen 
Zentrum auch fiir Laien, die vomehmlich als „Gabenherren^)“ angesehen wurden. Zahl- 
reiche Ruinen von Viharas^), wie diese Niederlassungen genannt werden, zeugen auf 
indischera Boden von dem Opfersmn, durch den die damaligen Maharajas®) und auch 
Duodezfiirsten ihrer Verehrung fiir Buddha Ausdruck verliehen. Die dort immer zu 
findenden Stupas oder Kuppeldenkmaler zur Aufnahme von Reliquien geben ein > Bild 
von der Frelgebigkeit, mit der die heiligen Statten bedacht wurden. Im buddhistischen 
Indien entwickelte sich das Klosterwesen also ganz allmahlich. In Tibet aber und spa ter 
in die Mongolei fand es nach und mit Ausbreitung der „Lehre‘‘ Eingang als ein fertiger, 
von den Lebensaufierimgen der Religion unlosbarer Begriff. 

Auf sturmumbrausten Berggipfeln, in einsamen Hochtalern gelegen, wurden diese 
befestigten Kloster Zeugen des aktiven Lamaismus. Ihre Bewohner waren von der festen 
Absicht durchdrungen, eine jenseits unserer Sinne geahnte Welt zu erobem, geheime 
Krafte zu beherrschen und sich libersinnliches Wissen anzueignen. 

Die Kloster nahmen imLaufe der Jahrzehnte anUmfang betrachtlich zu und wurden 
immer mehr Brennpunkte lamaistischen Lebens. Die Unrast hielt ihren Einzug und er- 
schwerte immer mehr geistige Sammlung und Meditation. So wanderten denn die heilige 
Ruhe Suchenden nach abgelegenen, einsamen Gegenden aus, wo sie sich ungestort wufiten. 

Auch das Kloster Kumbum, an Hauptverkehrswegen gelegen, war mit der Zeit der 
Unrast zum Opf er gefallen. Naturgemaft hatte damit auch sein urspriinglicher Charakter 
eine Wandlung erfahren. Es war, nachdem es mit der Kultur in Benihrung gekommen, 
zum Brennpunkt lamaistischer Lehre im passiven Sinne herabgesunken. 

Der Beschreibung des Klosters Kumbum seien einige allgemeine Erorterungen uber 
die lamaistischen Kloster als Kultstatten vorausgeschickt. Dadurch sind wir in der Lage, 
bei der naheren Darstellung Kumbums auf die ortlichen Besonderheiten einzugehen. 

So befassen wir uns zunachst mit den Kultgebauden und ihrer inneren Einrichtung, 
mit den Gottheiten und Heiligen des Lamaismus und mit den kultischen Geraten. Alle 
diese Dinge sind in der Gestaltung, in welcher wir sie heute vor uns sehen, das Ergebnis 
eines langen geschichtlichen Werdens. In ihren Formen verraten sie teils ihren auf 
Indien weisenden Urspnmg, teils zeigen sie Merkmale tibetischer Herkunft. Merk- 
wurdig ist, dafi manche Bestandteile der Tempelornamentik, vor alien Dingen Skulp- 
turen, unverkennbar auf eine Wanderung griechischer Kunstformen nach Tibet (bud- 
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dhistische Holzstatuen!) schlieSen lassen’). Jedenfalls sind die Gebaude, die Bildnisse 
der Getter, die Gerate fiir die Priester nicht allein von kultischer Bedeutung, sondem 
auch Gegenstand literarischer Behandlung. Sowerden wir im Verlauf dieser Darstellung 
den Titeln von lamaistischen Schriften in tibetischer und mongolischer Sprache begegnen, 
deren Verfasser Kultgegenstande behandeln oder besonders verehrten Statuen von 
Heiligen und Gottheiten ihr Interesse zuv^^enden. Auffallig ist, da6 diese Autoren stets 
bestrebt sind, das Alter der Gotter- und Heiligenbildnisse, der Kultgegenstande und 
Kultgebrauche moglichst bis auf die Zeit des historischen Buddha zuriichzuliihren. Fiir 
die Heiligengestalten bietet da — alien chronologischen Begriffen zum Trotz — die 
Lehre von den „Wiedergeburten“ eine wichtige Handhabe. Aber nicht nur mit Einzel- 
heiten des Kultus haben sich die Lamen beschaftigt, sondem auch das Gesamtgebiet in 
ihren litererischen Schopfungen zu erfassen versucht — kein Geringerer als der siebente 
Dalai Lama®) hat in tibetischer Sprache auf 324 doppelseitig bedruckten langen Blattern 
einen „Fuhrer oder Katalog der Objekte des Kultus, der Gebete usw.®)“ hinterlassen. 

In dieser lamaistischen Literatur gibt es noch eine besondere Gattimg von Schriften, 
die man etwa als ..Baedeker" oder Klosterfuhrer bezeichnen konnte. Sie heifien in 
tibetischer Sprache Kartschag (dkar c^ag), wortlich „Liste, Register, Verzeichnis^®)“. 
Dieser Ausdruck ist fiir die glelche Art von Schriften, die als Fiihrer fiir Pilger gedacht 
sind, unverandert als Fremdwort ins Mongolische ubergegangen Aber nicht alle lite- 
rarlschen Schopfungen dieser Art sind ..Fiihrer" im gelaufigen Sinne des Begriffs. Das 
zeigt uns eln Musterbeispiel dieser lamaistischen Literaturgattung, das Kartschag 
„Die Tempel von Lhassa", mit lateinischer Umschriftung des tibetlschen Textes, von 
A. Grunwedel ins Deutsche ubertragen^®). Ein anderes Kartschag in russischer Sprache 
mit wertvollen tibetischen Anmerkungen hat Badsar Baradijn^®) herausgegeben. Hier 
wird freilich nur ein einzlger Tempel des gleich Kumbum im Amdo-Gebiet gelegenen 
Klosters Labrang behandelt. Aus der Zahl ims bekannter „Fiihrer^*)" sei noch der- 
jenige genannt, der uns das im Suden des „Schneelandes“ gelegene alteste tibetische 
Kloster Samja (bsam yas) erschlielSt, in dem die Lehre der „Rotmutzen“ besonders 
bliihte. Dieser ..Fiihrer" besteht aus einem in Lhassa hergestellten Holzdruck von 266 
grofien Blattern (nicht Seiten!)^®). Ein Exemplar ist Eigentum der Bibliothek des 
Asiatischen Museums in Leningrad. Sehr zu bedauern ist, daS es nicht gelungen ist, 
das von den Monchen von Kumbum herausgegebene und in ihrer eigenen Druckerei 
hergestellte Kartschag zu benutzen. Aus zustandiger Quelle^®), wie auch aus brief- 
lichen Mitteilimgen weifi ich, dafi dieses Werk in folgende vier Abschnitte zerfallt: 
1. Nachrichten iiber die Griindung des Klosters; 2. Liste der Abte mit kurzen Blo- 
graphien; 3. Obersicht der Sehenswiirdigkeiten im Sinne ihrer Wichtigkeit fur den 
glaubigen Lamaisten imd 4. Angaben fiber den Nutzen der Verehmng der einzelnen 
Heiligtfimer des Klosters. Vergeblich waren auch alle Versuche, diesen „Kumbum- 
Fiihrer", den Cybikov vor nunmehr 30 Jahren an Ort und Stelle benutzt hat, durch ihn 
selbst oder durch die Vermittlimg von Mongolen in die Hzmd zu bekommen. 

Das eigentliche Kultdenkmal des Buddhismus imd somit auch des Lamaismus ist 
nun aber nicht der Tempel, der sich erst spater entwickeln und zur eigentlichen Kult- 
statte werden sollte, sondem das schon flfichtig erwahnte Kuppeldenkmal. Es heifit 
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im Sanskrit Stupa oder Caitya und ist auch als Dagoba bekaunt^’). Es handelt sich 
dabei — in der urspriinglichen, altindiscben Form um runde, steineme Baulichkeiten 
auf einer naturlichen oder kunstlichen Erhohung. Diese Kultdenkmaler sind gewisser- 
mafien ein Gegenstuck zu den uber ganz Mittelasien und Sibirien zahlreich verstreuten 
Kurganen oder Schiitthugeln^®). Aus vielen bildlichen Darstellungen kennt man ja diese 
indischen Rundbauten, von emer Kuppel in Gestalt einer Halbkugel gekront, die in 
friiberen Zeiten in einer Spitze endete. Einer der grofien Dagobas auf Ceylon, in Anu- 
radhapura^®), hatte ehedem eine Hohe von 135 m. Jetzt ist er bis auf 77 m abgebrockelt. 
An der gleichen Statte gedeiht iibrigens auch heute noch der alteste Ableger des Bodhi- 
Baumes, unter dem Buddha einst die Erleuchtung empfangen haben soil. Auch die 
Hohe ernes andern Dagoba ist von 105 m auf 90 m gesunken. Alle diese Stupas sind aus 
Ziegeln erbaut und mit einer Stukkatur aus einem besondern, schneeweifien Kalk ab- 
geputzt, der sich gut schleifen laBt. Diese Bauten wirken ungemein prachtig, ahnlich wie 
Kristall-Tempel. Abbildungen sind nicht imstande, den richtigen Begriff von ihrer 
Schonheit und Harmonie zu geben. Im vorigen Jahrhundert haben Archaologen viele 
dieser Stupas geoffnet und einen Einblick in ihr Inneres gewonnen. So hat man auf 
Ceylon im Jahre 1820 in einem dieser Kuppeldenkmaler eine kleine, in Ziegeln ge- 
mauerte quadratische Kammer gefunden, deren vier Wande nach den Himmelsrichtungen 
wiesen. Im Zentrum aber, hoch oben unter der Kuppel, war ein steinemes mit einem 
Deckel versehenes GefalJ eingelagert, in dem einige Knochenteilchen, Stiickchen Blatt- 
gold, Ringe, Perlen, Halsketten. toneme Darstellungen der Schlangengottheit Naga^°) 
und zwei Leuchter aufbewahrt waren®^). Diese Reliquien galten als wunderwirkend. 
Ursprunglich bezog sich die Reliquien- Verehrung auf emen Stupa, in dem der Ober- 
lieferung nach Teile der Asche des geschichtlichen Buddha beigesetzt worden waren, 
spater aber auch auf solche, die man an Statten errichtet hatte, welche an die denkwiir- 
digsten Ereignisse im Leben Buddhas erinnem sollten. 

Der Leimaismus kennt — um das vorwegzunehmen — eine besondere in den Tempeln 
und ihren Vorhallen zur Verehrung und Belehmng aufgehangte Art bildlicher Dar- 
stellungen, die tibetisch als „Sandscha Donpai Dsadpa tschu nji“ (korrekt: saris 
rgyas ston pai mdsad hen ghis, mongolisch hurxan bahsi-in arhan xoyar dsohiyal) be- 
zeichnet werden. Dieser Ausdruck wird meist „die zwolf Taten Buddhas, des Meisters" 
ubersetzt. Doch will es uns in diesera Fallerichtiger erscheinen, das Wort „dsad pa“, 
mongolisch: „dsokiyar‘, durch ,.Moment“ oder „Ereignis^®)" wiederzugeben. Folgende 
Stationen auf dem Wege des Buddha werden bildlich dargestellt: 1. das Verlassen der 
Tusita- Region, d. h. der Welt der Seligkeiten oder des Himmels; 2. das Eingehen in 
den Mutterleib in Gestalt eines weifien Elefanten ; 3. die Geburt im Hain von Lumbini; 
4. das Studium an der Statte des Wissens ; 5. der frohe Zeitvertreib in Gesellschaf t der 
Frauen und die Ausiibung der Konigsherrschaft; 6. das endgultige Verlassen des Heims 
und der Eintritt in den Monchsstand ; 7. die Anwendung schwerer Askese ; 8. das Ver- 
weilen unter dem Bodhi- oder Erkenntnisbaum ; 9. der Sieg fiber die Damonenscharen 
durch den Samadhi des Erbarmens; 10. die Erwerbung des Zustandes eines Buddha, 
der zur klaren Erkenntnis gelangt ist; 11. das „Drehen des Rades der erhabenen Lehre“ 
(buddhistischer Fachausdruck fur die Predigt)^®) und 12. das Aufzeigen des Scheins 
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des Nirvana. All das ist auf diesen grofien, farbenprachtigen Tafeln in sprechenden, fiir 
das einfache Volk berechneten Genrebildchen dargestellt. Dazwischen sind Szenen 
eingestreut, die uns mit weniger wesentlichen Ereignissen aus dem Leben des Meisters 
bekannt machen. Ganz oben links vollendet sich der Kreislauf im Dasein des Buddha. 
Dort erblickt man einen altarartigen Aufbau mit acht umenartigen Gefafien, die oft die 
Form von Stupas aufweisen. In diese Umen wurde der Oberliefenmg nach die Asche 
Buddhas geschuttet und in acht Konigreiche verteilt^^). Das ist die eine Auslegung der 
„acht grofien Stupas". Nach einer anden Erklarung, die von dem unserer Zeit an- 
gehorigen BQiampo-Lama Agvan Dordschijev stammt, wurden diese acht grofien 
Stupas, die in der tibetischen Terminologie als die .,Dschagar-na tschen dschad" 
(rgya gar gnas c^en hrgyad), d. h. wdrtlich ..die acht grofien indischen Statten", bekannt 
sind, an den acht Orten erbaut, an denen sich im Leben Buddhas wichtige Ereignisse 
abgespielt haben, und zwar in Kapilavastu, an der Nairanjana, am Vajrasana, in 
Varanasi, auf dem Grdhrakutaparvata, in Sravasti, Vaisali und Kusinagara^®). 

Andererseits ist in der tibetischen Literatur auch noch von „acht Stupas" die Rede, 
welche auf ..achtFriedhofen" errichtet wurden. Im Hinblick auf die Bestattungsart und 
die Vorstellungswelt der Tibeter sollte man eher von Leichenackem^®) reden. Eine 
Mitteilung hieriiber enthalt eine tibetische Geographic, die der Mindschul Chutuktu 
von Peking zu Beginn des vorigen Jahrhunderts verfafit und in der er auch Nepal und 
Indian behandelt hat^’). Unter den hier erwahnten Stupas ist der unter dem Namen des 
„Dscharung Khaschor" (bya run k^a sor) bekannte insofem bemerkenswert, als er 
nach diesem Geographiebuch das Original des Bodhi- oder Erkenntnis- Stupa sein soil. 
Jedenfalls ist dies religiose Denkmal eins der beriihmtesten in der ganzen lamaistischen 
Welt®®). Es liegt etwa 3,2 km von Khatmandu und ist bis auf den heutigen Tag das 
Ziel von Pilgerfahrten nicht nur aus Tibet, sondem auch aus der femen Mongolei und 
aus den Gebieten der Kalmiiken in den Wolgasteppen. Die Universitatsbibliothek 
Leningrad besitzt mehrere Monographien fiber den Stupa in mongolischer und kalmu- 
kischer Sprache. Ahnlich wie andere buddhistische Kultgebaude und ganze Kloster wird 
der Stupa in der Weise verehrt, dafi man ihn im andachtigen „Korwa" (skor ba^^), 
mongolisch ergikii) umnmdet, d. h. ihn in der Richtung des Uhrzeigerlaufs um- 
wandelt. Oder es werden vor ihm Opfer dargebracht, an die man bestimmte Bitten 
knupf t, wie um Verleihung von irdischem Reichtum oder Kindersegen®®). Die erwahnten 
Monographien wissen zu berichten, wie dieser Stupa zu den hauptsachlichsten ge- 
sehichtlichen und legendaren Vertretem des Lamaismus in engster Verbindung steht, 
wie er den Geist aller Buddhas der zehn Weltgegenden und der drei Zeiten®^), sowie 
samtlicher Bodhisattvas vergegenwartigt und schliefilich den Dharmakaya, die Ver- 
korperung der buddhistischen Religionslehre, darstellt®®). Die Wallfahrten zu diesem 
Stupa finden meist im Winter statt. 

Der Stupa, tibetisch Tschorten ^mcW rten), mongolisch suburghan (Bilder 76 
und 78), wurde zum sichtbaren Wahrzeichen des Buddhismus in alien den Landem, in 
denen sich diese Religion durchgesetzt oder mit der -einheimischen Glaubensanschauung 
verschmolzen hat. Stupas zu errichten, gait fruher und gilt auch heute noch in dem uner- 
me61ichen Verbreitungsgebiet der Lehre Buddhas als aufierordentlich verdienstvoll. 
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Bezeichnend ist, dafi sich in dieser Hinsicht die Anh^ger des H in ay an a, das ist der 
in Ceylon, Birma und Siam herrschenden Richtung, besonders hervortun. Sie iibertreffen 
an Eifer bei weitem die Anhanger der weiter verbreiteten Entwicklungsform der 
urspriinglicben Lehre, des Mahayana. Man offne nur ein beliebiges Buck iiber die 
Geschichte des Buddhismus in diesen Landern; fast auf jeder Seite erhellt, wie sich die 
einzelnen Herrscher und Vomehmen gerade in der Errichtimg von Stupas gegenseitig 
zu iiberbieten suchen®®). Birma mit seinen Tausenden von Stupas, die unaufhaltsam 
dem Verfall entgegengehen, ist dafur ein geradezu hlassisches Beispiel. Mit Wehmut 
nimmt der Reisende diese Eindrucke in sich auf. So viel Schonheit, so viel Kimst- 
fertigkeit, hingegeben an eine erhabene Idee! Und keine pflegende Hand riihrt sich, 
diese wertvoUen Denkmaler einer hohen und feinsinnigen Kunst zu erhalten®*). Aus der 
Weltanschauimg des Buddhismus heraus kann man diese Gleichgultigkeit dem Verfall 
gegenuber verstehen. Man errichtet den Stupa, um sich ein „Tugendverdienst“ zu er- 
werben. Mit dem Tode des Stifters hort daher die Sorge um das Bauwerk auf. Nur sehr 
wenigen Stupas wird besondere Pflege gewidmet, so der beriihmten Shwe-Dagon- 
Pagode in Rangoon*®), die als Nationalheiligtum gilt. In Indien hat man auch eine 
Wiederherstellung des Riesenstupas von Buddhagaya versucht. Aber nach dem Urteil 
von Kennern wurde das herrliche Bauwerk durch diese Arbeit nur verschandelt. 

Die Grundform des Stupa tritt allenthalben hervor. Aber unter dem EinfluS der 
jeweiligen nationalen Kunst unterliegt sie den verschiedensten, sozusagen spezifischen 
Wandlungen. Doch selbst die einfachste und schmuckloseste Ausfuhrungsform, wie man 
sie etwa bei den Tibetern und Mongolen antrifft, zeigt eine eigenartige kunstlerische 
Gestaltimg. Bei den Kalmuken fand sich bisher nur ein einziger Stupa aus jiingerer 
Zeit*®). Am reichsten und schonsten bietet sich uns der Stupa aufter im alten Birma 
in Siam dar, wo er bis auf den heutigen Tag gepflegt wird. Ein Bild von dieser 
Pracht®^) verschafft uns das Werk von Karl Dohring, das die buddhistischen Tempel- 
anlagen und das Phrachedi, wie man in Siam den Stupa nennt, behandelt. Wegen 
seines Inhalts und seiner Abbildxmgen ist dieses Werk unschatzbar. Insbesondere eine Tat- 
sache von weitgehender kulturhistorischer Bedeutung erfahren wir aus dem Werke Doh- 
rings, namlich, dafi die siamesischen Stupabaumeister zu Organisationen vereinigt sind, 
die den Bauhiitten unserer mittelalterlichen Dome an die Seite gestellt werden konnen. 
Im iibrigen halten auch die Stupabaumeister gleich den Angehorigen der Baulogen die 
Bauplane und die darauf beziigliche Literatur geheim. 

In China entwickelte sich der Stupa zu der bekannten Form der schlanken, oft fast 
nadelformigen Pagode (chinesisch: T^a) aus Stein, Gufieisen oder Bronze mit ausladenden 
schirmartigen Gebilden. Eine eingehende Darstellung der Pagoden liefert Regierungs- 
Baurat Prof. E. Boers chmann. Fur den Religionsforscher beachtenswert sind in 
Bwrschmanns Werken die feinsinnigen psychologischen Erorterungen, die vor alien 
Dingen auf die Bedeutung der Landschaft hinweisen*®). Die japanische Form des 
Stupa nimmt, wie das ja auch geschichtlich bedingt ist, die chinesische zur Vorlage, nur 
geht das Bauwerk hier mehr in die Breite, Als Material dient Holz, wie dies ja aller- 
orts bei japanischen Kultbauten ublich ist. F. M. Trautz, seinerzeit am Deutschen 
Japan- Institut in Berlin, hat einige Stellen japanischer religidser Quellen iibersetzt, in 
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denen von der Einteilung der Stupas und dem durch ihre Errichtung und Verehrung zu 
erwerbenden ..Tugendverdienst" die Rede ist®®). 

Im Lamaismus begegnen wir, je nach der Bestimmung, dem Stupa in zweierlei 
Ausfuhrung. Entweder ist er ein im Tempel aufgestelltes Kultobjekt von verhaltnis- 
mafiig bescheidenen Ausmeifien, d. h. von wenigen Zentimetern bis etwa zu ein Meter 
Hohe, vorwiegend aus Bronze oder Silber, aber selten in Holzschnitzarbeit. Oder der 
Stupa stellt ein frei stehendes Ziegelbauwerk dar von meist bescheidener Hohe, die aber, 
allerdings selten, bis zu zehn Meter anwachsen kann. 

Nach lamaistischer Oberlieferung reichen die Stupas in ihrer Entstehung bis auf 
Buddha zuriick. Sie waren Denkmaler an Statten, die Buddhas Gegenwart geheiligt hatte, 
oder stellten Behalter fiir Reliquien seiner geheiligten Person dar. Sie dienten aber 
auch zur Beisetzung der bereits in Asche verwandelten oder balsamierten sterblichen 
Oberreste^®) von Lamen, die sich durch einen heiligen Lebenswandel ausgezeichnet oder 
sich sonst um den Glauben besonders verdient gemacht hatten. So ruht denn auch die 
leibliche Hulle Tsongkhapas, des grofien Mannes, dem ohne sein Zutun Kumbum die 
Entstehung verdankt, in einem besondern Stupa, der allerdings in diesem Ausnahmefalle 
ein Bauwerk von eindrucksvoller Hohe darstellt^). In manchen Klostem sollen iibrigens 
— dem Europaer unzuganglich — die einbalszunierten Leichen der Tulkus oder Wieder- 
geburten in Stupa-euiigen Gebilden aus Metall beigesetzt sein. 

Bautechnisch gesehen besteht der lamaistische Stupa, den wir von nun an mit seinem 
tibetischen Namen als Tschorten bezeichnen wollen, aus drei Teilen: 1. dem Sockel 
mit meist quadratischer Basis; 2. dem Bumba^®) (wortlich „Vase, Gefafi ), dem Rund- 
korper, der in einigen europaischen Biichern in Anpassung an die Form auch „Blase 
genannt wird, imd 3. der Spitze. Fur das gegenseitige Grofienverhaltnis dieser Teile 
gelten anscheinend gewisse Regeln, doch ist es bisher nicht mdglich gewesen, in 
einem tibetischen oder mongolischen Buch einen Hinweis auf diese Baugnmdsatze 
zu finden. Das Bumba, der Hauptteil, gliedert sich in zwei aufeinandergelegte 
stumpfe Kegel mit gleichem Radius auf grofier Basis. Der untere Kegel ist mit der 
grofien Flache nach oben gekehrt, der obere nach unten. Die Spitze gliedert sich in den 
Hals, tibetisch Bra (bras)^^), die eigentliche Verjiingung in Gestalt eines ziemlich 
hohen abgeschnittenen und mit dreizehn metallischen Ringen ausgestatteten Kegels, der 
Spira, xmd die Kronung. Letztere ist wiederum aus zwei aufeinandergelegten Scheiben 
zusammengesetzt, auf der, von unten nach oben gezahlt, Darstellungen der Mondsichel, 
der Sonne und einer im Sanskrit mit Nada^) bezeichneten ztingelnden Flamme ruhen, 
die das Feuer der Weisheit symbolisieren soil. 

Als Zeichen geweihter Statten, die von ruhmreichen Ereignissen in der Geschichte 
der Lehre kiinden, smd die Tschorten fur den Lamaisten ebenso verehrungswurdig wie 
die Statuen der Heiligen imd Gottheiten. Das trifft natiirlich in erster Linie zu, wenn 
sie, wie dies oft der Fall ist, Reliquien in Gestalt der Sarira, d. h. der Asche oder 
der einbalsamierten Gebeine von heiligen Eamen enthalten. Sonst aber bergen sie in einer 
oder mehreren mit sinngemafien Inschriften geschmuckten Nischen Figuren von Gottem 
und Heiligen*®) aus Metallgufi, aus Ton oder Papiermach^*®). Immer aber findet man 
im Innem je nach Grofie des Tschorten in mehr oder minder grower Anzahl Gegen- 
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stande des lamaistischen Kultus eingemauert, etwa kleine Statuen, ganze heilige Schriften, 
einzelne mlt Bannformeln bedruckte Papier- oder Seidenstreifen, Medikamente, wohl- 
riechende Graser. Derartige Gegenstande werden iibrigens auch durch eine spater ver- 
schliefiende Offnung in den Hohlraum der Gotter- imd Heiligenfiguren eingefiihrt. In 
beiden Fallen wird der Zweck verfolgt, die Kultgegenstande rituell gultig werden zu 
lassen oder sie zu „beleben“. Dieses Verfahren ist ubrigens, das darl hier eingeschaltet 
werden, auch dem chinesischen Volkstaoismus nicht fremd. Ebenso linden sich von ihr 
Spuren in andem Religionen. Fiir die lamaistischen Kultgegenstande erfolgt die Weihe- 
handlimg, wie wir sie wohl nennen diirfen, nachganz bestimmten Vorschriften. Einer der 
Tulkus oder Wiedergeburten des Dschamjang Schadba^^) im Kloster Labrang, ein 
hoher Eama namens Agwan-Dsondui (na^ dhan brtson ^^rus), der von 1648 — 1722 
lebte, hat dariiber unter dem Titel „Die Regeln fur die Niederlegung der heiligen 
Reliquien im Innem der Statuen und Tschorten * eine kleine Schrift hinterlassen^®). Sie 
diirfte nicht die einzige ihrer Art sein. 

Das Kloster Labrang besitzt in einem besondemTempel eine Maitreya- Statue von 
aufierordentlichen Ausmafien, in deren Innerem Tausende von Traktaten, Bannformeln, 
Biichem, Figuren, Kleinreliquien und sonstigen heiligen Gegenstanden untergebracht 
sind*®). Dbrigens befindet sichl im gleichen Kloster nach den Mitteilungen des russischen 
Forschers P. K. Kozlov ein Tschorten, das das „Herz des Buddha** symbolisieren soil 
und in dem „eine grofie Sammlimg von tibetischen und indischen Schriften, Buchern und 
heiligen Reliquien . . . sowie mehrere andere grofiere Bibliotheken, eine Druckerei, eine 
Waffensammlung und sogar ein kleines naturhistorisches Museum®®)** verwahrt sind. 

Die Ausfuhrungen fiber das Tschorten seien mit einer Aufzahlung der ver- 
schiedenen Arten abgeschlossen, die Prof. A. M. Pozdnejev gelegentlich seiner 
nwhrfachen Studienreisen in die Mongolei im Gesprach mit dortigen Lamen und an 
Hand der mit ihnen durchgegangenen Literatur feststellen konnte. Dabei wollen wir 
uns M der Herkunft dieser Angaben aus mongolischer, also gewissermafien sekundarer 
Quelle mcht stofien, denn der mongolische Lamaismus ist ein bis ins kleinste gehendes, 
getreues Abbild seines tibetischen Vorbildes. Pozdnejev unterscheidet folgende Tschorten : 
1. dM nut den vielfachen Toren der erhabenen Weisheit; 2. jenes der Bodhi oder der 
^ddhistischen Erkenntnis; 3. jenes der Zahmung der Damonen; 4. jenes, das das 
Nirvana folg^ labt; 5. jenes, das uneins gewordene Glieder der Monchsgemeinde zur 
VersdJmmg brmgt; 6. jenes der sogenannten magischen Verwandlungen ; 7. jenes des 
dlervollkommensten Sieges; 8. das vom Himmel herabgestiegene Tschorten; 9. ..das 
Ischorten der Er^heinung der Seligkeit. welche die Lotosblumen sammelte**, und 
gihhelShch 10. das Tschorten des Drehens des Rades der Lehre. also der buddhistischen 
lu dieser verschiedenen Bezeichnungen sollen sich aber die Bauwerke 

selbst fast in nichts voneinander unterscheiden. Dennoch sind wir der Ansicht, dafi zwar 
germgffigige, aber doch merkliche Unterschiede bestehen. Dies gilt auch von manchen 
^lguren iamaistis^er Heiliger und Gottheiten, die sich aufierlich auf ein Haar gleichen 
und ohne Beschriftung oder herausgerissen aus ihrer Umwelt oft beim besten Willen 
nicht recht zu deuten smd. Jedenfalls bleibt der Stupa im Lamaismus vorlaufig ffir die 
rorschung noch m mancher Hinsicht ein Problem. 

8 



Ein Kapitel fiir sich sind die Tempel des Lamaismus. Wie angedeutet, ent- 
standen die Tempel aus dem indischen Vihara. Nebenbei sei bemerkt, daft wir dieser 
Bezeichnung fiir „Temper‘ oder „Kloster“ bin und wieder in den lamaistischen Schrif ten 
der Mongolen in der modifizierten Form „Buchar“ begegnen. Die Mongolen haben das 
Wort in dieser Form von den Uiguren iibernommen. Dabei miissen wir uns fiir den 
Begriff „Vihara“ von vomberein vergegenwartigen, daft dieses buddbistiscbe Gebaude 
nicht so sebr Kultstatte, als vielmebr Versammlungsraum zu Lebrzwecken, wie aucb 
gemeinsame Bebausung fiir die Monche war. Der letztere Zweck tritt allerdings im 
beutigen Lamaismus nirgends mebr in Erscbeimmg, es sei denn, wir wollten die Resi- 
denzen der boben Wiedergeburten in den einzelnen Klostern mit ibren Hauskapellen 
und -tempeln als Ausdrucksform der urspriinglicben Bestimmung des Vibara auffassen. 
Bemerkenswert ist aber, dafi im Jabre 1913 auf europaiscbem Boden, und zwar im 
beutigen Leningrad ein ganz neuzeitlicb eingericbteter Lama -Tempel durcb den nam- 
baften Kbampo-Lama Agwan Dordscbijev eingeweibt wurde, der in seinen Mauem 
eine ganze Reibe von Zellen oder Zimmercben beberbergt, die als Wohnraume fiir die 
Moncbe gedacbt waren^^). 1913 waren ibrer dort zwolf ; nach zuverlassiger Quelle^^) 
war sogar eine Vermebrung auf vierzig vorgeseben. Heute berrscht in diesen einstmals 
dem Buddha geweibten und prachtig ausgestatteten beiligen Hallen trostlose Ode. Die 
religionsfeindliche Einstellung des Bolscbewismus kann selbstverstandlicb nicbt einmal 
den „gottlosen“ Buddbismus dulden. 

Fiir den Bau ibrer Tempel lassen sicb die Lamaisten nach Angaben von Badsar 
Baradijn^^) von den iiberlieferten Regeln leiten, die in einem Werke des Guna- 
prabha, der im 4. Jabrhimdert unseres Zeitalters lebte^^), niedergelegt sind. Dieses 
Werk, im Vinayasutra, dem Kompendium fiir die Ordensdisziplin, enthalten, handelt 
unter anderm aucb von den Behausungen der Monche, also dem Vihara, der Grundform 
des spateren Tempels. Aufierdem gibt es Bauskizzen und Anleitungen, die von tibe- 
tiscben Autoritaten herriibren^®). Bei der grofien Bedeutung und dem Einflufi, den 
die Astrologie auf die Entwicklung des Lamaismus gewonnen hat, ist es selbstverstand- 
lich, dafi bei Klosterneugriindungen unbedingt der Rat der berufenen Vertreter dieser 
Wissenschaft fiber die Ortlichkeit eingeholt wird. Handelt es sich jedoch nur um den 
Neubau eines Tempels in einem bestehenden Kloster, so setzen die Astrologen tiur 
den Zeitpunkt der Grundsteinlegung fest und bestimmen, wo das Baumaterial entnommen 
werden soil. So weifi Pozdnejev von Tempelbauten in der Mongolei zu berichten, 
fiir die auf Weisung der beratenden Astrologen das Holz — fast nur solches kommt 
fiir mongolische Tempelbauten in Frage — eigenartigerweise aus 300 Kilometer Ent- 
femung herbeigeschafft werden mufite, trotzdem in nachster Nahe schlagbare, hoch- 
stammige Waldbestande zur Verfugung waren. Zu Beginn der Vorarbeiten fiir den Bau 
werden vom friihen Morgen an von den versammelten Lamen an Ort und Stelle 
bestimmte Zeremonien abgehalten und die guten Gottheiten durcb Opfer um Schutz 
fiir das wohlgefallige Untemehmen und die Statte gebeten. Die bosen Geister der Ort- 
licbkeit dagegen werden durcb Bannformeln gezwungen, sich anderswohin zu verffigen. 
Scbliefilich umreifit der die Grundsteinlegung leitende Lama das Fundament des zu- 
kfinftigen Tempels, indem er an einem Strick die gufieiserne Figur einer Schildkrote®'^) 
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hinter sich herzieht. Diese Linie vertiefen die ubrigen Lamen, indem sie das Erdreich 
mit Antilopenhornern®®) aufritzen. In der Mitte des Baugrundes ist schon vorher eine 
kleine Grube ausgemauert worden, in die eine aus Gold, Silber oder Kupfer, aber niemals 
aus einem andem Material hergestellte, in ein gelbseidenes Khadak^^) eingewickelte 
Urne eingelassen wird. Diese enthalt gewisse Heilkrauter sowie Stiickchen von Gold, 
Silber, Korallen, Perlen, Opal, Rubin und Saphir®®) und Blatter mit Gebeten und 
Dbaranis (Bann- oder Zauberformeln). Schliefilich wird das Gewolbe zugemauert. 
Ubrigens diirfte dieser Ritus der Grundsteinlegung und Weihe auch eine Entv^ricklung 
durchgemacbt baben®^), denn der Lama Danbi Donme®®) (1762 — 1823) hat eine 
kleine Schrift in tibetischer Sprache hinterlassen, in der die „Geschichte der Weihe- 
hEmdlung“ dargelegt®®) wird. 

Obwohl die lamaistischen Tempel ihrer Bestimmung nacb in zwei Gruppen zer- 
fallen, auf die wir bald zu sprechen kommen, haben sie dock gemeinsame Gnmdziige. 
Wir wollen sie jetzt kurz charakterisieren, sehen aber dabei ab von einer Schilderung 
der transportablen „G6tterhutten®^)“, wie sie bei einigen nomadisierenden Stammen, also 
bei den Mongolen und erst recht bei den Kalmiiken, gebrauchlich waren und auch heute 
noch verwendet werden. Es handelt sich hier um weiter nichts als die iiblichen Filz- 
zelte dieser Nomaden, die dann allerdings von weifier Farbe sind mid in ihrem Innem 
die notwendigsten Gegenstande fur die Abhaltung von Gotterdiensten bergen. Ein Muster 
solch eines Zeltes mit dem gesamten Zubehor hat erst vor zwei Jahren Sven Hedin als 
Geschenk eines mongolischen Fursten dem Konig von Schweden iiberbringen diirfen®®). 
So ist aufier Leningrad heute Stockholm die einzige Stadt Europas, die eine solche 
Gotterhiitte als Museumsstiick besitzt. 

Wie bei den Mongolen wird der Tempel auch bei den transbaikalischen Burjaten 
und Kalmuken®®) aus Holz errichtet, Leider gehen diese Denkmale des Kultus auf 
Geheifi der Sowjetunion einem unaufhaltsamen Verfall entgegen. Man hat zwar den 
Burjaten und Kalmuken grofimutig „Autonomie®’)“ zugesagt, doch in Wahrheit wird 
alles historisch Gewordene das Opfer emer morderischen Gleichmacherei. 

Die Tempel der Tibeter und damit auch die im Amdo-Gebiet sind aus Steinen 
erbaut. Besonders in Amdo werden dazu unbehauene Fliesen benutzt. Als Bindemittel 
dient gewohnlicher Lehm. Die Tanguten werden als aufierordentlich geschickte Maurer 
geriihmt: ihre Arbeiten zeichnen sich durch Festigkeit und Gradlinigkeit der Formen 
aus. Weniger bewandert sind sie im Zimmer- und Malerhandwerk, so dafi die Lamen, 
m deren Handen die Bauleitung liegt, fur diese Arbeiten tunlichst chinesische Krafte 
heranziehen ®). Chinesen sind es auch ■ das sei hier gleich im voraus gesagt — , denen 
meist die Herstellung und der Aufbau der grofieren und erst recht der Kolossalstatuen 
m den Tempeln ubertragen wird. Namentlich die riesenhaften Maitreya-Standbilder 
bestehen aus emer Menge von Einzelteilen, deren Zusammensetzung recht viel Ge- 
^hick und tJbung erfordert®®). Der tibetische Tempelstil ist gekennzeichnet durch 
inTachheit Linien und Farben, Symmetrie, Gedrujigenheit, wuchtige Wirkung 
des einzelnen Bauwerkes und das typische flache Dach. Anderen Einzelheiten werden 
w noch bei der Beschreibung der verschiedenen Gebaude des Klosters Kumbum 
begegnen. Bemerkenswert ist. daS die tibetische Architektur bis zu einem gewissen 
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Grade an die der alien Agypter erinnert. Leider wird sie — sehr zum Schaden 
des Gesamteindrucks — besonders in den Grenzgebieten Chinas durch den Einflufi 
chinesischer Bauformen, hauptsachlich der Dachaufbauten mit geschweiften Giebeln, 
entstellt. 

In der Langsachse sind die lamaistischen Tempel, die stets einen rechteckigen, sehr 
selten einen quadratischen Grundrifi aufweisen, so gerichtet, dafi der Eingang nach 
Siiden zeigt, das Sanktuarium dagegen nach Norden, also nach dem mystischen Reiche 
Sambhala, wohin der Glaube der Lamaisten das gegenwartige Verweilen des Buddha 
Sakyamuni verlegt'^®). Auf dem Dache finden wir haufig die Darstellungen der 
liegenden Mondsichel, der Sonne und der ziingelnden Flamme, und zwar in genau der- 
selben Anordnung wie bei den Stupas. An Stelle dieser drei Symbole tritt zuweilen 
ein eigenartiges Ornament, das nach dem Sanskrit als Gandschir*^^) bezeichnet, von 
den Tibetern in ihrer Sprache Dsoddang (mdsod bdan)'^^) genannt wird. Das bedeutet 
„Schatze enthaltend**, wie das mongolische Aquivalent „Sang tegiilder**. Das Gand- 
schir steht immer genau in der Mitte des Tempeldaches und ist auf unsern Bildern 
recht gut zu erkennen. Es ist eine Art Vase, aus Kupfer getrieben und vergoldet, mit 
einem nach oben zu enger werdenden und abgerundeten Hals. Bei der Weihe des 
Tempels wird es mit einer moglichst grofien Anzahl von Papierstreifen gefiillt, die 
samtlich die bekannte Gebetsformel „Om mani padme hum“ tragen, diesen geheimnis- 
vollen „Schatz“ des lamaistischen Glaubenslebens, der auch wohl die Veranlassung fiir 
den Namen Dsoddang gegeben haben diirfte. Eine andere, ahnliche Dachzier bilden die 
Dschaltsan (rgyal mts^an^^), im Sanskrit: dhvaja, mongolisch ilaghuksan-n temdek), 
die „Embleme des Sieges^. Sie schmiicken die vier Ecken des Tempeldaches rein 
tibetischer Architektur. Bei chinesischen Giebeldachern finden wir dagegen nur zwei, 
die das Gandschir in einer gewissen Entfernung flankieren. Auch dieses „Zeichen des 
Sieges** besteht aus vergoldetem Kupfer. Es bildet einen an beiden Enden geschlossenen 
Zylinder, der ebenso wie das Gandschir mit Mani-Streifen, aber auch mit ganzen heiligen 
Schriften gefiillt wird, Jedes Dschaltsan birgt iiberdies ein Exemplar der „Leuchte des 
Bodhi-Weges** (tibetisch byan c^ub lam sgron, mongolisch bodhi mur-iin dsulay^). Es 
ist dies ein Werk des beriihmten Atisa, auf Grund dessen Tsongkhapa seinen „Stuf en- 
weg zur Bodhi**, dem buddhistischen Heil, geschrieben hat. Der Oberlieferung zu- 
folge soil das „Siegeszeichen** in den altesten Zeiten immer auf den felsigen Hohen 
Tibets errichtet worden sein. Als, wie wir spater sehen werden, Atisa zur Wieder- 
herstellung der verderbten Lehre imd der Monchsdisziplin nach dem Schneeland berufen 
wurde, soil er sein Hauptwerk in einen Dschaltsan- Zylinder gelegt haben. Seitdem ist es 
in Tibet iiblich geworden, auf den Tempeldachem in diesen Behai tern je eine Kopie des 
beriihmten Werkes aufzubewahren, Diesem Gebrauch liegt also, wie es scheint, eine 
glaubwiirdige Begebenheit zugrunde. Dagegen ist nach lamaistischer Oberlieferung die 
Gepflogenheit, auf den Tempeldachem iiber dem Portal noch die Darstellung eines 
Rades anzubringen, zu dessen Seiten zwei Gazellen knien, auf ein sagenhaftes Er- 
eignis zuriickzufiihren. Dieses tausendspeichige Rad aus purem Golde brachte namlich 
Isvara*^^) dem Buddha dar, und als er es „drehte**, d. h. seine Predigt begann, da 
fanden sich als erste Zuhorer der Lehre die beiden Gazellen ein'^®). Die Menschen 
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sollen durch den Anblick der beiden Tiere, die vor dem Symbol der Lehre kauern, zur 
Nacheiferung im Anhoren der Predigt ermahnt werden. 

Das Innere der lamaistischen Tempel ist, mit wenigen, durch besondere Umstande 
bedingten Ausnahmen, ein langgestreckter Raum ohne Nebengelasse, mit einer Art Apsis 
im Hintergnind gleich dem Presbyterium der christlichen Kirchen, die der altarahnliche 
Aulbau einnimmt. Der ganze Raum ist in Richtung der Langsachse durch zwei, bei 
grofien Tempeln durch vier und mehr Reihen holzerner Saulen mit oft prachtvoll ge- 
schnitzten KapiteUen'^^) gewissermafien in Schiffe geteilt. Diese Saulen sind haufig 
auf ihrer ganzen Oberflache mit Relief darstellungen von goldenen, blauen und griinen 
Drachen'^®), von Lowen, dem Wundervogel Garuda'^®) und andern Ungeheuem der 
lamaistischen Mythologie geschmiicht. Manchmal aber sind sie auch mit farbigem Tuch 
bekleidet. Zwischen den Saulen verlaufen dann in den Langsschiffen die Sitze der 
Lamen und Novizen in Gestalt niedriger langer Banke®®). In den ersten Reihen nach 
der Mitte zu pflegen die rangaltesten Vertreter des geistlichen Standes zu sitzen. Da- 
bei ist die linke Seite vom Eintretenden aus die vomehmere. Aufierdem ist die Wiirde 
des einzelnen Platzinhabers um so hoher, je naher er dem Altar sitzt. Der Abt des 
Klosters und andere Monche, die wahrend der Gotterdienste besondere Tatigkeiten aus- 
iiben, nehmen einzelnstehende und hohere Sitze ein als die ubrigen Lamen. Das gleiche 
gilt fur die Wiedergeburten oder Tulkus. Im ubrigen ist beim hoheren Klerus der Rang 
des Einzelnen an der Zahl der dunnen Sitzkissen®’^) erkennbar. 

Vor den alteren und den im Kult hervorragend tatigen Lamen stehen kleine 
Tischchen mit reichem, in schonen Farben gehaltenem Schnitzw^erk. Dort liegen fur den 
Bedarfsfall folgende Instrumente zur Hand: 1. der Vajra, tibetisch Dordsche (rdo 
rje, mongolisch toacir oder in der Umgangssprache ocir) genaimt, das Wahrzeichen 
Indras®®), ein Instrument, mit dem beim Aussprechen der zahlreich in den Offizien 
vorkommenden Bannformeln allerhand geheimnisvolle Bewegungen ausgefiihrt werden; 

2. das oft in Gebrauch genommene Drilbu®®) oder Kultglockchen und schliefilich 

3. das Damaru. Das ist eine Art kleiner Trommel, die aus einem hohlen Zylinder 
besteht. Seine offenen Enden sind mit dunnen Hauten bezogen. Auf diese Trommel- 
felle schlagen beim Drehen zwei an Riemchen festgemachte Kugelchen auf und erzeugen 
einen eigenartigen Wirbel. Oft besteht die kleine Trommel aber auch aus zwei ab- 
gesagten Schalen von Menschenschadeln, die so anemander genietet sind, dafi die 
bespannten Offnungen auSen liegen. Auf das Tischchen legen die LEimen auch ihre aus 
108 Kugeln bestehende Gebetschnur®^), ferner die Blatter der gerade bendtigten litur- 
gischen Texte und ein besonderes, spater zu beschreibendes Gefafi mit geweihtem Wasser 

Ausspulen des IVfundes nach der wahrend der Gotterdienste vollzogenen Einnahme 
von Tee, Tsamba und sonstigen Speisen. 

Erganzend sei noch bemerkt, dafi die Tulkus in den Tempeln immer in einer Reihe 
mit den Statuen der Heiligen und Gottheiten sitzen, und zwar links von ihnen, also an 
der.Nordwand. Wie die Gottheiten, die den Wiedergeburten gleichwertig sind, wenden 
sie ihr Antlitz siidwwts, dem Ausgange zu. In Wiirdigung der Tatsache, dafi die Tulkus 
die berufensten Vertreter der Lehre Buddhas sind, der ja selbst als der ..Lowe" aus 
dem Stamme der Sakya bezeichnet wird, nehmen sie besonders erhohte und von Lowen- 
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figuren getragene Sitze ein, die Simhasana®^), ,.L6wenthron“, genannt werden. In der 
Nahe der Tore des Tempels liegen aus praktischen Griinden die Sitze der Gebko, die 
Avahrend der Gotterdienste die Disziplinaraufsicht wahrzunehmen haben. 

Wir sprachen schon von der zwelfachen Gruppierung der Lama-Tempel im Hin- 
blick auf ihre Bestimmung. Es sind das die beidenTypen desDukhang undLhakhang. 
Das Wort Dukhang (^du k^an) besteht aus dem Zeltwort ^du ba, „sich versammeln‘‘, 
und in der Grundbedeutung „Haus'‘; es bezeichnet die Versammlungshalle der 

Monche^^). In der klosterlichen Terminologie sind damit die Gebaude gemeint, in denen 
sich die Lehr- und Lerntatigkeit der Klostergemeinschaft auf dem einen oder andem 
Gebiet der buddhistischen Wissenschaften und ihrer Hilfsdisziplinen abspielt. Alle 
Tempel dieses Typus — und zu Tempeln im wahren Sinne des Wortes sind diese Ver- 
sammlungshallen bei den eigenartigen, rein zum Kultus entwickelten Unterrichtsmethoden 
geworden — gehoren dem ganzen Kloster oder derjenigen Korporation von Lehrkraften 
und Studierenden eines bestimmten Wissensgebietes, dem das betreffende Gebaude 
gewidmet ist. In solch einem Dukhang, fiir dessen bauliche Orientierung die obigen 
allgemeinen Angaben zutreffen, miissen wir zwei Raume unterscheiden. In dem nach 
Siiden zu gelegenen grofien Raum spielen sich die im lamaistischen Sinne schulmafiigen 
Vorgange ab. Ihm allein kommt eigentlich die Bezeichnung Dukhang zu. Der andere 
verhaltnlsmafiig kleine Raum nimmt das Nordende des Gebaudes ein. Wir konnten ihn 
am treffendsten Kapelle nennen. Tibetisch heifit er Gonkhang (mgon k^an)^^), in 
wortlicher Obersetzung „Haus des Beschiitzers**. Er tragt diesen Namen, da hier immer 
die Statue des Mahakala®^) untergebracht ist, der dem glaubigen Lamaisten trotz oder 
gerade wegen seines schrecklichen Aussehens als Beschiitzer der Lehre und alles dessen 
gilt, was im Interesse der Lehre geschieht und unternommen wird. Darin sind auch 
die Studien im Dukhang mit eingeschlossen. Diejenigen Tempel der grofien Kloster, 
natiirlich auch Kumbums, in denen das Studium der buddhistischen Philosophic nach 
der Tsannjid-Methode betrieben wird, heifien Tsogtschen Dukhang^®). Das bedeutet 
wortlich ; „ Generalversammlungs- Kathedrale. “ 

Wie alle Tempel, hat auch jeder Dukhang eine nach vorn offene Veranda, die von 
Saulen getragen wird. Ober dem Vorbau ist eine Reihe geschlossener Zimmer angelegt, 
die auf einen gemeinsamen Balkon miinden. Diese Anlage trifft iibrigens auch bei dem 
erwahnten Petersburger Lama-Tempel zu; die Balkonzimmer dienten dem damaligen 
ersten Geistlichen, dem Oberlama Iteschelev, als Wohnung^^). Die Seitenwande der 
Veranda, wie auch die grofien Flachen zu beiden Seiten der Pforten — grofie Tempel 
haben drei — sind stets mit farbigen, auf Leinwand gemalten Darstellungen religiosen 
Inhalts geschmiickt. Darunter erkennen wir auch die anderswo in einem besondem 
Vorraum zur Schau gestellten „vier Welthiiter", die im Sanskrit Lokapala 
oder Maharaja^^) (tibetisch r^yal c^en bzi) heifien (daher das mongolische durben yeke 
xaghan oder durben maharandsay^), Der ostliche dieser Welthiiter ist der auf einer Art 
Mandoline spielende Dhrtarastra (tibetisch yul ^h^or bsrnn). Im Siiden treffen wir 
stets Virudhaka Cp^ags shyes po), mit der Haut eines Elefantenschadels und einem 
Schwert, im Westen aber Virupaksa (spyan mi hzan) mit einer Stupa- Darstellung in 
der Rechten und einer Schlange in der Linken. Im Norden schliefilich findet sich 
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V aisr a V ana ^rnom t^os sras)^^) mit einem „Siegeszeichen , dem uns schon bekannten 
Dschaltsan, in der Rechten, wahrend seine Linke eine Perlen oder Kleinodien ver- 
zehrende Ratte halt^^). 

Fiir die religiosen Auffassungen in dieser fremdartigen Welt imgemein bedeutsam 
sind die Darstellungen des „Lebensrades*’, im Sanskrit Bhavacakra, tibetisch 
Ssi(d)pa khorlo (srid pai ^k^or lo, d. h. „Rad des Daseins ),oderKhorba khorlo 
(^k^or bai ^h^or lo, Rad des Kreislaufs, mongolisch Sansar-un Kiirde), Diese Rader, 
wie wir sie auf den Veranden antreffen, bieten ein Bild der Auffassung vom Sinn des 
Lebens gemali der Lehre Buddhas. In der Mitte, der Nabe entsprechend, finden wir die 
Darstellungen dreier Tiere, und zwar eines Huhns, einer Schlange und eines Schweines, 
die die drei Wurzeln alles Obels, die bose Lust, den Zorn und die geistige Beschranktheit 
symbolisieren^^). Zuweilen ist die Nabe von einem kleinen Ring umgeben, der in einer 
rechten Halfte mit schwarzem Hintergrund menschliche Wesen zeigt, denen eine bose 
Wiedergeburt beschieden ist. In der linken Halfte mit weifiem Hintergrund hingegen 
sind solche Menschen dargestellt, denen in ihrer neuen Daseinsform ein gliickliches 
Schicksal zuteil geworden^^). In den Feldern zwischen den nur durch diinne schwarze 
Striche angedeuteten Speichen sind die Reiche der bekannten sechs Klassen von Wesen 
untergebracht, mit denen der Buddhismus rechnet^®). Das mittlere untere Feld enthalt 
die in einzelne Abteile gegliederten heifien und kalten Hollen®^), die von den durch 
den Hollenrichter Yamantaka^^®) verurteilten Duldern bevolkert sind. Rechts schlieftt 
sich das Reich der Pretas oder Hungergeister an, von denen es verschiedene Klassen 
gibt. Sie sind in Tsongkhapas „Stufenweg zum Heil** aufgezahlt. Es handelt sich 
hier urn Wesen mit ungewohnlich stark aufgedunsenem Leib und einem so engen 
Schlund, dafi ihnen die Aufnahme von Nahrung unmoglich ist. Ihre Qual wird noch 
dadurch gesteigert, dafi sich Speise und Trank im Augenblick der Aufnahme in 
Flammen verwandeln. Die nachsten beiden Felder sind mit den Asuras^^^) oder Titanen 
bemalt, die im standigen Kampf mit ihren unmittelbaren Nachbarn, den Gottern, liegen. 
Die Mitte des linken obern Ausschnitts der Kreisflache zeigt Menschen, die bei Ent- 
wicklung ihrer intellektuellen Begabung nach den Regeln der Religion als einzige unter 
alien Wesen imstande sind, das in ihnen schlummernde Buddha-Partikelchen zu wecken 
und zur Entfaltung zu bringen^®^). Das letzte Feld bietet Tierzeichnungen. 

In deni die Peripherie bildenden Ringe, der den Felgen des Rades entspricht, kommt 
in zwolf figurlichen Darstellungen die buddhistische Lehre von den Nidanas^®^), d. h. 
der Verkettung von Ursache und Wirkung, zum Ausdruck. Den Wirkungen dieses 
Kausalnexus kann der Mensch nach buddhistischer Auffassung nur dann entrinnen, da von 
also nur dann erlost werden, wenn unter der sachkundigen Leitung eines Lamas an die 
Stelle der angeborenen geistigen Minderwertigkeit die Erkenntnis der Wahrheit tritt. 
Sonst mu6 nach gleicher Anschauung aus der geistigen Verfinsterung und Unwissenheit 
alles weitere Unheil entstehen. Diese Unwissenheit fiber das wahre Sein der Dinge und 
ihr \S/esen aufiert sich zunachst m synthetischer Aktivitat der Psyche, unterstutzt durch 
die Charaktereigenschaften. Daraus entwickelt sich dann das sechsfach gegliederte 
Bewufitsein, das ,,Name und Form", mit andern Worten „Subiekt und Objekt", unter- 
scheiden lafit. Die Funktionen der sechs Sinnesorgane^®^) ffihren schlieftlich zum Kon- 
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takt, der semerseits die Empf indung, das Gefiihl. auslost. Als nachste Folgeerscheinung 
ergibt sich der AHekt, der Wille, das Verlangen, welches sich als „Haften an den 
Dingen dieser Welt“ offenbart. Dies aber ist wiederum der Grund fiir jegliche Existenz 
und dairuni auch fiir das menschliche Leben von der Geburt bis zum Tode^°^). 

Gehalten wird diese ganze symbolische Darstellung, auf die wir spater noch einmal 
zuruckkommen werden, von den Pranken eines schrecklichen Ungeheuers^®®). Lebens- 
aufgabe eines jeden Anhangers der Buddha-Lehre ist es, sich aus den Pranken dieses 
Monstrums zu befreien. Ist das endlich geschehen, steht das Rad still. — Doch weiter 
in diese fremdartige und uns dennoch anziehende Welt! 

Eine Darstellung, der man haufig in der offenen Vorhalle des Dukhang begegnet, 
ist unter der Bezeichnung des „Schutzrades gegen Feuer“ bekannt, die aber auch 
„Symbolik der drei Personen", tibetisch „Khanlobtsch6-ssum“ (mVan slob c'^os 
gsum), genannt wird^®'^). Sie zeigt ein Schwert, das sich inmitten eines Meeres ziingelnder 
Flammen auf einer Lotosblume erhebt. Meer, Lotos und Schwert sind nun aber die 
Wahrzeichen dreier Personlichkeiten, die fiir die Geschichte der Ausbreitung des 
Buddhismus in Tibet von hervorragender Bedeutung gewesen sind. Unter dem Khan 
mit dem Symbol des Meeres ist der Glaubenslehrer Santiraksita (slob dpon zi baHs^o) 
zu verstehen. Lob ist der als Vertreter der Magie so beriihmte oder beriichtigte Pad- 
masambhava, dessen Name (tibetisch slob dpon padma ^bynn |nas), der „Lotos- 
wesenhafte Meister", ihm^ schon ohne weiteres diese Blume, die im Sanskrit Padma 
genannt wird, als Symbol zuweist. Schllefilich erinnert das Schwert neben seiner geist- 
lichen Bedeutung im Buddhismus als Zeichen der Weisheit an die weltliche Macht. 
Diese letztere ist mystisch durch den Konig Tissrong Dewtsan (h^ri sron Ideu 
btsan) vertreten, der wegen seiner Sorge um die Religion, Tscho (c^os), kurzweg als 
„Religionsk6nig‘‘ (c^os kyi rgyal po, im Sanskrit dharmaraja) bezeichnet wird. Er gilt 
aber auch als Verkorperung Manjusris, des Gottes der Weisheit, dessen Schwert die 
Schwaden der gelstigen Finstemis teilt. Hin und wieder werden diese Dzirstellimgen 
noch durch solche des im Westen gedachten und moglicherweise aus der persischen 
Vorstellungswelt in den Lamaismus und weiter nach China imd Japan gewanderten 
Paradieses Sukhavati mit seinen Freuden erganzt^®®). 

Im Innern des Dukhang, des „Versammltmgshauses“, sind die Wande mit farben- 
freudigen religiosen Darstellungen und Szenen aus der helligen Geschichte des Buddhis- 
mus, insbesondere des Lamaismus geschmuckt. Auf dem Altar thront als Hauptfigur 
Tsongkhapa, wie das ja fiir die von ihm begriindete Kirche und deren theologisch- 
wissenschaftllche Tatigkeit, die er so wesentlich gefordert, selbstverstandlich ist. Ihm 
zur Seite stehen noch andere Gotter- und Heiligenfiguren. Zum Unterschied von der 
sonst iiblichen Anordnung befindet sich der Sitz des die Studien leitenden Lamas im 
Dukhang nicht links von der Reihe der Statuen auf dem Altar, sondern genau vor dessen 
Mitte, so dafi der die Dekanswiirde bekleidende Lama bei Vorlesungen, Seminar- 
fibungen und Priifungen stets der Figur Tsongkhapas den Rucken zukehrt. 

Aus dem eigentlichen Dukhang fiihren zwei in der Nordwand angebrachte getrennte 
Turen in den unteren, zweiteilig gehaltenen Raum des zweistockigen Gonkhang^®®). 
In dem nach Westen zu gelegenen Raum ist stets inmitten anderer „Beschutzer der 
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Lehre * die Statue Mahakalas aufgestellt, dessen tibetische Bezeichnung als Gonpo^^®) 
im ausgepragtesten Siiine dieses Wortes diesem Teil des Gebaudes den Namen gegeben 
hat. Der bstliche Raum, Dungdung^^^) genannt, stellt ein Mausoleum dar, in dem in 
metallenen Tschorten von entsprechendem Ausmafi die einbalsamierten Leichen hervor- 
ragender Lamen untergebracht sind. In den Gelassen iiber beiden Raumen wird 
Tempelgerat aufbewahrt. Andemorts kommt es auch vor, daJS die Kapellen der 
Schutzgottheiten im Obergeschofi Leichen beherbergen. Als schwer zuganglicher, 
geheinmisvollerer Teil des Tempels verzichtet die Kapelle der Schutzgottheiten auf 
Fenster und ahnliche Offnungen in den Wanden, so daS ihr Inneres in tiefes Dunkel 
gehiillt ist, das nur stellenweise durch nie verloschende Lampchen sparlich erhellt wird. 
Im Gegensatz hierzu weist die Kapelle mit den Tschorten der Lamen stets ein Fenster 
auf, auch empfangt sie Tageslicht durch einen Lichtschacht von oben. Ihn nennen die 
Tibeter Rabssal (rab-^sal), was etwa „Lichtfulle“ bedeutet. 

Wie in Kumbum, so dient auch in den andern grofien Klostem der Haupt- 
Dukhang neben seiner eigentlichen Bestimmung als Lehrgebaude noch als Parade- 
aula fur die feierlichen Akte der Tsannjid-Fakultat. Fur die andem Fakul- 
taten, soweit sie in dem einen oder andern Kloster uberhaupt bestehen, sind kleinere 
Dukhang-Gebaude vorgesehen. Diese Lehranstalten sind schwacher besucht, da der 
Emtritt die Absolvierung des ganzen, viele Jahre in Anspruch nehmenden Kursus an 
der Tsemnjid-Fakultat voraussetzt. In grofien Klostern, wie Kumbum, Labrang und den 
stark bevolkerten Klostern um Lhassa^^^), besitzen folgende Wissensgebiete des 
Lamaismus ihren eigenen Dukhang : 

Die Tantra-Fakultat, die dieSymbolik des Buddhismus lehrt, die medizinische, 
die sogenannte Kalacakra- Abteilung“®), und eine Fakultat, die die Kenntnisse fur 
die rituelle Verehrung einer besonderen tantristischen Gottheit, des He- 
vajra^^^), vermittelt. 

Der zweite Typus lamaistischer Tempel, und zwar ein Typus, der nicht, wie der 
Dukhang im Vihara, ein altbuddhistisches Vorbild besitzt, ist der Lhakhang. 

Dieses Wort ist aus Lha, „Gottheit“, und Khang zusammengesetzt, bedeutet 
also „Gottes- oder Gotterhaus . Meist ist der Lhakhang nur einer Gottheit gewidmet, 
deren Namen er auch tragt. Doch ist bei diesen Tempeln das besitzrechtliche Verhaltnis 
gegeniiber der Klostergemeinschaft insofem ein anderes, als sie personliches Eigentum 
der einen oder andern Wiedergeburt sind und bei deren Tode erblich an den neu akkre- 
ditierten Nachfolger iibergehen. In einigen grofien Klostem besitzen auch die „Lands- 
mannschaften^^) , d. h. Gruppen von Monchen, die aus derselben Provinz stammen 
oder, gleich den Burjaten imd Mongolen, die sich einem tibetischen Konvent angeschlossen 
haben, einer bestimmten Nation angehoren, eigene Tempel. Sie sind inuner ihrer je- 
weiligen besonderen Schutzgottheit geweiht. 

Die Stukkatur des Mauerwerks eines Lhakhang ist stets von roter oder gelber Farbe, 
wahrend eine andere Art von Gebauden, die Thobkhang”®), welche nur zur Auf- 
bewahrung von gotterdienstlichen Gebrauchsgegenstanden dienen imd von Baradijn mit 
zum Lhakhang-Typus als Untergruppe gezahlt werden“^), immer weift getuncht ist. 
Beide Arten bieten sich dem Beschauer, der natiirlich nach der Anzahl der Fenster- 
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reihen urteilt, als mehrstockig dar; in Wirklichkeit aber bilden sie nur einen einzigen 
Raum. Die beiden parallel zur Langsachse des Gebaudes verlaufenden Wande haben 
doppelte Mauern. Sie geben engen Kammern Raum, die wiederum in mehrere, mit 
besonderen Fensterreiben ausgestattete Stockwerke gegliedert sind. Ein Lhakhang hat 
gewohnlich seeks Ecken, so dafi jeder der seitlichen, mehrstockigen Bauteile mit den 
Kammern seine besondere Eingangstiir von aufien her besitzt. Im Gegensatz dazu zahlt 
ein Thobkhang nur vier Ecken. Zur Gruppe der Lhakhang rechnet Baradijn noch die 
sogenannten Dejang^^®), eine Art Hauskapellen in den Residenzen der bedeutenderen 
Wiedergeburten. Sie dienen diesen auch als Empfangsraume bel feierlichen Anlassen. 
Vom bautechnischen Standpunkt aus bieten sie kein besonderes Interesse. 

Hauptobjekte der Verehrimg in den Lama-Tempeln sind die Darstellungen der 
Heiligen und Gottheiten. Man bemerke, dafi hier die Heiligen an erster Stelle ge- 
nannt werden. Nach den Anschauungen der buddhistischen Kanonik stehen sie namlich 
hoher als die Gottheiten. Sind doch viele der letzteren, die vordem der Religion feind- 
liche, landeingesessene Damonen waren, erst von den Heiligen bei ihrer Missionstatig- 
keit in Tibet zur „Lehre“ bekehrt, dann als deren Beschiitzer fiir die Zukunft vereidigt 
und damit erst ins Pantheon des Lamaismus aufgenommen worden. Es sei in diesem 
Zusammenhang auf spatere Beispiele hingewiesen. Dieses Pantheon der Gottheiten, in 
seiner Gesamtheit und unter Einschlufi der kanonisierten Heiligen betrachtet, ist so um- 
fangreich, dafi es zahlenmafiig uberhaupt nicht erfafit werden kann. Es gibt iibrigens 
nur verhaltnismafiig wenige Lamen, die in dieser schwierigen Angelegenheit wirklich 
Bescheid wissen. Eine Charakteristik der einzelnen Gruppen des Pantheons zu geben, 
liegt aufierhalb des Rahmens dieser Arbeit, um so mehr, als hierfiir auf andere Biicher^^®) 
verwiesen werden kann. Die zweekmaBige Einteilung, welche auch in den Original- 
alben, die bis jetzt bekannt geworden sind, befolgt wird, beriicksichtigt an erster Stelle 
die Buddhas und dann die Anwarter auf die Buddhaschaft, die Bodhisattvas. Ihnen 
folgen die weiblichen Gottheiten — die Taras und die Feen^^®) — , dann die so- 
genannten „Gesetzes- oder Religionshuter“, die personlichen Schutzgottheiten^^^), 
die, nebenbei bemerkt, bei der Namengebung eines Kindes nach astrologischen Gesichts- 
punkten eine grofie Rolle spielen^^^), und schliefilich die Dii minores und Genii loci, 
welche in Tibet aus der Bon- Religion (in der Mundart von Lhassa „B6n“ gesprochen), 
in der Mongolei uberdies noch aus dem Schamanismus ins lamaistische Pantheon auf- 
genommen worden sind. Die indischen und tibetischen Heiligen aber figurieren un- 
mittelbar hinter der Personlichkeit des historischen Buddha. Tibetische Werke, welche 
die Namen der Buddhas, Bodhisattvas, Taras usw. aufzahlen, sind in einer nicht gerade 
langen Reihe von Buchtiteln bekannt geworden^^^). In den „Gesammelten Werken** des 
1719 geborenen Lamas Agwan Lows an g^^^) befindet sich auch ein 32 Seiten starkes 
„Namenverzeichnis der Gotter und Geister der buddhistischen Mythologie in Indien 
und TibeF^^)“. Es wird von heutigen Lamaisten als eine „au6erordentlich wichtige 
Schrift** bezeichneF^®). 

Die Darstellungen der Gottheiten und Heiligen unterscheiden sich in Figuren oder 
Malereien imd Zeichntmgen. Ganz grofie Statuen werden aus besonders behandelten 
Kupferplatten zusammengesetzt^^’^), mittlere und kleine in einem Stuck aus Bronze 
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(tibetisch Lugku, lu^s mongolisch Tsatchamal^^®) genannt) in Hohlgufi her- 

gestellt. Weniger haufig smd Figuren in Holzschnitzerei, aus Stein und in Papiermasse. 
Alle haben unten oder im Riicken eine Offnung, durch die Rollchen von Papierstreifen, 
mit Gebeten und Bannformeln bedruckt und mit Seidenfaden verschnurt, zur „Belebung“ 
der Statue eingefiihrt werden. Fiir die gemalten, manchmal auch gezeichneten oder 
gedruckten Darstelltmgen wird meist Leinwand benutzt, seltener Papier oder Leder. 
Diese Malereien auf Leinwand usw. heifien tibetisch Kuda (sku dra)^^°), mongolisch 
Kuriik^^^). Sie sind an den Tempelwanden und -saulen befestigt oder hangen von der 
Decke herab. Im letzteren Fall werden sie Tankha genannt. 

Den kultischen Gebraucb der bildlichen Darstellungen fiihren die Lamaisten 
naturlich bis in die Zeit des historischen Buddha selbst zuriick. Es gibt dariiber die 
verschiedensten Oberlieferungen, die zum Teil in der kanonischen Literatur enthalten 
sind. Ganz besonders verehrte Darstellungen gelten als wunderwirkend. Der Lama 
Scherab-Dschamtso (1803 — 1875)^*^) bat beispielsweise eine eigene Schrift unter 
dem Titel „Kurze Auslegung der Oberlieferungen von einigen Darstellungen des 
.Grofien Herm‘ (d. h. Tsongkhapas) und anderen" verfafit^®^). Auch ist die Literatur 
liber die technische Herstellung der Figuren und Malereien, fiber die GroBenverhaltnisse 
der Korperteile der dairgestellten Personlichkeiten usw. recht betrachtlich. Doch lassen 
die eigentfimlichen Titel dieser Bficher in vielen Fallen keinen Ruckschlufi auf ihren 
Inhalt zu. Von den zahlreichen Legenden fiber die Herkunft der bildlichen Dar- 
stellungen im Buddhismus wollen wir hier nur eine anffihren. 

Anathapindada^^^) hatte aus sieben Kostbarkeiten ein Bild des Meisters ge- 
schaffen und stellte es inmitten des Aufenthaltsortes (Vihara) der Brfiderschaft auf. 
Diese Darstellung gilt als die erste der Statuen. Alles an ihr entsprach der Tradition 
des Vinaya-Kodex. An dieser Stelle sei nun die Oberlieferung im Einklang mit dem 
Berichtim Gatschen Gakolma ("ifea c'^ems bha k’^ol ma)^^^) wiedergegeben : „Als die 
Zeit herannahte, da der Meister ins Nirvana eintreten sollte, leuchtete sein Leib in drei 
Farbenstrahlen. Einer von diesen fiel auf Brahma, der zweite auf Indra, der dritte 
auf Visnu^®®). In diesem Augenblick wurde alien dreien die Fahigkeit zuteil, zum 
Buddha zu gelangen. Sie erbaten sich von ihm die Gnade, Wohltater ffir die Lebewesen 
zu werden, indem sie drei bildliche Darstellungen schufen. So ging denn aus Brahmas 
Hand eine Darstellung des geistlgen Leibes^^^), ein runder Caltya vom Umlange 
des Brahma selbst hervor. Dieser Caitya steht im Lande Udyana^^^), wo er den 
Zauberfeen nachhaltigen Nutzen erweist. Visnu schuf eine Darstellung des seligen 
Leibes^^^) in Gestalt des „Allichten Schneemeeres“ (eine Bezeichnung Buddhas) 
in einem Ausmafi von zwolf Meilen und schmiickte ihren Scheitel mit einem kostbaren 
Kristall^^^). Sie steht im aufieren Meere, wo sie sich den Nagas, Devas und Gan- 
dharvas^^^) von Vorteil erweist, Indra, der Herr der Gotter, aber schuf aus fiinf 
verschiedenen Kleinodien der Gotter und den fiinf verschiedenen Kostbarkeiten des 
Menschen drei Darstellungen des verklarten Leibes^^’^) des Meisters. Die erste gibt 
den Meister im Alter von acht Jahren, in Obereinstimmung mit dem Thron im Hain 
von Lumbini^^), wieder, die andere stellt den Buddha im Alter von zwolf Jahren in 
einer Hohe dar, die der Treppe des grofien Portals in Kapilavastu entspricht; die 
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dritte zeigt den Meister funfundzwanzigjahrig. Als Indra seine drei Schopfungen beendet 
hatte, liefi der Meister aus seinem Leibe Strahlen hervorgehen, welche in 'die drei Dar- 
stellimgen eindrangen. Dann weihte er sie. Von diesen drei Standbildern befindet sich jenes 
des funfundzwanzigjahrigen Buddha in der Welt der dreiunddreifiig Gotter. Das 
mittlere mit dem Bild des zwolf jahrigen Meisters stand ursprunglich auch im Reiche 
der Gotter, dann in den Landem Udyana und Magadha. Der indische Herrscher 
Devapala^^®) schenkte es schliefilich dem Kaiser von China. Als Lunsc'hing- 
gonsho^^®), die Tochter des chinesischen Kaisers T’ang te shung^^’), nach Tibet 
reiste, nahm sie das Standbild als Brautgabe mit. Es ist bis heute im Tempel von 
Rassaprulnang^^®) (dem Haupttempel von Lhassa) untergebracht. Die Darstellung 
des Buddha im Alter von acht Jahren war nach Nepal uberfiihrt worden. Balsa- 
Tiwsun^^®), die Tochter des Konigs Amsuvarman^®®), brachte sie spater als Morgen- 
gabe nach der Hauptstadt Tibets, wo sie noch heute unter dem Namen des Dschowo 
Midschod-dordsche^®^) im Tempel Ramotsche^®^) steht.“ 

Trotz ihres legendaren Charakters verdient diese Erzahlung besonderes Interesse, 
weil ihre Schlufisatze historisch wichtige Angaben fiber die beiden Frauen des ersten 
tibetischen Herrschers, des Ssrongtsangampo^®®), enthalten. Spater werden wir 
erfahren, wie die beiden Gemahlinnen des Konigs fiber das „Schneel 2 ind“ zu Gottinnen 
geworden sind. Sie verkorpern sich bis auf den heutigen Tag in die sogenannte „Wei6e“ 
und ..Grfine Tara“. 

Die Gotterdarstellungen werden von den Lamaisten in zwei grofie Gruppen 
eingeteilt — die „milden“ und die „wilden“. wobei betont sei, dafi viele in beiden 
Gruppen auftreten. Beide Darstellungsweisen haben nur eins gemeinsam, namlich 
den Sockel. Er ist meist als weitgeoffnete Lotosblume ausgebildet, auf der die Gott- 
heit — in andern Fallen auch der Buddha, Bodhisattva oder Kirchenlehrer — steht 
oder in der bekannten Haltung mit imtergeschlagenen Beinen sitzt, Lamen, die als 
Heilige kanonisiert worden sind, werden nur sitzend dargestellt. Bei vielen Heiligen- 
figuren ist wegen des Fehlens einer Beschriftung und der typischen Gleichmafiigkeit der 
Gesichtszflge — ab und zu gibt es auch Darstellungen mit Portrattreue^®^) — eine 
Bestimmung meist nur auf Grund der Attribute und der Handstellung moglich. 
Manchmal sitzen die Gottheiten auch auf einem Lowenthron, den wir bereits von der 
Beschreibung des Innern der Tempel her kennen. Als Attribute kommen die Almosen- 
schale, der Donnerkeil, das Glockchen, das Schwert als Merkmal der Weisheit, 
das tibetische Buch mit seinen geschichteten losen Blattem und schliefilich langstielige 
Blumen vor. Dazu treten bei den Gottheiten mit wildem Gesichtsausdruck noch aller- 
hand Marterwerkzeuge^®®), die sie gegen die Feinde der Lehre anwenden. Diese Gott- 
heiten sind meist vier- oder vielarmig dargestellt. Ihre Gebisse sind oft mit grofien 
gebogenen Eberzahnen versehen; das Haar ist zu einem zerzausten Flammenschopf 
umgebildet, und die Beine werden in einer Art Tanzpose gespreizt. Unter ihren Fiifien 
liegen Tier- und Menschenleichen. Einige haben einen gehornten Kopf, und fast alle 
tragen um den Leib eine Kette aus Menschenschadeln^®®). Auf der Stim klafft ein 
drittes Auge, das wir auch bei den Gottheiten mit milden Zugen an dieser Stelle 
und noch auf den Fufisohlen und in den inneren Handflachen finden. Viele der 
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mannlichen Gottheiten umarmen ihre ..weibliche Energie“, die sogenannte Sakti. Diese 
Vereinigung mit mystischem Hintergrund nennt der Tibeter Jab-Jum (yab yum), d. h. 
„Vater (und) Mutter". Der Lamaismus erblickt in dieser unser Empfinden anwidemden 
Darstellung durcbaus nichts Obszones, sie ist ihm vielmehr der Ausdruck der Liebe 
zur Religion in ihrer konkretesten Form, aber auch der Ausdruck des Zusammenwirkens 
von Weisheitserkenntnis und deren Betatigung durch die Mittel der Erlosung, mit 
andem Worten, der buddhistischen Theorie und Praxis auf dem Wege zur Erlosung, 
zum Nirvana. 

Innerhalb der Gruppe der milden Gottheiten unterscheidet der Lamaismus die 
„allerseligsten“ und die „seligen“^^’). Erstere, deren Verehrung die Grundlage der 
ganzen Religionsubung bildet, sind solche Buddhas, Heilige und Gottheiten, von denen 
bereits Sakyamuni selbst gelehrt hat oder die seine Zeitgenossen waren. Alle andern 
gehoren der zweiten Klasse an. Bei beiden ist der Ausdruck des Gesichts stets ruhig ; 
er zeugt von tie^er Gemutsruhe und universaler Gute. Die furchtbaren oder grimmigen 
Gottheiten, die sich in der europaischen Literatur vielfach unter der allgemeinen Be- 
zeichnung als „Dokschit“ (mongolische Aussprache des tibetischen Dagsched (dra^ 
vorfinden^®®), zerlallen wieder in drei Klassen: 1. solche in wolliistiger 
Ekstase; 2. heldenhafte und 3. schreckliche^®®). Es kommt aber auch vor, dafi dieselbe 
Gottheit in jeder der drei Formen dargestellt wird. Oft sieht man in den Handen der 
schrecklichen Gottheiten auch den Dreizack (im Sanskrit trisula)^®^), der in seiner 
Form an die Neptunsgabel erinnert. Er kommt auch manchmal auf den Tempeldachern 
als Schmuckwerk vor und wird von den Angehorigen gewisser religioser Orden „roter“ 
Einstellung als Abzeichen standig getragen^®^). 

Im Zusammenhang mit diesen knappen Erorterungen uber die Darstellungen der 
Gottheiten, Buddhas, Bodhisattvas und Heiligen sei noch erganzt, dafi die Standbilder 
aus den drei letzteren Gruppen und die Gottheiten mit mildem Gesichtsausdruck haufig 
in rituelle Tucher gehiillt sind oder auch damit behangt werden. Das sind die 
Khadaks^®*), die auch sonst im Leben aller Lamaisten eine bedeutende Rolle spielen. 
Sie sind entweder aus Seide oder aus Papier hergestellt und oft von hervorragender und 
kostbarer Qualitat. Ihre Ausmafie sind sehr verschieden. Die Lange betragt gewohnlich 
das Dreifache der Breite ; sie werden zwei- oder dreimal in der Langsrichtung gefaltet. 
Im Alltaglichen entsprechen sie etwa imsem Besuchskarten, und man iiberreicht sie bei 
der Begriifiung und bei andem AnIassen, indem man sie auf die innern Handflachen so 
legt, dafi der Kniff der Falte nach unten gerichtet ist. In alten Zeiten war das Khadak 
aller Wahrscheinlichkeit nach der Ausdruck bestimmter Wiinsche fiir die damit zu 
ehrende Person. Diese Wunsche wurden durch Farbe, Muster, Zeichnung und Giite 
des Zeremonialtuches ausgedriickt. Heute werden keine Unterschiede mehr gemacht; 
sie sind in Vergessenheit geraten, und die Oberreichung des IChadaks ist heute weiter 
nichts mehr als der Ausdruck formeller und konventioneller Hoflichkeit. Das gilt aber 
nur fur den Verkehr von Mensch zu Mensch, wobei natiirlich die Mitglieder der 
Geistlichkeit ausgezeichnet werden. Finden die Khadaks aber als Schmuck fiir Kult- 
figuren Verwendung, so beriicksichtigen insbesondere die Lamen — das sind die „Wissen- 

~~ Beziehung zwischen der Beschaffenheit des IChadaks und der zu verehrenden 
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Gestalt. Die seidenen Khadaks sind von weifier, roter, blauer, gelber und gruner, aber 
stets sehr heller Farbe. Sie zeigen in dem olt auBerordentlich zarten Gewebe ein- 
gewirkte Figuren und symbolische Zeichen. Die Papierkhadaks dagegen kommen nur 
in weiher oder blaulicher Farbung vor und haben keine Zeichnungen. Rituell werden 
sie in neun verschiedene Klassen eingeteilt, auf die bier aus Platzmangel nicht naher 
eingegangen ■warden kann^®^). 

Der Altar mit der Vielheit seiner Requisiten bietet ein verwirrendes Bild. Er 
besteht aus einem langlichen holzernen Tisch von etwa 3 m Lange imd 1,20 m Hohe. 
Die Breite der Platte ist verschieden; manchmal weist die Oberflache Stufen auf. 
Seinen Stand findet er immer gerade gegeniiber dem Tempeleingang in oder vor der 
Apsis mit dem Standbild der Hauptgottheit oder des Hauptheiligen und den dazu- 
gehorigen, selten fehlenden Begleitfiguren. Zur Ausriistung des Altars, der ganz mit 
Stoff bezogen ist und auf dem eine seidene Decke liegt, gehoren f olgende Gegenstande : 

In einer links vom Beschauer beginnenden Reihe, unmittelbar vor den Statuen, 
stehen die sogenannten Taschitagdschad (hkra ms rta^s br^yad)^^^), d. h. die „acht 
Gluckszeichen", mongolisch als „01dseitei naiman Temdek" bezeichnet. Sie 
sind meist aus Bronze oder edlen Metallen, manchmal auch aus feinem Porzellan ver- 
f ertigt und stellen dar : 

1. Den am Griffe der Kostbarkeit des Strebens nach der Tugend wohl- 
dargebrachten weifien Schirm, der die Glut der sundhaften Neigungen beseitigt und 
vernichteF®®). 

2. Die Fische’^®^) der Seligkeit und des Vorteils, die im Jambu-Flusse leben und. 
aus reinem Golde hergestellt sind (nicht immer zutreffend). 

3. Die weifie HornmuscheP®®), das Symbol des Glucks der Hinwendimg nach der 
rechten Seite, die nach den zehn Richtungen der Welt hin liebliche Klange ertonen lafit. 

4. Den weiOen Lotos,^®®), frei von Unreinheit und Verderbnis, der prachtig 
das Unterpfand des heilsamen Nirvana darstellt. 

5. Das Bumba^'^®), den unerschopflichen und vollen Schatz aller Wiinsche, das 
vollkommenste Gefafi aller Kostbeirkeiten. 

6. Den Faden des Glucks^^^), in merkwiirdigem Muster verschlungen, ein Symbol 
der bis ans Ende durchgefuhrten Vervollkommnung des Geistes. 

7. Den Schmuck des Sieges^"'®), paarweise majestatisch errichtet auf der Zinne 
des hohen Palastes der Erlosung, und 

8. das allerhabenste, goldene, tausendspeichige Rad, das stets zur unbegrenzten 
Vollkommenheit fiihrF’®). 

Ober alle diese Objekte und ihre kultische Bedeutung hat der schon erwahnte 
Lama Danbi-Donme^^*) ein kleine Schrift unter dem Titel „Die Lehre von den acht 
Emblemen des Gliicks" veroffentlichF’®). Vor dieser achtgliedrigen Reihe — seltener 
als ihre geradlinige Fortsetzung — stehen die „Sieben Kostbarkeiten“^^®), die aus den- 
selben Stoffen hergestellt sind wie die Gluckszeichen. Sie gelten in ihrer Gesamtheit 
als die Wahrzeichen eines Cakravartin^^’’’), wortlich: -eines „Raddrehers“, worunter 
allgemein jeder weltliche Herrscher zu verstehen ist. Sie umfeissen folgende Figuren: 

1. Das Kleinod des Rades^^®) — ein Kreis mit acht Radien, ein Symbol der 
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Vollkommenheit und des Gebets. Nach anderer Erklarung ist dies Rad tausendspeichig. 
Es soli die Fahigkeit haben, sicb sonnengleich gen Himmel erhebend, zahllose Strahlen 
auszusenden. Es kann den Glaubigen in jedes beliebige Land befordern. 

2. Das Cintama^i-Kleinod^''®), eine eigenartige Figur, die wie ein Medaillon in 
Form des Langsscbnittes einer stehenden elektrischen Gluhbime alteren Formats, aber 
mit einer bedeutend breiteren Basis, aussieht. Das ganze Gebilde ist achteckig und 
sendet fiinffarbige Strahlen aus. Es spendet m der heiiien Jahreszeit Kuhlung, in der 
kalten dagegen Warme. Seine Gegenwart beseitigt Krankheiten und vorzeitigen Tod 
und gewahrleistet die Erfiillung aller Wiinsche. 

3. Das Frauen-Kleinod^®°) — eine sitzende Frauengestalt, den Kommentaren 
zufolge die Gemahlin des Cakravartin; sie erglanzt in Schonheit und ist beriickend 
parfumiert; in ihrer Nahe legt sich jede seeliscbe Aulregung. Ihre unablassige Sorge 
gilt dem Wohl aller Lebewesen. 

4. Das Minister-Kleinod^®^), dargestellt durch die Figur eines sitzenden hohen 
Staatsbeamten. Ihm liegt das Wohl und Wehe aller Lebewesen am Herzen, die er durch 
seine reichen Spenden vor jedem Mangel schiitzt. Durch gerechtes Gericht stellt er 
ihren Wohlstand sicher und bekundet Weisheit in der Erfiillung der Auftrage seines 
Herm — kurz — ein mustergiiltiges Vorbild fur so manchen seiner Amtsbriider 
auch in unserer Zeit. 

5. Das Elefanten-Kleinod^®®). Auf dem Riicken der Figur des Tieres steht 
aufrecht ein achtspeichiges Rad. Dieser Elefant tragt — profanen Augen unsichtbar — 
die 84000 Bucher mit der heiligen Lehre Buddhas und dient als Symbol der un- 
begrenzten Ausbreitung der Religion. Aufierdem ist der Elefant fahig, nicht nur seinen 
Reiter mit Windeseile an jedes gewiinschte Ziel zu bringen, sondem auch alle Feinde 
zu zermalmen. 

6. Das Kleinod des erhabenen Rosses^®®). Das Pferd tragt das Cintama^i- 
Kleinod. Wer dieses Tier besteigt, ist aller Furcht enthoben. Er wird wie vom Sturm 
dahingetragen, und die groBten Entfemimgen bis an das Ufer des auBersten Meeres 
werden spielend zuriickgelegt. 

7. Das Kleinod des Heeresbefehlshabers^®^) zeigt einen sitzenden Genera- 
lissimus, der alle Anschlage und Tucken mit dem Schwerte seiner gottlichen Weisheit 
zunichte macht. Er selbst ist aber auch mit hervorragender korperlicher Kraft begabt 
und geht aus jedem Kampf als Sieger hervor. 

Diese beiden Gruppen von Kultgeraten gehoren sozusagen zum eisemen Bestand. 
Das gleiche gilt von einer Reihe von sieben Schalen oder Bechern^®®), die vor 
den sieben Kleinodien stehen. Sie dienen der Darbringung von Opfem; ihr Gebrauch 
geht auf sehr alte indische 2^iten zuriick. Die beiden ersten sind mit Wasser gefullt, 
in der dritten liegt eine Blume, und in der vierten steht eine Raucherkerze. Die funfte 
dient als Weihelampchen, die sechste enthalt wieder Wasser, und die siebente nimmt 
Fruchte auf. Alle diese Dinge pflegte man in alten Zeiten der Reihe nach den 
indischen Herrschem bei Empfangen zur Waschung oder als Zeichen der BegruBung 
darzureichen^®®). Spater war dann dieser Branch auf die Heiligen und Gottheiten 
des Buddhismus ubertragen worden. In einigen Fallen wird die Zahl der Opferschalen, 
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deren Inhalt iibrigens auch in Tsongkhapas ..Stufenweg zum Hell" Gegenstand der 
Erorterung im allegorischen Sinne ist^^^), auf acht und neun erhoht. Vor dieser Reihe 
von Schalen steht dann noch ein besonders grofies und schon gearbeitetes Gefafi, das 
als Lampe dient und, von der gesamten Bruderschaft des Klosters unterhalten, nlemals 
verloschen darf^®®). Im Gegensatz hierzu wird das in der Reihe der sieben Schalen 
stehende Lampchen nur bei Gotterdiensten angezundet. Die grofie Lampe wird von 
einer machtigen Raucherkerze^®®) flankiert. Fiir die Herstellung und Instandhaltung 
dieser beiden Opfergaben gibt es besondere Regeln. Es ist z. B. verboten, Raucher- 
kerzen chinesischer Herkunft zu benutzen. Im Sommer mufi fiber die ewige Lampe und 
fiber den nie verglimmenden Raucherstock, der in entsprechenden Zeitabstanden durch 
einen neuen ersetzt wird, eine Schutzglocke gestfilpt werden, um zu verhfiten, dafi die 
um diese Zeit im Tempel umherschwirrenden Insekten am Raucherstock zu Schaden 
kommen oder gar in den Flammen des ewigen Lichts verbrennen. Weiterhin steht auf 
dem Altar noch ein Metallkastchen, dazu bestimmt, die Asche der Raucherkerzen auf- 
zunehmen. Bei der Weihe eines Tempels und bei den Offizien ffir den Buddha der 
Medizin werden noch acht andere Schalen hinzugeffigt, die folgende Dinge der Reihe 
nach enthalten; einen Spiegel, ein Medikament, das im Sanskrit Gorocana heifit, saure 
Milch, eine besondere Grasart indischer Herkunft, eine Kokosnufi, eine Muschel, ein 
Fsirbstoff namens Sindura (Sanskrit) imd schliefilich Senfkomer^®®). Hin und wieder 
kommen auf dem Altar aber auch die „Opfer der ffinf Sinne“, mit anderem Namen 
die „ ffinf Wunschobjehte“^)“, zur Schau: eine kleine blanke Metallscheibe, die 
Sehkraft symbolisierend, eine Hommuschel, auf das Gehor deutend, Muskatnfisse, an 
den Geruchsinn erinnemd, Frfichte oder Zucker zur Befriedigung des Geschmacks und 
endlich ein Stfickchen gelben Seidenflors, dessen Berfihnmg den Tastsinn auslost. Ein 
weiteres Altargerat ist ein schwarzgefarbtes topfahnliches Gefafi aus Ton — die alt- 
buddhistische Almosenschale. 

Zu den angefuhrten Kultgegenstanden gesellt sich noch das Thodpa (fod pa)^^^), 
ein Gefafi, das aus einem Menschenschadel hergestellt und in Silber oder Gold gefafit 
ist. Die dazu bestimmten Schadel mfissen besondere Merkmale aufweisen und sollen u. a. 
die Figur eines Vajra zeigen. Im Notfalle kann der Vajra auch eingeschnitzt werden. 
Erfahrene Lamen konne^ bei einem noch lebenden Menschen mit Sicherheit feststellen, 
ob sich dessen Schadel zur Herstelltmg eines Thodpa eignet. Im zustimmenden Falle 
sichem sich die Monche dieses kostbare Objekt rechtzeitig durch einen Vertrag mit den 
Angehorigen des begnadeten Schadeltragers. Armere Kloster, die sich den Luxus einer 
rituell zulassigen echten Schadelschale nicht leisten koimen, ersetzen sie durch eine 
Nachbildimg aus Silber. Diese Schadelschalen werden nur bei tantristischen Kulten 
und solchen, die im Zusammenheing mit „schrecklichen“ Gottheiten stehen, mit Wein, 
Branntwein oder Blut geffillt. Auf die andern weniger wesentlichen Gerate imd Aus- 
stattungsstficke sowie auf die Musikinstrumente der lamaistischen Orchester werden 
wir gelegentlich der Beschreibung des Klosters und seiner Tempel zinrfickkommen. 
Die Ausffihrungen fiber die Altarrequisiten seien mit einer kurzen Beschreibimg des 
Mandala oder Zauberkreises, dessen Gebrauch in fast alien Riten eine wichtige Rolle 
spielt, abgeschlossen. 
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Dieses kultische Gerat, das hinduistischen Urspnmgs ist, heifit tibetisch Dschil- 
khor (dkyil '’Vor), mongolisch Choto mandal (,.Stadt“ Man^ala)^®®) und kann nicht 
nur den Buddhas und den verschiedensten Gottheiten, die dann meist dem Tantra- 
System angehoren oder zu den „furchtbaren“ zahlen, dargebracht werden, sondern 
ebenso lebenden Lamen oder Anwartem auf diesen Stand, sofem sie „Wiedergeburten‘‘ 
sind. Bei letzteren stellt sich, nebenbei bemerkt, die Sache manchmal etwas teuer, 
und urteilsfahige buddhistische Tibetreisende wissen geradezu von Phantasiesummen zu 
erzahlen, die fer und in Verbmdimg mit der Darbringung eines solchen Mandala in 
Rechnung gesetzt werden. Es gibt Mandalas, die, dem Dalai Lama oder andem hohen 
Kirchenfiirsten dargebracht, einige tausend deutsche Reichsmark kosten! 

Das Mandala ist eine symbolische Darstellung des Universums in Form einer mehr 
oder minder grofien Scheibe, die etwa 60 cm Durchmesser hat. Sie ist in oft hoch- 
kiinstlerischer Arbeit hergestellt und in Gold, Silber oder Kupfer getrieben. In der 
Mitte stellt eine Erhohung den mythischen Berg Meru der buddhistischen Kosmographie 
dar, unter dessen vier Abhangen sich die vier Weltteile ausbreiten^®^). Auf der Scheibe 
finden sich auch grofiere oder kleinere Stucke verschiedener Edelmetalle. Die 
kleineren stellen Kostbarkeiten des Universums dar, die in der Vorstelltmg des Opfem- 
den der zu verehrenden Wiedergeburt oder Gottheit dargebracht werden. Auf die 
wertvolle Platte wird bei der Opferung vor einem Buddha oder vor einer Gottheit 
oder bei der Darbringung vor einer stets gottergleichen Wiedergeburt Reis und Getreide 
gestreut. Waddell fuhrt den Urspnmg der Mandala- Darbringung auf den beriihmten 
indischen Konig Asoka zuriick, der dreimal ganz Indien der buddhistischen Monchs- 
gemeinde als Gabe darbrachte und dreimal sein Reich wieder von ihnen loskaufte. — 
Neben den in Metall getriebenen Mandala-Darstellungen gibt es iibrigens auch solche 
aus bemalter Lemwand, die, je nach der Gottheit, zu der sie in Beziehung stehen, ver- 
schiedene Einzelheiten zeigen. Das Berliner Museum fur Volkerkxmde besitzt eine 
g^e Reihe solcher, mit reichen Texten versehenen gemalten Mapdalas ; leider sind sie 
nicht ausgestellt. 
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Bild 4 Der Golddadi-Tempel (1), das Heiligtum des Klosters Kumbum 

Im Hinterg-rund Nordosten 




II. KAPITEL 


Die Karte dies Klosters Kumbum. Besdireibung’ des Klosters 

Der Golddach-Tempel (1)* 

D as Ziel meiner Wiinsche war das Kloster Kumbum, eine Siedlung von gewaltigen 
Ausmafien. Was dieser dem lamaistischen Kult geweihte Ort im kunsderlschen 
Gesamteindruck, an architektonischen Einzelheiten, an Giitern von materiellem Wert dar- 
bietet, mu6 den Besucher zunachst fast erdriicken, zumal wenn er sick die Aufgabe 
stellt, andern ein anschauliches Bild vom Ganzen zu geben. 

Das Eingehen auf eine Masse von Einzelheiten ist unerlafilich. Im Okzident ist 
die Darstellung grofier Kultdenkmaler eine wesentlich leichtere Aufgabe, weil der 
abendlandische Geist die Form immer synthetisch bewaltigt, dabei stets nach Klarheit 
imd einfachster Linie dr^gend. Die Details dienen und stellen nicht ein Konglomerat 
dar, das die Grundformen liberwuchert. Selbst die friihe und mittlere Gotik mit ihrem 
skurrilen Beiwerk bietet sich mit imposanten Linien und Strukturen dar. Das Kultische 
und Symbolische der christlichen Ideenwelt ist immer auf die denkbar einfachste 
Formelzu bringen. Nie zerflattem die Einzelheiten oder verwirren den Beschauer durch 
das Wirken damonischer Gewalten, wie sie in einem Wirrwarr von Gebilden zum Leben 
im toten Material streben. Im Abendlande wird an der Synthese von Form und Idee 
das Wunder sinnfallig. Im buddhistischen und lamaistischen Osten ist es ein Wxmder, 
ein schier unfafibares Wunder, das aus den die Sinne verwirrenden Bewegungen der 
tausend Arme, der tausend Radspeichen, der aber tausend Inkamationen und aus all dem 
sinnvoll gemeinten Kleinwerk uberhaupt eine machtige Struktur, konkrete Form an- 
nimmt. Das Wunder ist da; es ist iiberwaltigend. 

In dieser fremdartigen Welt ist es aussichtslos, zunachst an die grofien Linien 
heranzugehen. Man mu6 Steinchen an Steinchen fiigen, alle Einzelheiten ausschauen, 
messen, zu dem immer wachsenden Ganzen fugen, bis Darsteller wie Leser endlich 
selbst das Ganze komponieren. Die Entschadigung fiir die liebevolle Hingabe an die 
kleinsten Dinge wird nicht gering sein. Die ganze Welt des Lamaismus entsteht aus 
der Vielheit der Gesichte. 

Man werfe zunachst einen Blick auf beigefiigte Karte. Das Weichbild des Klosters 
bietet sich dar (Bilder 1, 2, 5), der Kloster- Komplex und der nahe Vorort Lussar 
(Bilder 3, 6), die Unterkunft tor Pilger, sowie der Lussar- und Kumbum-Bach. 

Die in Klammem gesetzte Ziffcr bedeutet stets die Nummer des Gebaudes auf der dem Buch 
bcigelegten Kumbum-Karte. 
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Vor Herstellung der Karte war es notig, die astronomische Position des posters 
and Lussars festzulegen. Nach E. Przybyllok und K. Wa ter (Schriften der 
Konigsberger Gelehrten Gesellschaft 1929) ergeben meine Beobachtungen l^gende 
Werte: Breite 36“ 30,8', Lange 101“ 40.0'. Das astronomische Azimut fur die Haupt- 
mire auf dem ..Glockenturm" ergab von S fiber W gezahlt: 70“ 0.0'. In memer 

Beobachtungsliste ffihrt diese Station Nummer 91. r> , i • j 

Die Hohenlage Lussars wurde von mir durch mehrere Beobachtungen mit dem 
Siedethermometer im Pimkt A nahe dem Zusammenflufi des Lussar- Baches mit dem 

Kumbum-Gewasser mit 2500 m festgelegt. ^ . v a i • 

Auf dieser Basis baut sich das Kartenbild auf, das in mfihseliger Arbeit gewonnen 
werden mufite, die dadurch besonders erschwert war, dafi die Klostersk^zen imd die 
mit der Herstellung des Klosterplanes im Zusammenhang stehenden Arbeiten zeitweise 
bei recht empfindlicher Kalte ausgeffihrt werden mufiten. Von Mefitischaufnahmen 
konnte keine Rede sein; denn die Monche des Klosters verfolgten mit Mifitrauen jede 
Tatigkeit, von der sie glaubten, dafi sie mit Kartenherstellimg etwas zu tun haben 
konnte. Aus diesem Grunde war es mir fiberhaupt nur moglich, mit den emfachsten 
Mitteln und durch unauffalliges Abschreiten die Unterlagen ffir ein Kartenbild zu be- 
schaffen. Da diese Arbeiten viel Geduld und Vorsicht erforderten, war es ratsam, 
jeweils den)enigen Klosterteil aufzunehmen, von dem ich wufite, dalS die dort wohnenden 
Monche durch religiose Verpflichtungen an andem Klosterplatzen festgehalten waren. 
Auch war ein moglichst haufiges Wechseln meines Arbeitsplatzes notig, urn nicht die 
besondere Aufmerksamkeit der Monche auf mich zu ziehen. 

Als Mefiinstrument bei diesen Arbeiten benutzte ich einen Fluidkompafi. Die topo- 
graphischen Arbeiten wurden teilweise bis zur Hauseinheit durchgeffihrt, so dafi sich 
die Wiedergabe in dem grofien Mafistabe 1 :4000 rechtfertigt. Meine Klosterskizzen 
umfassen 32 Oktavseiten und sind mit umfangreichen Erlauterungen versehen. Die 
Detailaufnahmen im Charakter von Feldkrokis werden durch eine acht Seiten um- 
fassende Peilungs-Haupttriangulation erganzt. Zur Vervollstandigung des Kartenbildes 
diente schliefilich noch eine grofte Zahl von Tempelskizzen und Tempelbeschreibungen. 

Es standen ferner zwolf Panoramen zur Verffigung, Filmaufnahmen zwar, aber 
dennoch so scharf in der Bildzeichnung, dafe sie nach entsprechender Vergrofierung 
wertvolle Hilfe bei der Entwicklung des Kartenbildes boten. 

Die Hohenunterschiede beruhen auf relativen Schatzungen, die Boschungswinkel 
auf solchen der Winkel. 

Das auf diese Weise gewonnene umfangreiche Material wurde an dasjenige der 
Stationshohe 91 angeschlossen. Durch Bildmessung einfachster Art unterstfitzt, wurde 
das Hohenpunktnetz immer mehr erweitert und vermehrt, so dafi schlieSlich ein Hohen- 
liniennetz von 1 m Abstand gewagt werden konnte. Dieses Formenbild sollte vor allem 
denZweck erffillen, die Jahrhunderte alte Kulturarbeit der Klosterbewohner zur Anlage 
der Siedlung eindrficklich vor Augen zu ffihren. 

Zunachst ein Blick auf das Geprage der Landschaft von Kumbum. In die weichen 
runden Formen der mit Lofi uberdeckten Landschaft hat die Erosion scharf ausgepragte 
Schluchten und Steilabstfirze gegraben. Besonders deutlich ist dies bei der vom Kum- 


26 



bum- Bach geschaffenen Schhicht mit ihren teilweise bis zu 20 m hohen Uferwanden zu 
erkennen. Diese Schluchtrinne fiihrt nur zur Zeit der Schneeschmelze und nach aus- 
gieblgen Regenfallen Wasser, sonst, besonders wahrend der warmeren Sommer- und 
Herbstmonate, ist sie trocken. In ihrer Sohle sind mehrere Brunnen angelegt, die 
zusammen mit andern Klosterbrunnen die Bewohner ausreichend mit Wasser versorgen. 

Am Westrand des Klosters miindet ein Nebenarm in den Kumbum-Bach ein. Die 
vereinigten Gewasser behalten diesen Namen bei und miinden nach wenigen Kilometem in 
Nordrichtung in den Lussar-Bach, der wasserreicher ist und am Fu6 der Vorberge der Im 
fernen Westen aufragenden Bergketten entspringt. Aus den zerfurchten Talsohlen dleser 
Quellbache oberhalb der Vereinigungsstelle ragen schollen- und horstartige Reste alter 
Talboden empor; die lofibedeckten Talhange sind vom Wasser stark angenagt, und die 
Abstiirze der Prallufer erreichen stellenweise Haushohe. 

Die Hange der das Kloster umrandenden Riicken sind mit Steppen, etwas Busch- 
werk und wenigen Baumgruppen bedeckt. In den Talsohlen dagegen findet sich eine 
iippige Flora zwischen dichtstehenden Wald- und Buschbestanden vor. Gerade dort 
und in den Talern der Bergketten im Westen pflegen die Monche heilkraftige Krauter 
zu sammeln. 

Die gegen Lussar zu auslaufenden flach'en Hange der Klosterumrandungshohen und 
das Tal des ostlichen Kumbum-Quellbaches dienen grofien Herden von Jaks, Schafen, 
Pferden und Kamelen der Handels- und Pilgerkarawanen als Weideplatze. Im Weich- 
bild des Klosters und Lussars fallt die grofie Menge von Raben und herrenlosen 
Hunden auf. 

Ober das Klima von Kumbum macht E. Reichel nach in Liang-tschou (1585 m), 
Sining-fu (2380 m) und in Kumbum errechneten Beobachtungen, sowie auf Grxmd der 
Klimawerke von E. Gherzi und H. Gautier f olgende Angaben : 


Monat 

1. Temperatur; 

2. Niederschlag: 

Mittel 

Absolutes 

Maximum 

Minimum 

Meng'e 
in mm 

Zahl 

der Tage 

Gewitter- 

tage 

Januar 

-9,0 


W/Smm 

2 

1 



Februar . . 

-5,5 



3 

2 

— 

Marz 

-1,0 



5 

3 

— 

April 

6,5 



10 

5 

— 

Mai 

11,5 

32,0 


25 

7 

— 

Juni 

17,0 

35,0 


60 

10 

— 

Juli 


36,0 

8,0 

80 

12 

— 

August . . ... 


35,0 

5,0 


12 

— 

September 


30,0 



9 

— 

Oktober 

4,5 

24,0 

—8,0 

15 

6 

— 

November 


20,0 

—18,0 

5 

2 

— 

Dezember .... 


17,0 


3 

1 

— 

Jahr 

5,3 

36,0 

—20,0 

308 

70 

15 


Tagesschwankung: im Herbst 12,5^ im Mai/Juni 14,0% sonst 13,0®. 
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3- Feuchtigkeit: Juli — September etwa 60—65 v. H., Friihjahr etwa 30 — 40 v. H., Winter 
lanbekannt. 

4- Bewolkung: Mai/Juni etwa 6, November/Dez ember etwa 0,2. 

5 . Wind; Im Sommer W, vielfach auch SO, der wahrscheinlich den Regen bringt. Im 
Winter vorherrschend NO, sonst auch W. 

Nacli H. Michaelis: Von Ende Marz bis Oktober herrscht prachtvolles Wetter: 
die Hitze steigt auf 34°, ohne lastig zu werden, reift gute Friichte von aufierordent- 
licher Grofie! 

Ein Bericht von Dr. E. Reichel in Heft 2 der Meteorologischen Zeitschrift 1932 
enthalt weitere Angaben fiber meine in Lussar ausgeffihrten Fachbeobachtungen. 

Man mufi das Bild der Landscbaft sich gegenwartig halten, wenn man den Gang 
in das Labyrinth des Klosters antritt. Denn mehr als irgendwo ffigen sich hier Berg 
und Ebene, Pflanzen-, Tier- und Menschenwelt zu einem geheimnisvollen Ganzen. 
Angesichts des Gegenstandes ist die an das Betrachten hingegebene Zeit recht kurz im 
Verhaltnis zur Ffille der Gesichte. Eine grfindliche Arbeit wfirde einen Spezialisten 
auf dem Gebiete der lamaistischen Kirchengeschichte jahrelang vollauf beschaftigen, 
um so mehr, als auf diesem Gebiet noch aufierordentlich wenig getM worden ist. Vor- 
ausgeschickt sei, daft ich mich in den folgenden Schilderungen sehr wenig an mein 1906 
veroffentlichtes Buch fiber das Kloster gehalten habe. Zwar deckt sich vieles in den 
Grundzfigen mit meiner frfiheren Darstellung, die als Erganzung dienen konnte, doch 
habe ich bei meinem diesmaligen lang andauernden Aufenthalt im Kloster naturgemafi 
vieles mit ganz andem Augen gesehen. Zur Belebung der Schilderung habe ich dieses 
Mai viele Skizzen beigeffigt. Ihre Anfertigung war nicht weniger schwierig als die der 
kartographischen Aufnahmen, denn die Monche waren keineswegs erbaut von meinen 
zeichnerischen Kfinsten. 

Die Mafie ffir die Langen und Breiten der Gebaudefronten und -mauern sind, da 
sie meist durch Abschreiten gewonnen wurden, ungefahre, wie auch die Hohen grofiten- 
teils nur schatzungsweise gegeben werden konnten. Ich glaube aber, da6 sie nur un- 
bedeutend von den wirklichen Grofienverhaltnissen abweichen. 

Wir beginnen unsere Wanderung durch das Kloster mit der Schilderung und dem 
Besuch seines grofiten Heiligtums. Darunter verstehen wir den 

„Golddach-Tempel“ (1) 

der in den Bildern 4, 7, 16, 18, 20, 23 gezeigt wird. Er heifit in tibetischer Sprache ent- 
weder Serkhang tschenmo^®®). „das gro6e goldene Haus“. oder mit Rficksicht auf 
die Veranlassung zu seiner Grfindung „Sserdong tschenmo"^®®), „der grofie goldene 
Baum . Die Mongolen nennen ihn Altan Sfime, was einfach' der „goldene Tempel** 
bedeutet, und die Chinesen Chin wa sze oder Chin t'ing t'^angi®’). Im Hinblick auf 
das in seinem Innem befindliche Tschorten, von dem noch' die Rede sein wird, wird das 
Gebaude nut der gebrauchlichsten Bezeichnung Sserten tschenmo, „grofies goldenes 
Kuppelmal , genannt. Dieser Name 1 st verhaltnismafiig jungen Datums, denn er setzte 
sich erst durch, als der Tempel im Jahre 1883 sein goldenes Dach bekam. 
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Die Veranlassung zur Griindung des Tempels steht in engstem Zusammenhang mit 
der Legende fiber die Geburt Tsongkhapas. Die heilige Oberlieferung weifi zu berichten, 
dafi an der Stelle, an welcher bei der Geburt des fiir die Gestaltung des Lamaismus 
so bedeutenden Mannes Blut gef lessen, drei Jedire spater ein Sandelbaum empor- 
gesprossen sei, auf dessen Blattem und Rinde sich wunderbEU" entstandene Darstellungen 
von Gottheiten und tibetische Buchstaben darboten. Davon im einzelnen spater! 

Aus dem Leben des Tsongkhapa berichtet die Legende, dafii die greise Mutter des 
grofien Kirchenlehrers, nachdem er schon langere Jabre in Zentral-Tibet geweilt hatte 
und dort zu Ansehen gelangt war, das Verlangen gehabt babe, ibren Sobn wieder- 
zuseben. Anstatt personlicb die Mutter aufzusucben, iibersandte er ibr die Bitte, fiber 
dem an der Statte seiner Geburt bochgewachsenen Sandelbaum ein Tseborten mit 
bunderttausend Darstellungen des „L6wenstimmigen Buddba^®®)“ zu erriebten. Dies 
wfirde einem Wiederseben mit ibm gleichkommen imd flberdies zu Nutz und Frommen 
der Glaubigen dienen. So entstand denn dieses Bauwerk. 

Dabinter wurden dann im Jabre 1560, also 143 Jabre nacb demTode Tsongkbapas, 
von einem Lama namens Rintseben Dsondui Dsebamtso^®®) einige kleine Zellen 
erbaut, die ibm und zebn Moneben zur Wobnung dienten. Spater wurden nocb zwanzig 
weitere Zellen angebaut®®®). Siebzebn Jabre daraul erriebteten die Lamen diebt neben 
dem erwabnten Tseborten fiber dem Baum den ersten Tempel Kumbums, der eine 
Statue des „zw6lfjabrigen Erlosers Maitreya®®^)“, des buddbistiseben Messias, entbalt. 
Darauf ist die voile imd offizielle Bezeicbhung des Klosters als Kumbum Dsebamba- 
Llng202), (Jie Welt des Maitreya mit den bimderttausend Darstellimgen", zurfick- 
zuffibren. Dieser Tempel ist auf der Karte neben dem Golddacb -Tempel mit 22 
bezeiebnet. 

Wabrend des grofien Aufstodes der Mobammedaner in der Provinz Kan-su im 
Jabre 1895 wurde aucb Kumbum von Aufstandiseben belagert. Da die Lamen wufiten, 
dafi das Kloster bei seiner Einnabme gleicb andem Lamaserien der Gegend geplfindert 
warden wurde, also aucb der Golddacb -Tempel gefahrdet sebien, erriebteten sie um- 
fangreicbe Befestigungswerke ; von ibnen sind beute nocb Reste am Steilbang nordlicb 
vom „Gro6en Stupa“ (19) erhalten. So konnte Kumbum aufter Labrang als einziges 
Kloster Amdos mit Erfolg den Mohammedanem trotzen. 

Der zweistockige Golddacb -Tempel (Bilder 2, 19, 20) ist auf der obersten Ter- 
rasse des Tempelviertels, die in den Westbang fibergebt, erbaut. Sie fiberbobt um ein 
geringes diejenige, die die Grofie Klassiker-Halle tragt, das bedeutendste Kultgebaude 
Kumbums. Der mit grofien Steinplatten belegte freie Platz wird im Westen durcb einen 
ziemlicb steil ansteigenden Bergbang begrenzt, der in mehreren Hobenlagen von bori- 
zontalen Wegen und scbmalen Terrassen durebzogen ist, langs deren die Wobnhauser 
der Lamen und der „Rote Palast", Marbrang (6), erbaut smd. 

Der Grundrifi des nacb OSO zeigenden Golddacb-Tempels bat die Ausmafie 
8:27 m. Ein wuebtiger, 1,4 m bober Sockel aus grofien Granitquadem bildet das Fun- 
dament fiir die aus Backsteinen erriebteten 4,6 m hoben Mauem, die aufien bis zu einer 
Hobe von 3,8 m mit grfln glasierten Ziegeln bekleidet sind. Nur an der Frontseite sind 
die Kacbeln in den flacben Feldern durcb dunkelgrfin glasierte Ziegelplatten ersetzt. In 
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der Mitte dieser Flachen und auch an den Randmauern ist 22 cm breiter, aus Messing 
hergestellter und vergoldeter Vajraschmuck (Sk.l*) derart befestigt, da6 auf je 1 qm 
ein Vajra-Kreuz^®^) trifft. Die einzelnen Vajra-Kreuze selbst sind wie die dunklen 
Felder eines Schachbrettes angeordnet. In jede der Flankenwande des Tempels ist ein 
umfangreiches, dunkelgriines, ebenfalls mit Vajras geschmiicktes Langsfeld (b) aus ge- 
branntem Ton eingelassen, das von einer Borte aus braunen Kacheln (c) eingerahmt ist 
(Sk.2), Die Mitte der Felder nimmt ein quadratisches, mit seiner 1,7 m hohen Diagonale 
senkrecht stehendes Relief (a) aus gebranntem Ton ein. Seine Farbe besteht aus einer 
Mischimg von Hellbraun, Rotbraun und Griin. Auf der talaufwarts gerichteten Tempel- 
flanke stellt die Zeichnung des Reliefs einen Buddha dar, der unter einem Baume am 
Wasser sitzt und zu einem Vogel aufblickt. Neben ihm steht eine Figur, die den Finger 
mahnend an den Mund halt^^^). An der talabwarts schauenden Tempelflanke ist auf 
dem Relief Buddha, der unter einem Baum neben einem Tiger sitzt, wiedergegeben. 


Die Riickseite des Tempels ist von ahnlicher Beschaffenheit wie dessen Seiten, nur 
ist auf ersterer in der Nahe der heiden Mauerenden le ein kl eines . 



engmaschigem, griin gestrichenem Holzgitter E eingelassen, dessen unteres Ende etwa 
1,6 m fiber der Terrasse liegt (Sk» 3). 

Genau zwischen den beiden Fenstern an der Riickwand ist auch hier eine aus 
grfin glasiertem Ton geformte Relief darstellung eingeffigt. Sie zeigt einen dick- 
bauchigen Buddha in Gestalt des bekannten Maitreya in der chinesischen Auffassung 
und Aufmachung als Mile Fo^®^). Ihn bedienen, wie das bei chinesischen, auch figfir- 
lichen Darstellungen haufig vorkommF^®), sechs in blauer Farbe gehaltene Gestalten, 
von denen eine dem Ohr des Maitreya sehr nahe steht, wahrend eine andere eine Gebet- 
schnur halt. 

Die Aulienseite des Unterbaues des Tempels ist im oberen Drittel durch ein un- 
gefahr 1,6m hohes Gesims abgegrenzt, dessen Profil tmd Zusammensetzung aus Skizze 4 
ersichtlich sind. Die Dachabdeckung (bei R) ist 0,3 m breit und besteht ebenfalls aus 
grfin glasierten Ziegeln. Welter oben tritt die Tempelmauer gegenfiber dem unteren 
Mauersockel etwas zurfick. Sie ist von der schmalen Dachabdeckung durch ein schwarzes 
Band mit welfiem Schelbchenmuster abgegrenzt (Bilker 4, 18). Die Aufienseite des 
oberen Teiles des Unterbaues Jst farbenfroh gehalten und mit blinden Fenstern yer- 
sehen. Einen Begriff von der uberraschenden Farbenfreudigkeit dieser Struktur liefert 
Shizze 5, bei der 

IX den orangefarbenen, im oberen Teil mit Blumen bemalten und 
mit Gold verzierten Fensterstock bedeutet, 

VIII eine grfine Holzfullung, 

* Sk. bedeutet Skizze. 
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VII griin glasierte Ziegel, 

V blaue Balkenkopfe, 

IV dagegen solche von orange Farbe, 

III eln schmales, blaues Band mit weifiem Schelbchenmuster und schliefilicb 
II eln orange gestrichener Fries und 
I eln Fries. 

Die beiden Tempelflanken sind mit je drei blinden Fenstern, die RiickwEind mit 
deren fiinf versehen. Zwischen je zwel Fenstern sind Messlngplatten (X) angebracht, 
deren Durchmesser 38 cm betragt. 

Die Tempelfront ist etwas anders gestaltet. Dort setzt sich im Mittelteil ein von 
seeks Saulen getragener Vorbau an (Sk. 6, Bild 9), der die Gebetsbretter, „Kiang- 
tschag“, enthalt^^'^). Der grauschwarze Fries an den Tempelflanken (Sk. 5) greift 
beiderseits des Vorbaues an die Seitenflachen der Front fiber (Sk. 7), nimmt aber dort 
andere Gestaltung an: Jede dieser quadratischen Flacken (c) ist mit einer 70cm breiten, 
vergoldeten Metallplatte gesckmiickt, aus deren blauem Mittelstiick das von vier eben- 



falls vergoldeten Vajras umgebene mystische Monogramm des Lamaismus, das Nam- 
tschuwangdan herausleuchtet. 

Der ganze Unterbau des Tempels wird an alien Selten durch eln weit vorspringen- 
des Zwischendach beschattet. Am weitesten ladt es oberhalb des Vorbaues mit der 
Saulengalerie aus (Bilder 4, 16, 18.) Seln Belag besteht aus feuervergoldeten 
Metallschindeln. 

Ober den nach aufwarts geschweiften Ecken sitzen griine, etwa 60 cm hoke Ton- 
zlegellowen mit weit geoffneten Racken (Bild 4). Unterkalb der Ecken hangen kleine 
Glockchen, an der Traufe ein 35 cm breites, vergoldetes Doppelornament aus Messing 
(Sk. 8), das oben blattartig gemustert ist, wahrend der untere, breitere Teil eine reich 
omamentierte, durchbrochene Arbeit darstellt. Zu Festzeiten kangt am unteren Messing- 
ornament ein 30 cm breites blaues Tuchband mit welfiem Scheibekenmuster. 

Von diesem Zwisckendack konnen bei Bedarf an fiinf Stellen Regenwasserrokren 
nack den Steinfliesen der Tempelumgebung kerabgefukrt werden (Sk. 9). Sie miinden 
dann in ebenso viele senkreckt und armdick durchlocherte, 65 cm hoke topfartige Stein- 
gebilde (Sk. 10 und 11), die auf einem Steinsockel ruken, der in der Mitte mit einer 
horizontalen Rinne verseken ist, in der das Wasser ablauft. Je einer dieser steinernen 
Wasserrohrhalter, auf deren Aufienseite Gesichtsmasken eingemelfielt sind (Sk. 10 
und w. befindet sich vor den Ecken der Hauptfront, je einer an den Flanken und 
einer an der Riickfront des Tempels (Bild P). 

Der Vorbau ist auf Bild 9 gut zu erkennen. Die dort sichtbaren Holzpfeiler sind 
mit tibetischem Staff umkleidet, dessen Muster und Anordnung aus der Skizze 12 her- 


31 




vorgeht. Bei den beiden mittleren Pfellern ist der Oberteil (A^ mlt kleinen blauen 
Kreuzen auf rotem Grunde gemustert. Zwischen den achteckigen Kapitellen der ban en 
sind freibangende Querleisten mit je funfzehn beweglichen Glockchen angebracht. Diese 
konnen von den Glaubigen durch Ziehen an einer Schnur in Bewegung gesetzt werden. 
Auf Bild 9 das wahrend der Zeit des Butterfestes aufgenommen worden ist, weisen die 
Pfeiler ebe andere Maskierung auf. Auffallend sind die schweren. geschmtzten. rot- 
orange lacklerten Konsolen, die so breit ausladen, dafi sie slch fast beruhren. Die 
schmale Liicke im Scheitel der Feldumrahmung schliefit jeweils ein kleines vergoWetes 
mystisches Monogramm. Auf den Kapitellen liegt ein starker Architrav, dessen Front 
auf blauem und grunem Untergrund sieben tibetische Inschriften aufweist. Auf besen 
reichlich mit Gold verzierten Balken setzen sich schmale, in Rotorange gehaltene Holz- 
friese auf. die gleich dem ubrigen Balkenwerk reiche Vergoldung tragen. Auf den 
Holzfriesen ruht die Traufe des Zwischendaches, die sich aus emer dreifachen bparren- 
lage mit quadratisch geformten Kopfeo znsammensetzt. Die F arben der einzelnen Sparren- 



lagen sind Rot, Griin und Orange (Bild 9). Die Frontseiten der Sparrenkopfe. die 
mittleren ausgenommen, bieten das in Skizze 13 dargestellte ZeicliOT. 

Noch fesselt uns der Vorbau, und zwar insbesondere der Raum unterhalb des 
Zwischendaches entlang der Hauptfront des Tempels, von den Lamaisten Gontschor 
genannt. In die Hauptfront sind, und zwar eingedeckt auf die Liicken zwischen den 
mittleren vier Pfeilern, drei nebeneinanderliegende je 3,2 m breite Tore eingelassen. Sie 
fuhren ins Innere des Tempels. Ihre rotorange lackierten Turrahmen stellen ebenfalls 
Meisterwerke m Bemalung und Schnitzerei dar. Skizze 15 gibt ein Bild von der Ge- 
staltung und Farbenverteilung: 

a bedeutet einen schmalen Goldfries, 
b goldene tibetische Schrlft auf blauem Grunde, 
c ein griines Kreissegmentmuster mit Goldkern und rotorange ge- 
farbtem Hlntergrund, auf Goldleiste aufsitzend, 
d Kerbschnltzerei in Rotorange, 
di Sonnenmuster in Blau und Griin wechselnd. 

Man mochte an keinem Detail fluchtlg vorbeiellen. Die uns so fremden und 
oberflachlich gesehen — prlmitlv erschelnenden Monche iibertreffen sich selbst in der 
Ausschmiickung der Tempel und der Erflndung von Farbenkombinationen. Ober jedem 
der drei Tore leuchtet elne Lantsa-Inschrift in Gold, die mittlere auf blauem, die beiden 
aufieren auf grunem Feld. Oberhalb des Torsturzes lagem sich drei Schlchten von 
Balkenkopfen, zuerst elne blaue, dann eine grune und darauf elne orangefarbene. Ihre 
Kopfflachen zelgen in Goldbemalung drei verschiedene Lantsa - Zeichen (Sk. 14). 
Zwischen den einzelnen Balkenkopfen ist die Wand reich mit Bluraen und anderm 


32 





CQ 

B 

<u 

T 3 


0 T 3 

> .p 

1 § 

■f ^ 

03 4) 
(/3 

cA a 

J X 

c/5 p 

<u fi 

TJ 

t2 i 

•M 

gg 

g 

t- 

VO 

n 3 

s 


M "0 


I X 


5 0 


o 



e Froi 






Bild 16 Obergeschofi des Golddadi-Tempels (1) Bild 17 Zwischen dem Tempel der Medirinischen Sdiriften (10) 

Ira Hintergrund Ostnordosten O'nks) und dem Tsongkhapa-Tempel (24) (rechts) im 

Hmtergrund der Tempel des Dipangkara-Buddha (23) 



Zierat bemalt. Oberhalb dieser letzten Balkenlage zleht sich iiber den Toren ein schmales 
Langsbild von 60 cm Hohe entlang, das fiinfzehn Gottheiten in Farben darstellt* 

Seitlich der Eingange slnd in die griine Glasurwand je drei verhangie Bilder aus 
dem lamaistischen Leben in schmalen, roten Holzrahmen eingelassen. Hire Ausmafie 
betragen 2,5:3 m bzw. 1:3m. 

Die Tiiren (Sk, 16) sind'zweiflugelig und rotorange lackiert. Jeder Fliigel hat drei 
quadratische Fiillungen mit Goldornamenten in den Ecken. In der Mitte der obersten 
und untersten Fullimg je ein Paar der kreuzweise iibereinandergelegten Vajras, in den 
Mittelfeldern dagegen je ein machtiges Messlngstiick in Halbkugelform mit solidem, 
massivem Ring aus dem gleichen Metall. Die 20 cm hohe Schwelle ist der besseren 
Haltbarkeit wegen mit starken Eisenbeschlagen verkleidet (Sk, 17) und mit zwei bis drei 
Finger starken, schweren Rundkopfnageln beschlagen. 

Vor diesen heiligen Pforten verrichten die Lamen und Laien auf den in den Baden 
eingelassenen und parallel angeordneten Gebetsbrettern aus Zedernholz ihre Andacht. 
Dies geschieht in folgender Form: Der Lamaist begibt sich an den 
Rand der Vorhalle zwischen' die Saulen mit Front gegen den Tempel. 

Dort zieht er seine Stief el aus und legtdenUmhang ab (Bilder 8, 10, 11, 

12, 13). Dann tritt er an das aufiere Ende des nachsten in die Erde 
eingelassenen freien Gebetsbrettes heran, und zwar so, dafe seine Fersen 
mit der Balkenkante abschneiden. Nachdem der Betende seine Gebets- 
schnur um das rechte Handgelenk gewickelt hat, hebt er seine gefalteten 
Hande, dabei mit den Kugeln der Gebetsschhur die Zahl der Nieder- 
werfungen markierend, in Scheitel-, dann in Mundhohe imd lafit sich 
darauf nach vorn auf das Gebetsbrett fallen (Bild 11). Auf dem Bauche 
liegend, schleift er mit seinen beiden Handen so weit vor, bis seine Arme 
ausgestreckt sind, der ganze Korper auf dem' Brette aufliegt und die 
Stirn den Boden beruhrt. Durch diese seit Dutzenden von Jahren an derselben Stelle 
mit grofiem Eifer gepflegte Obung sind die Gebetsbretter stark abgeschliffen worden 
und w^eisen heute an den Stellen, an welchen Hande und Fiifie das Brett beriihren, 
mehrere Zentimeter tiefe Aushohlungen auf. Das Aufstehen erfolgt in gleicher Weise, 
nur in umgekehrter Reihenfolge der einzelnen Bewegungen. Die Fiifie bzw. die Zehen 
diirfen dabei ihren Platz nicht verlassen. Schliefilich steht der Betende wieder auf- 
recht an seinem alten Platz, hebt die gefalteten Hande in Scheitelhohe usw. Wahrend 
der Obung auf den Gebetsbrettern mufi der Lamaist ohne Unterlafi die „sechs 
Silben^^^)**, also „Om mani padme hum“, oder andere Gebetsformeln rezitieren. 

Dieses Niederwerfen, von dem es iibrigens zwei Arten gibt, ist eine Devotionsform, 
die den Gliedern des Klerus und den einfachen Glaubigen gemeinsam ist. Die dabei 
zu beobachtenden Einzelheiten werden noch an einer andern Stelle dieses Buches ge- 
schildert, wo auch eine Erklarung der einzelnen Ph'asen, Momenta und Bewegungen 
bei diesen Obungen gegeben wird. Bei der Devotion auf den Gebetsbrettern handelt es 
sich um das Kiang-tschag, wahrend die andere Devotion, das Tschag-tsalwa, hier 
nicht in Frage kommt (Bilder 14, 15, 85). Beim Kiang-tschag (Bild 8 mit 13) hangt 
die Zahl der Prostemationen vom Eifer des einzelnen ab. Viele beschranken sich dabei 
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auf tausend, doch' soli es ganz Fromme geben, die es selbst bis zur Zahl hunderttausend 
bringen. Von diesen Obungen wird gewohnlich jeden Tag eine gewisse Zahl erledigt, 
und diese Tatigkeit soil so lange fortgesetzt werden, bis die gewiinschte Ziffer erreicht 
ist. Die etwas lauen Glaubigen benutzen beim Vorschleifen mit den Handen auf den 
Gebetsbrettern zur Schonung der Hande Tuchlappchen, auch schutzen sie ihre Knie 
durch ICissen, um die Harte des Holzes weniger zu spiiren. Bemerkt sei noch, dali sich 
weder die gebildeten Lamen noch' die Laienintelligenz diesen Gbungen hingibt; auch die 
mystischen Asketen betreihen sie nicht. So bleibt dieser Devotionskult in hervorragen- 
dem Mafie Sache des einfachen Volkes und des niederen und mittleren Klerus. 

Anschliebend hieran sei eine kleine Legende emgeschaltet, die zum Kiang-tschag 
auf den Gebetsbrettern vor dem Golddach-Tempel in engster Beziehung steht: Fruher 
waren dort in die Txirschwellen kostbare Steine eingelassen. Einmal kamen nun als 
biedere Pilger verkleidete Rauber nach Kumbum, machten ihre Kotaus vor den Toren 
des Heiligtums und versuchten dabei, die Steine auszubrechen und zu stehlen. Zur Strafe 
fiir diesen Frevel lahmte sie der gottliche Wille, so dafi sie nicht mehr ohne fremde Hilfe 
hochkommen konnten. Ihrer Schandtat iiberfiihrt, wurden sie hingerichtet. 

Auf den Unterbau des Golddach-Tempels setzt sich in Verjiingung seines Grund- 
risses der Oberbau auf. Er ist von einer Holzgalerie umgeben, die das Goldene 
Dach tragt. Die Wande des Oherbaues bestehen aus rotorange lackiertem Holz und 
zeigen an den Tempelflanken je eine Tiire mit blau geranderten Fiillungen und zwei 
blinden Fenstem. An jeder Langsseite zahlen -wir dagegen zwanzig solcher Fenster, 
sowie zwei echte, die mit engmaschigen grunen Holzgittern verschlossen sind. Die 
Fenster verteilen sich an jeder Tempellangsseite auf fiinf Felder. Die Fenster des 
mittleren sind dicht mit Khadaks verhangt. Jede der rotorange lackierten Fenster- 
fiillungen ziert das mystische Namtschuwangdem in Goldpragung. Das griin gestrichene 
Zwischenstiick zwischen dai einzelnen Feldem weist im oberen Teil vergoldete Relief - 
schnitzerei auf und dariiber auf blauem und grunem Hintergnmd eine goldene Inschrif t 
in den altertiimlichen Lantsa-Zeichen^^®) des Sanskrit-Syllabars. Dariiber Holzfriese 
mit tibetischer Inschrift in Gold und reich bemaltem, feu-bigem Blumenschmuck. Die 

viereckigen Holzpfeiler stehen von der Mauer des 
Oberbaus 1,1 m weit ab, imd zweu* zahlen wir an den 
Schmalseiten des Oberbaues je vier, an den Langs- 

i}^$chnUitrei . . i « 1 

seiten je sechs solcher vierkantigen, kurzen und rot 
lackierten Trager. 

Bunte Bemalung, Goldborten und reiche Schnitzereien zieren ihre Konsolen (b) und 
Kapitelle (Sk. 18), Auch hier fehlt nicht der Kapitellkopf in Form eines kleinen 
goldenen mystischen Monogramms. Auf dem breiten, reich mit Gold bemalten Archi- 
trav (a) prangt in der Mitte zwischen jedem Pfeilerpaar je eine tibetische Inschrift in 
Gold auf grunem und blauem Felde. Auf dem Balken (a) ruht ein im Dreiecksmuster 
geschnitzter Fries ( Sk, 19). Dariiber sind in drei Lagen iibereinander Sparren angebracht, 
deren Stirnflache beim obersten orange, beim mittleren griin und beim untersten blau 
bemalt ist. Samtliche Stimflachen tragen aufierdem ein tibetlsches Schriftzeichen in 
Gold und Goldumrahmung. Auf diesen Sparrenlagen ruht das Golddach. 
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Zwischen den Pfeilem und der Mauer des Oberbaues liihrt ein Gang um das 
Kernstuck des Tempels herum. Nach aufien zu ist er durcb eine jenseits der Saulen 
verlaufende, reich geschnitzte Holzbriistung abgegrenzt, die auf einer 40 cm boben und 
metallumkleideten starken Brustung oberhalb des Zwiscbendacbes siizt(JBilder4, 16,18). 
Die zwiebelartigen Spitzen des rotorange lacklerten Holzgitters sind vergoldet (Sk. 20). 
Oberbalb jeder der vier Ecken dieser Brustung bockt auf einem an den Eckpfeilem bin- 
ausgeriickten, rot lackierten Balken je ein 1 m bober froscbartiger Tiger aus griinlicb-bell- 

braunem, gebranntem Ton. Die Gold- 
und Grunbemalung seitlicb am Kopfe 
dieses Tieres lafit den Eindruck auf- 
kommen, als babe man die Darstellung 
eines gefliigelten Wesens vor sicb®^^). 

Der Aufbau des Hauptdacbes 
gebt aus der Zeicbnung (Sk. 21) 
bervor (Bilder 6, 16, 17). Die beiden Enden des Firststreifens iiberragt je ein 1,5 bis 
1,7 m bobes „Gluckszeicben“ oder Cintamani. In der Firstmitte ragt das Gandscbir 
auf. Zwiscben ibm und den Gliickszeicben sitzt auf dem Firststreifen nocb je ein eigen- 
artiges Gebilde von gleicber Ausfiibrung, das eine gewisse Art von Opfer darstellt. 
Alle diese Omamente sind in Messing getrieben und vergoldet. Am Firststreifen, an den 
Omamenten und an den Dracbenkopfen der aufwarts gescbweiften Dacbenden (a, b, c) 
fallen einzelne oder in Buscbeln zusammengefafite, etwa 12 cm lange, stacbelartige 
Spitzen auf. Die groGen Dracbenkopfe 
verraten starke omamentale Begabung des 
Scbopfers. Aus dem offenen Racben ragt 
eine lange und breite Zunge; der Russel 
ist erboben. Unmittelbar fiber den Augen 
imd Homern wiederbolen sicb die langen ^ 

Stacheln. Unterbalb der Dacbecken 
Drabten je drei Glocken in verscbiedener 
Grofie (Sk. 22). Die Flatten des Haupt- 
dacbes sollen nacb den wobl fibertriebenen 
Angaben der Moncbe aus massivera Golde 
besteben. Eine andere Version lautet, 
sie seien nur vergoldet, da die ricbtigen goldenen 
Flatten frfiber in Kriegszeiten geraubt worden 
seien. Wabr ist jedenfalls, dafi das Hauptdacb 
gleicb dem Zwiscbendacb mit feuervergoldeten Me- 
tallplatten bedeckt ist. An der Dacbtraufe ziebt 
sicb eine breite, vergoldeteMetalldoppelborte entlang. 

Auf dem Bilde 18 ist der obere Teil der Tempelflanken dicbt aufierhalb der Saulen 
mit einem blauen Tucb und darauf angebraditer grofier Lantsa-Scbrift verbangt, so da6 
das Holzgefuge des Oba'gescbosses teilweise dem Blick entzogen ist, 

Auf den Wink eines Tempelwachters dfirfen wir unter dem Vorbang vor dem 
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Haupteingang hindurchschliipfen. Nun hat uns das Innere des grofiten Heiligtums von 
Kumbum aufgenommen. Es ist vorerst unmoglich, in dem dort herrschenden Halbdunkel 
irgend etwas zu unterscheiden. Wir folgendem Lama durch ein Wiirwarr von Schranken, 
Aufbauten und Kultobjekten und stehen plotzlich vor elnera riesigen Tuchaufbau, der 
von der Decke sparliches Licht erhalt. Unter diesem steht ein ansehnliches Tschorten, 
das in beigefugter Skizze 23 mit Au bezeichnet ist. Es stellt das besonders beilige Denk- 
mal liber dem Wunderbaum des Klosters dar, der die Veranlassung zur Errichtung des 
Golddach-Tempels gegeben hatte. Daft dieses Bauwerk uber einem lebenden Baum 
errichtet worden sei, will mir, wie wohl auch jedem andem nuchtem Denkenden, mehr als 
fraglich erscheinen, und ich neige der Ansicht zu, dafi es sich urspriinglich entweder 
nur um eine Einfriedigung der geweihten Statte mit dem Wunderbaum gehandelt hat 
oder dafi das Kuppelmal iiber dem bereits abgestorbenen Baumstumpf errichtet wurde®^®). 
Diese Frage den Tatsachen entsprechend zu entscheiden. halt angesichts der Unzugang- 

lichkeit der einschlagigen Original-Literatur aufierordent- 
lich schwer. Jedenfalls nimmt das sagenhafte Denkmal 
mit seinem geheimnisvollen, niemandem sichtbaren Inhalt 
fast den ganzoi Mittelteil des Tempels ein. Es ist ein die 
ganze Hohe des Lichthofes (Rabssal) ausfiillender Bau 
mit quadratischem Grundrifi, der das zweite Stockwerk 
durchstoftt und bis unter das Goldene Dach hinaufreicht 
{Sk. 24 und 25). Das Denkmal ist fast vollstandig in 
gelbe chinesische Seide eingehiillt, so dafi von seinem 
Kern, dem mit geschmiedetem Silber iiberzogenen Tschorten, fast nichts 
zu erkennen ist. Auch ist es nicht moglich festzustellen, wie weit das 
Tschorten in das Erdreich eingelassen ist. Nach oben verjiingt sich der 
Tschortenaufbau immer mehr, imd seine Spitze lauft schlieBlich in einen 
1 m hohen Schmuck aus, erne gelbe Krone mit einem vergoldeten, die Sicheloffnung 
nach oben zeigenden Halbmond daruber 26). Ober diesem Schmuck hangen neben- 
einander drei am Hauptdach befestigte, runde, machtige Baldachme aus gelber Seide, 
von denen der mittlere direkt fiber dem Halbmond schwebt. 

Vom obersten Teil des Aufbaus fallen imzahlige weifie und gelbe Khadaks fiber 
die Tuchumhfillung herab. Ein Teil dieser langen, schmalen, an der Spitze des Kuppel- 
denkmals befestigten Tficher ist am unteren Ende der Brfistung des Obergeschosses 
oder an den Saulen befestigt. Da das nur an der Rfickwand des Erdgeschosses in zwei 
Fenster einfallende sparliche Licht durch die im Saale stehenden groBen Schranke 
aufgefangen und das von oben in den Schacht eindringende Licht von den Girlanden 
verdunkelt wird, ist es unmoglich, sich auch nur eine annahemde Vorstellung von der 
Architektur des Denkmals zu machen. Nach Cybikov soli seine Gesamthohe fiber 
dem FuBboden des Tempels mehr als 6 m betragen. Nach meiner Schatzxmg ist 8 m 
nicht zu hoch gegriffen^^®). Im oberen Teil der „Blase“ des Tschorten, also in ungefahr 
halber Hohe des ganzen Aufbaues, ist die Tschortenkammer erkeimbar (Sh. 27). Die 
aus Gold imd Silber geschmiedete Kammereinfassung hat Hufeisenform und eine gerad- 
linige Basis von etwa 1,8 m Breite und 2,2 m Hohe. Die etwas schrag gestellte, mit 
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dem oberen Telle leicht iiberhangende, halbkranzformige Verbramung der Kammerein- 
fassung besteht aus plastischem Goldschmuck-Blumenmuster und herrlicb getrlebener 
Sllberarbelt. Den inneren Rand dieser Kammereinfassung bildet eine Goldborte, in die 
Edelsteine eingelassen sind. Cber die Tschortenkanuner sind rote und blaue Khadaks 
gelegt. In ihrer Nische sitzt eine 1,3 m hohe Figur Tsongkhapas aus Gold, die in elnen 
gelben Mantel mit griiner Borte gehiillt ist. In den Handen halt der Relormator mehrere 
Khadaks. In der Hohe der Tschortenkammer zieht sich um das mit Seide umkleidete 
Tschorten ein breiter blauer Giirtel mit einem roten Mittelstreifen (Sk. 25). 

Besonders auf der riickwarts liegenden Wand des Lichtschachtes, und zwar bel EE 
(Sk. 28), hangen kostbare, 4 m lange, gestickte Fahnen. Einige sind sogar 6 m lang. Sie 
bestehen aus drel parallel laufenden Streifen in Gold und Violett ( Sk. 29 and 30) oder 
in Weifi und Griin (Sk. 34) und heifien gleich den Siegeszelchen oberhalb der vier 
Ecken auf den flachen Tempeldachem tibetisch: Dschaltsan. Ihre Farben sind Gelb, 
Rot und Blau und stehen zu den drel Abtellungen, in welche die buddhistisch-lamaistische 
Lehre zerfallt, dem Tantra, dem 
Vinaya und den Sutras^^*), in Bezie- 
hung. An der Kante Ra(Sk. 28 ), am 
Rande desUmgangs (Saulenganges), 
sind 3 m lange Tuchzylinder, „Ba- 
dang“ (siehe Sk. 129), in den Far- 
ben Gelb, Rot und Grun, Blau und 
Weifi befestigt. Ihr Kolorit sym- 
bollslert hier die Dhyanibodhisattvas, mystische Personifikationen, die dem ursprung- 
lichen Buddhismus ganzllch fremd slnd^^®). Auch an der seitlichen Galeriebriistung des 
Obergeschosses, die den Lichthof quadratisch umgibt, sind neben je einem gelben Teppich 
kostbare, aber verblafite Gebetsfahnen und schmutzige Badangs sichtbar. Der untere 
Tell der Teppiche ist mit gr often Mengen buntfarbiger, verstaubter Khadaks besaumt, 
die an langen Schnuren aufgereiht sind. 

Bevor wir zur Besichtigung der ubrlgen Kultgegenstande im Tempelinnem iiber- 
gehen, sei es gestattet, auf die Sagen, die sich um den Wunderbaum gewoben haben, 
zuriickzukommen. 

Bald nach Tsongkhapas Geburt hat nach den Oberlieferungen ein welser und frommer 
Lama namens Kuntschen Karmapa Rolpai Dordsche, der auch die Zukimft des 
spateren groften Kirchenlehrers voraussagte, empfohlen, den mit Blut getrankten Boden 
der Geburtsstatte des Reformators — gestampfte Erde — sauberzuhalten. Spater 
sproft dann an dieser Stelle ein Baum empor, dessen Art unbekannt war. Einige be- 
haupten sogar, es habe vor der Geburt des groften Lehrers in jener Gegend niemals einen 
Baum dieser Gattung gegeben. Inzwischen ist es den Botanikem gelungen, die Baumart 
an HEind von Rindenstucken, Zweigen und Blattern, die von den geschichtlich beglaubigten 
Ablegem des urspriinglichen Wunderbaums stammen, als eine Fliederart (Sirium myrti- 
folium) zu identifizieren. Zum Teil befinden sich die Bewelsstiicke in meinem Besitz, 
zum Teil im Museum des Botanischen Gartens zu Leningrad®^®). 

Jedenfalls schemt sich die Legende von den Wundem, die man an dem Sandel- 
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baum von Kumbum beobachten konnte imd an seinen Ablegern auch heute noch beobachten 
kann, bereits recht friih gebildet zu baben, da sie schon in den alteren Biographien 
Tsongkbapas Erwahnung findet. Die Tibeter selbst nennen den Baum in ihrer Sprache 
Tsandan dkarpo®^’), ..weifier Sandelbaum". Das Holz des Sandelbaumes, deriibrigens 
aus Indien stammt, wird dort sowie in Tibet zur Herstellung von Medikamenten^^®) 
und Parfumerien^^®), ferner als Material fiir Figuren von Gottheiten und Heiligen 
benutzt. So sind gerade die beriihmtesten Buddha-Figuren des Lamaismus samtlich aus 
Sandelholz verfertigt®®®). Hier sei auch bemerkt, dafi sich in einer kalmukischen Reise- 
beschreibung aus den neunziger Jahren, die sich auch eingehend mit Kumbum beschaftigt, 
der Ausdruck „Bodhi Modon“, d. h. „Baum der Erkenntnis", findet. Es liegt der Ge- 
danke nahe, dafi damit dieser Baum zu jenem in Beziehung gesetzt werden soil, unter 
welchem einst Buddha die Bodhi, die buddhistische Erkenntnis oder Erleuchtung, ge- 
funden hatte. Das Wunder selbst offenbart sich am Baume von Kumbum bzw. seinen 
Schofillngen dadurch, dafi sich auf Blattern und Rinde dem Auge des Glaubigen tibe- 
tische Schriftzeichen, Gebetsformeln wle „Om mani padme hum“ und schliefilich auch 
die Umrisse von Gotter- imd Heiligengestalten zeigen. Wegen der Literaturangaben 
hierzu darf ich auf meine erste Monographic fiber Kumbum verweisen. 

AuSer mir hat auch Gonboshab Cybikov im Tagebuch seiner Tibet- Expedition 
1899/1902 die Abbildung zweier Rindenstiicke eines Ablegers des Wunderbaums von 
Kumbum gegeben. Auf ihnen sind deutlich die tibetischen Silben ka, da, ba, ma, sa 
und das fiir unser Sprachempfinden lautlose und datum wobl am besten als Vokalstiitze 
anzunehmende Zeichen ^ zu erkennen. Von ihrer Entstehung weifi aber auch dieser 
Gewahrsmann nichts zu berichten^^^). Der unter dem Namen Basa Bakschi in seiner 
Heimat weitbekannte kalmiikische Klosterabt Mongkedschujev^^^) bemerkt zu dieser 
Angelegenheit in der Beschreibung^^^) seiner 1891 unternommenen Pilgerfahrt nach 
Tibet, die ihn natiirlich auch iiber Kumbum fiihrte, ohne jede kritische Untersuchung 
folgendes: „An jenem Baume befinden sich viele von selbst entstandene Bilder des 
Buddha; auch sind Buchstaben von goldener Farbe entstanden. Aber auch aufierhalb 
des Tempels, vor der Veranda, wachst ein Baum. Auf den Zweigen dieses Schoolings 
des im Golddach-Tempel eingeschlossenen Stumpfes kommen goldfarbige tibetische 
Buchstaben vor. Zweige und Blatter werden nicht abgerissen, sondern fallen, gelb 
geworden, im Herbste ab und werden dann gesammelt^^^).** Dann erzahlt der Abt, mit 
welcher Ehrfurcht die Bewohner der Umgegend diesem Baume begegneten. Das geht 
schon daraus hervor, daO die abgefallenen Blatter von den in gesegneten Umstanden 
befindlichen Frauen als ein hochst willkommenes und geschatztes Mittel zur Herstellung 
eines Tees benutzt werden, der die Geburtswehen erleichtern solF^^). „Es gibt", so 
berichtet Basa Bakschi, „in Kumbum auch tatsachlich nicht einen Menschen, der sich 
nicht von den Blattern geben lieOe. Als wir aber selbst unsere Verehrung (am heiligen 
Baum) an den Tag legten und beteten und uns dann der Segen (in Gestalt der Baumblatter ) 
zuteil wmde, da waren auf diesen gelb gewordenen Blattern keine Silben zu sehen^^^)." 
So das Urteil eines Lama, von dem man dock etwas anderes hatte erwarten sollen. 
Dieses Urteil uberrascht urn so mehr, als der Verfasser nach dem Inhalt der Reise- 
schilderung als em tiefreligioser Mann erscheint. — Wir haben es also augenscheinlich 
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aucK bei der Verehrung des Wunderbaums rnit einer Erscheinung der Volksfrbmmigkeit 
zu tun. Die Einstellung der intellektuellen Kreise des lamaistischen Klerus zu dieser 
Art der Verehrung ist uns schon aus den Erorterungen uber das Kiang-tschag vor dem 
Golddach-Tempel bekannt. 

Aber nicht alle hohen lamaistischen Wiirdentrager scheinen diese Ansicht zu teilen. 
So nimmt beispielsweise ein Mitglied des Pekinger Konsistoriums beim Tschangtscha 
Chutuktu^^®), der Mindschul Chutuktu, der im ersten Viertel des vorigen Jahr- 
hunderts in tibetischer Sprache eine „Geographie Tibets“ veroffentlicht hat®®®), zu dieser 
Sache folgendermafien Stellung: „Selbst bis zum heutigen Tage gibt es auf den Blattem 
des Sandelbaumes und seiner Rmde eine Menge Darstellungen von Gottheiten und Buch- 
staben. Einige unserer kritiklosen Leute von Amdo sagen, dafi sie mit einer Nadel auf 
dem Baxune eingeritzt werden. Aber das sind Menschen, die in boser Absicht keine 
Pietat zeigen und nicht daran glauben, dalS der grofie Tsongkhapa der Begriinder der 
Gelugpa-Lehre gewesen ist. Wie soli man da erst iiber die Wahrsager urteilen, welche 
die Zukunft im voraus verkiinden imd auf die sich Sarvapagi®®°), Behar®®^) imd 
Dor leg®®®), sowie einige andere Geister, die Herrscher fiber die Erde sind®®®), nieder- 
lassen!? Ja, wenn man auf diejenigen schaut, welche nicht anerkennen, was sichtbar 
vor ihren Augen liegt, aber doch fiir Weihrheit halten, was man ihnen auch immer sagen 
mag, so mu6 man doch zu dem Schlufi kommen, dafi in ihnen nicht ein Tropfen von 
Ver stand ist!“ 

Bei den Darstellimgen von Gottheiten, die sich dem Auge besonders begnadeter 
Glaubigen zeigen, handelt es sich nur um einige bestimmte. Dazu gehoren hauptsach- 
lich Demtschog®®^), wortlich „das hbchste Gluck", ein Schutzgenius desTantra-Kultus, 
und Dschamgon®®®), der das Streben nach der Weisheit „begunstigende Manjusri", 
der ja iiberhaupt als Gott der Wissenschaft und der Beredsamkeit, sowie als Patron der 
Gelehrten gilt. Tsongkhapa selbst aber soil gerade zu Manjusri in einem besonders 
vertrauten Verhaltnis gestanden haben. So kann es uns nicht wundemehmen, wenn der 
grofie Kirchenlehrer als eine Wiederverkorperung dieser Gottheit betrachtet wird. Da- 
mit ist auch ihr Bildnis auf den Blattern zu erklaren. 

Nach einer weitverbreiteten Sage soli Tsongkhapa damals, als er seiner Mutter 
den brief lichen Ratschlag zur Errichtung des Tschorten fiber seiner GeBlirtsstatte er- 
teilte, auch ein Bild des Demtschog und des Dschamgon mitgeschickt haben. Nach einer 
andem Oberlieferung soli sich das Bild des „L6wenstiminlgen“ (im Sanskrit Simhadh- 
vani, tibetisch Senggei-Ngaro) gleich von Anfang an auf den Blattem des Baumes 
gezeigt haben®®®). 

In enger Beziehimg zu dem unter dem Haupttschorten des Golddach-Tempels ver- 
borgenen Baumstumpf steht auch jener Bericht einer Klosterchronik, dafi eines Tages 
aus dem Innern des Kuppeldenkmals Gerausche veraehmbar waren. Die Monche offneten 
die versiegelte Tfir, die ins Innere fiihrt, und der Khampo selbst betrat die dunkle 
Hohlung. Er reinigte die Umgebxmg des Baumes und stellte fest, dafi etwas Wasser aus 
ihm hervorgequollen war. Er trank es, worauf sich ihm unvermittelt ein ungewohnliches 
Ma6 von Intelligenz und Wissen mitteilte. 

Soweit die Legenden fiber das heilige Tschorten im Golddach-Tempel. 
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Immer nocK betrachten wir, von miBtrauischen Priestern gemustert, den gewaltigen 
Tuchaufbau, der das Heiligtum in sicb birgt. Das Schnaufen und Murmeln der 
Glaubigen, die sich aufierbalb auf den Gebetsbrettern betatigen, dringt gedampft an 
imser Ohr. Ab und zu werden wir in dem halbdunklen Raum von Lamen und Glaubigen 
angerempelt, die, Butterlampchen in der HEuid haltend, den Aufbau derart umkreisen, 
daft er zur Rechten bleibt. Tibetische Weiber, die im Tempelinnern ihre Kopfbedeckung 
abgenommen haben, staunen mit offenem Mund die Tschortenkammer an und werfen sich 
dutzendemal auf den Bretterboden. Dann wieder ziehen Fantzes in grdfiter Scheu und 
Ehrfurcht um das Heiligtum herum. Ihr rechter Unterarm ist erhoben, die flache Hand 
zeigt nach vom. Sie leiern laut das kostbare Gebet: „Om mani padme hum. Wieder 
andere beriihren jeden Gegenstand des Tempelinnern, den sie fiir besonders heilig halten, 
mit der Stirn und werfen sich davor mehrmals zu Boden. Dann wieder zerreifit jah das 
Lachen und Schwatzen von Lamen, die seitlich in einem Verschlag (bei Ri. Sk. 23} 
untergebracht sind, die andachtsvolle Stille. 

Allmahlich haben sich unsere Augen an das Zwielicht gewohnt, und wir konnen uns 
dem lichtarmen niederen Umgang seitlich des Grofien Mitteltschorten zuwenden. Im 
Raum stehen achtzehn rot bemalte holzerne, viereckige Pfeiler, und zwar sind sie in 
der Ostwestrichtung zu vier und in der Nordsudrichtung zu fiinf 
Reihen zusammengefafit. Die mit Konsolen geschmiickten Pfeiler 
sind in Rautenmustem geschnitzt, rot und gnin bemalt und mit Gold 
verziert. Im Mittelteil sind ihre Kanten abgeschragt, so dafi im 
Querschnitt Achteckform entsteht. Am Rande der vier Langs- und 
drei Querschiffe verlauft um das Mittelstiick des Tempels unter 
dem Lichtschacht herum der 5,6 m hohe Umgang. Die an seinem 
Rande stehenden Pfeiler tragen einen aus reichgeschnitzten, 0,7 m starken Bohlen 
zusammengesetzten Rahmen, dessen Malerei verblafit ist. Auf diesem einerseits und 
andererseits auf Pfeilem langs der Nordmauer des Saales und auf dort vorstehenden 
Balken b (Sk, 31), die Konsolen gleichkommen, ruhen in kurzen Zwischenraumen blaue, 
stets in der Richtung zur Tempelmauer gelegle, 6 cm starke Rundholzer (a). Die 
dadurch entstehenden schmalen Zwischenraume sind mit halbmeterlangen, fingerdicken 
Holzern und diese endlich mit Lehm iiberdeckt. Den Boden des Golddach -Tempels 
bilden Bohlen und Balken, die besonders im Umgang stark ausgetreten jsind. 

In den Langs- und Querschiffen und entlang der Wande sind auf Tischen oder 
Untergestellen und in Schranken Kultgegenstande verwahrt. Im grofeen und ganzen 
wird den Europaer die Umgebimg, in die er sich hier versetzt sieht, wenig als eine 
Statte anmuten, die fiir Kultzwecke beslimmt ist, vielmehr hat man das Empfinden, in 
einem Museum mit sonderbarer Gnippierung merkwiirdiger Ausstellungsobjekte zu sein. 
So steht z. B. ganz im Hintergrunde in dem hohen Umgang, an die letzte Pfeilerreihe 
angelehnt, ein langer, 1,70 m breiter Tisch a (Sk. 23). Auf ihm liegt eine riesige 
Teppichrolle mit einem Durchmesser von etwa 80 cm. Wahrscheinlich zeigt dieser Teppich 
eine der riesigen gewebten und gestickten Buddha- Darstellungen mit ihren Begleitfiguren, 
wie sie hier in Kumbum und in alien grofien lamaistischen Klostern an gewissen F esttagen 
an Bergabhangen oder sonst dazu geeigneten Stellen zur Schau gestellt werden^^^). 
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Bild 18 Golddach-Tempel (1) vom Dad> der Grofien Klassiker-Halle (3) aus gesehen. Auf letzterem ein Dschaltsan sichtbar, 

Im Hintergrund Nordwesten 


24 
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Bild 20 Im Vordergrund Tempel der Medizinischen Schriften (10), der Tempel 

des Dipangkara-Buddha (23), dahinter der Golddadi^empel (1). 
aus Gegend Gelandekomplex Mar-brang (6). Im Hmtergrund Sudsudwesten 


Mit b, c, d. III und IV in Skizze 23 sind Schranke von 1,40 — 2,50 m Hohe, 


samtlich mit oifenen Fachern versehen, bezeichnet. 


In ihnen und teilweise auch auf 


den Schranken liegen die typischen langlichen Biindel der lamaistischen Bucher. Der 
Schrank b (Sk.23) enthalt grofie, die iibrigen Schranke kleine Bucher. Sie haben elne 
Durchschnittshohe von 20 — 25 cm, sind sorglaltig zwischen Holzbrettem verpackt und 
in gelbe Seide, deren Farbe an die von Tsongkhapa begrundete Gelugpa-Kirche erinnern 
soli, eingeschlagen (Sk. 32)^^^). Ich habe im Hinblick auf die Menge dieser „Bucher“ 
imd den Umfang der einzelnen Bande Grund zu der Annahme, dafi es sich hier um einen 
vollstandigen Satz der beiden lamaistischen Riesenenzyklopadien des Kandschur und 
Tandschur handelt. Diese A nn ahme scheint um so berechtigter, als mir zu Ohren ge- 
kommen ist, dafi in diesem Tempel die beiden riesenhaften Werke der tibetischen reli- 
gidsen Literatur als wertvoller Schatz aufbewahrt werden. Auch die Hohe der einzelnen 


Biindel (20 x25 cm) und ihre sorgsame 
Behandlimg lafit auf ihre Zugehorigkeit zu 
Kandschur und Teindschur schlieUen. Aber 
auch andere Bucher, zum Teil sogar nur lose 



32 33 34 


gebiindelt, fiillten die Gestelle. Von diesen 

Packen batten einige ein Ausmafi von 13x13x35 cm. Sie schienen Gebete oder Agen- 
den zu enthalten. Ober den Inhalt des 2,30 m hohen und 15 m langen Schrankes (IV) 


an der Riickwand des Tempels konnte ich mir keine Gewifiheit verschaffen, da seine 
von einem chinesisch bemalten Querdach gekronten, rot lackierten Tiiren stets ver- 


schlossen gehalten wurden. 

Unweit dieses Schrankes steht, und zwar zvdschen diesem und dem 2 m hohen 
Facherschrank b (Sh. 23), an der llnken (Sud-) Wand ein alter Wagen (V), der bei den 
sogenaimten Maitreya-Prozessionen, d. h. Umziigen mit einer Statue dieser auf Erden 
noch zu erwartenden Gottheit, mitgefii'hrt werden solF®*). In vielen mongolischen Klostern 
kann man solche altmodische Kutschen antreffen. 

Bei i (Sk. 23) fiihrt eine Holzstiege. unter der allerhand altes Gerumpel liegt, nach 
dem ersten Stockwerk des Tempels, mit einem holzemen Gelander als Schutz und Halt. 
Zwischen diesem Auf gang und dem Schrank b 1st die "Wand mit Gebetswimpeln und 
-fahnen Im Ausma6e4:l,3mgeschmuckt. 

Es ist nicht moglich, die einzelnen Kultgegenstande gleichmafiig in Augenschein zu 
nehmen, da ich mit Riicksicht auf die heimliche Herstellung von Skizzen gezwungen 
bin, stets dort Aufstellung zu nehmen, wo ich der Beobachtung durch Lamen entzogen 
bin. Wlr wollen daher erst den Saal nach der Nordseite hin durchqueren. Dort steht 
bei k (Sk. 23) auf einem Untergestell ein Kasten von 1,80 m Hohe mit einem 
chlnesischen Dach. Das Innere birgt die stehende Figur eines Heiligen (^er einer 
Gottheit?), die eine goldene Schale in der Hand halt. Der Leib ist in em buntes, 
rot und blau besticktes Gewand gehiillt und mit Khadaks behangt. Um die Schultem 
legt sich eine Art Stola mit nach vom herabfallendai Enden (Sk. 33). Rechts und 
links an den Ecken des Dachaufbaus hangen farbige Badangs (Sk. 35) herab, deren 
einzelne Rohrentede von verschiedener Farbe sind. Hinter dem Kasten einige Dschaltsans 
(Sk. 34). Vor dem Kasten eme 60 cm hohe, aus zwel Metallen gearbeltete Butterlampe 
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von 38 cm Schalendurclimesser in schoner Zlselierarbeit (Sk. 36). Ferner linden wir 
hier auf einem Gesims Teller, die auf drei roten Papierunterlagen Nusse und Fruchte 
enthalten. Zwischen den Tellem fallen kegelformige, an eine Granate erinnernde Ge- 
bilde auf, die an der Spitze und manchmal aucb noch an der Vorderseite eine Rosette 
tragen {Sk. 37). Sie werden Torma genannt 

Nun wieder zuriick in Richtung Siidflanke des Saales. Zwischen dieser und dem 
Mitteltschorten stofien wir auf eine Gruppe nebenemanderliegender Aufbauten m, n 
und o (Sk. 23). Von diesen verdient der erste (m) in hervorragendem Mafte unsere 
Aufmerksamkeit (Sk.38). Er stellt auf einem 1,20 m hohen Untergestell einen Kasten 
von 0,80 m Hohe vor, dessen chinesisches Dacb reich geschnitzt, schwarz lackiert und 
mit Gold omamentiert ist. 

Vorn wird der Kasten m durcb eine Glasscheibe abgeschlossen. Dahinter ist ein 
senkrecht stehender, blau bemalter Stein mit drei goldenen Fufispuren in roter Ein- 


f assung erkennbar, die von einem Tulku, der Wieder- 
geburt eines beriihmten Heiligen, herriihren soUen 
(Sk. 39). Um den Stein berum sind Khadaks gelegt. 
Vor dem Kasten steben aucb bier 
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drei der in Skizze 37 dargestellten Tormas, ferner Opferteller auf roter Papierunterlage. 

Der Scbrank n rubt auf einem Untergestell von 0,60 m Hobe. Sein Dacb ist ein- 
facb, vierkantig und in Scbwarzlack und Gold gebalten. Dieser Behalter (Sk. 40) bat 
die Form eines stebenden 2,3 m boben Recbteckes aus Holz und ist mit einem scbwarzen, 
kistenfSrmigen mit Goldrand eingefafiten Aufsatz verseben. Der obere und untere Rand 
der in die Vorderseite eingelassenen Glasscbeibe ist von einem scbmalen, querlaufenden 
Tucbband verdeckt. Von den beiden etwas vorspringenden Ecken des Dacbes bangen 
kleine Badangs aus roten, blauen und braunen Tucbfalbeln berab. Der Scbrank um- 
scbliefit eine Buddhafigur in roter und blauer Gewandung mit vergoldeten flugelartig 
angeordneten Blumen. Die Figur ist aucb bier reicb mit Kbadaks und weifigestickten, 
10 cm langen quastenartigen Schmuckstiicken behangt. Beiderseits der Statue je ein 
blanker Messingspiegel cbinesiscber Herkunft mit Quasten. Vor dem Scbrank auf einem 
Tischchen drei granatenartige Tormas mit Rosetten an der Spitze und Frucbte auf roten 
Papieren sowie Butterlampen. 

Der 1,3 m bohe, scbwarze Kasten o (Sk. 23 und 41) rubt auf einem Gestell von 
1,20 m Hobe. Er zeigt feine goldene Ornamentik und vorn doppelte Rabmen, von 
denen der iimere geschnitzt und vergoldet ist. In der reicben Holzschnitzerei des Dacbes 
zwei goldene Dracben. Im Innem ein in ein gelbes Tucb mit blauem und rotem Rand 
eingescblagenes Tscborten, das so reicblicb mit Kbadaks bedeckt ist. daS nur Spitze 
und Tscbortenkammer erkennbar sind. In diesem Tscborten und den andem kleineren 
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ahnlichen Schreinen des Golddach-Tempels sind Aschenreste namhafter Lamen auf- 
bew 2 ihrt, die der Ordensgemeinschaft des Klosters Kumbum angehorten^*®). 

Auf dem 1 m hohen Untergestell q (Sk. 23 J thront eine 1,4 m hobe Statue Tsong- 
khapas in der typischen Buddhapose (Sk. 42). Sie ist auf viereckiger Basis errichtet 
und stellt den grofien Kirchengriinder in der von ihm eingefuhrten gelben spitzen Kopf- 
bedeckung dar, in den Handen eine Gebetsschnur und Khadaks. Das Gesicht ist ver- 
goldet. Die ganze Figur ist in einen rotbraimen Mantel gehullt. Vor ihr Tischchen mit 
zwei je 32 cm hohen, an der Basis 9 cm starken Tormas (siehe Sk. 37) und auf rotem 
Papier ausgebreiteten Niissen imd Friichten. 

Fast alle in diesem Saale (Sh.23) befindlichen Reliquien und Kostbarkeiten ruhen 
auf meist 1,2 m hohen Sockeln, so auch die nachfolgenden drei Tschorten, von 
denen das mittlere (e) 2,5 m hohe, reich mit Khadaks behangt ist. Von den andern 
beiden Tschorten ist das eine (f) 1.6 m, das andere ( g) 0.8 m 
hoch. In den grofien Offmmgen dieser Tschorten ist jeweils 
ein sitzender Buddha sichtbar, der beim Tschorten e sogar die 
Hohe von 0,7 m erreicht; er ist besonders uppig mit Khadaks 
behangt. Jedes dieser Tschorten wird von einem 0,7 m breiten, 
an einem langen 


ij-f=v-j — rSau/en, rotmJfoid 
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Stock befestigten 
Baldachin be- 
schirmt. Auch 
diese Tschorten 

enthalten die Oberreste bedeutender Lamen, die einst Insassen des Klosters waren. 

Vor dem Hauptaufbau An (Sk. 23) stehen im vordersten Langsschiff und von der 
Frontmauer und dem Hauptaufbau durch einen Gang getrennt drei grofie fiinffenstrige 
Kasten nebeneinander, vmd zwar (0), M und sr (Sk. 23). Die beiden aufienstehenden 
(0) und sr (Sk. 43) sind einander ahnlich imd ruhen auf einem 0,7 m hohen Untergestell. 
Beide sind einige Meter lang, etwa 1,2 m hoch und mit grober, bemalter und vergoldeter 
Holzschnitzerei versehen. Auf jedem Kasten liegt ein profilierter, vorspringender Auf- 
satz. Im Innem sind in drei ubereinanderliegenden Fachern unzahlige kleine Gbtter- 
figuren, kirchliche Andenken, Tempelreliquien u. a. untergebracht. Der Fufi der beiden 
Kasten sprmgt nach vom zu in zwei Stufen vor, von denen die obere mit granatenahnlichen 
Tormas (Sk. 37), die untere mit Butterlampen besetzt ist (Sk. 44). 

Auf dem Schreink (0) (Sk. 23) stehen vier je 0,8 m hohe, in Khadaks eingehuUte 
Tschorten und ein 0,7 m hoher, rotlackierter und mit vergoldeter Holzschnitzerei ver- 
sehener Kasten, dessen Inhalt nicht zu ermitteln war. Auf dem Dach des Schrankes 
sr finden wir neben zwei kleinen, reich geschnitzten und vergoldeten Kastchen von 0,7 
und 1 m Hohe, die je eine Gottheit mit Krone beherbergen, drei Tschorten vor, von 
denen die kleinen 0,5 und 0,7 m und das grofie 1,2 m hoch ist. Alle sind reich mit 
Khadaks behangt. 

Die Schranke (0) imd sr (Sk. 23) flankieren einen auf einem 1 m hohen Unter- 
bau thronenden, 4 m hohen und 1 ,3 m breiten Kasten M, dessen Inhedt ich leider nicht 
feststellen koimte (Sk. 45). Seine Vorderseite hat Dreiteilung. Die senkrecht durch- 

43 




laufende reichgeschnitzte imd vergoldete Mittelflache zahlt mehrere Glasfenster in ver- 
schiedenen Grofien. Sie ist von den Aufienflachen durch rot lackierte, schmiale, gold- 
verzierte Saulen getrennt. Der breite Kastenaufsatz ist besonders reich geschnitzt. 
Beiderseits des Kastens M (Sk. 23) je eine 1 m hohe chinesische Vase, die mit kiinst- 
lichen Blumen und Pfauenfedem gefiillt ist. Bei / fallen Porzellanvogel von 12 cm 
Hohe auf, die wahrscheinlich Kakadus vorstellen^^^), ferner zwei silberne, 16 cm hohe 
Schmuckstiicke gediegener Arbeit, die einer Monstranz ahneln (Sk. 46). 

Der Tisch T (VI — VI, Sk. 23) ist von der eben erwahnten Front (0) — sr durch 
einen schmalen Gang getrennt. Er ist angelehnt an die im Gang auf ragendenPfeiler/ und//, 
die in Kopfhohe mit je zwei Messingspiegeln von 40 cm Durchmesser und einem langen 
Elefantenzahn geschmiickt sind. Die Mitte des Tisches T nehmen drei Butterlampen 
auf meterhohen leuchterartigen Fiifien ein (Sk. 47). Sie sind durch Metallkettchen 
untereineinder verbunden. Der iibrige Teil des langen Tisches ist dicht mit Kultgegen- 
standen, vor allem mit Butterlampen bedeckt. Beiderseits der leuchterartigen Butter- 
lampen je vier weitere 20 cm hohe aus Silber in prachtvoller ^ 



Ziselierung hergestellte (Sk. 48), beiderseits daneben die gleiche Zahl ahnlicher, aber 
nur 0,8 m hoher SilbergefaSe mit Kupfer- oder Goldeinlage (Sk. 49) und einem lichten 
Schalendurchmesser von 0,5 m. Ihre Lichter werden von den Lamen sorgfaltig gehiitet. 
Die Zwischenraume zwischen den Kultgeraten sind durch sechzehn kleine Schalen 
(Sk. 50) in schon getriebenem Silber ausgefiilll, von denen einige eine Hohe von 15 cm 
erreichen. Auchzwei kleine Standgebetsmiihlen (Sk. 51) aus demselben Material finden 
wir dort neben einer Reihe von 25 cm hohen Kegeln, die den granatenartigen Tormas 
(Sk. 37) ahneln^^^) und aus einer grauen Masse, wahrscheinlich Teig, bestehen. An 
ihrer Aufienseite sind weifie Platzchen angeklebt (Sk. 52). Zehn wunderbar in Silber 
getriebene Aufsatze von 15 — 20 cm Hohe (Sk. 53) und einige andere aus Kupfer be- 
schliefien die Zahl der auf demTische ausgebreiteten Kultgegenstande. Auch zu Fiifien 
des Tisches auf 20 — 35 cm hohen geschnitzten Holzgestellen sechs solcher 15 cm hohen 
Aufsatze. Unter sich sind sie durch Messingkettchen verbunden. Besondere Aufmerk- 
samkeit beanspruchen dicht daneben drei aus Messing gearbeitete 1,3 m hohe Opfer- 
gefafie, in deren Wande Gold und Silber eingelegt ist. Ihre Deckplatte hat einen Durch- 
messer von 90 cm (Sk. 54) mit einem Loch in der Mitte. Auch diese Opfergefafie ruhen 
auf 30 cm hohen, herrlich geschnitzten und bemalten Holzsockeln. 

An beiden Tischenden (bei VI, Sk. 23) schliefit je ein hoher Behai ter die Samm- 
limg der Kultgegenstande ab. Er besteht aus starkem Flachgitter aus Messing in Form 
einer Krone^^^). In jedem dieser Behalter steckt ein Mandala^^^) aus Metall (Sk. 55), 
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das mit Getreide uberdeckt ist®*®). Aus dem Getreide sehen Maiskolben (Ma, Sk.55) 
und Kupfergeld hervor, Opfergaben lamaististischer Pilger. 

Unter dem Tisch T fallt eine Art Truhe aus getriebenem Kupfer auf. Sie hat bei 
0,6 m Hohe und 25 cm Breite eine Lange von 1,4 m (Sk. 56). 

Beim Oplern vor dem Tische T halten die Lamen die Butterlampchen mit der 
rechten Hand hoch, wahrend sie mit der linken den Zipfel ihres Pulo-Umhangs^^®) vor 
Mund und Nase pressen, damit der menschliche Atem die Opfergaben nicht entweihe^^’). 
Nach der Opferung werfen sich die Glaubigen auf den Boden. 

Den Tisch T (Sk. 23) flankiert auf der Sudseite bei PI ein 1,2 m hoher und 
0,8 m breiter schongeschnitzter Kasten mit Glasfenstem (Sk. 57). Auf seinem Dach 
drei nebeneinanderstehende, voneinander getrennte, kleine, zwiebelformige Holzaufsatze. 
Innen ein reich mit Khadaks behangtes Metalltschorten. Zwischen den vorderen 
Pfeilern des vordersten Langsschiffes, also auch zwischen denPfeilern I und II, hangen 
von den Architraven Gebetsfahnen der verschiedensten Grofien herab. Einige sind 
mehrere Meter lang. Auch finden wir hier faustgrofie Figuren aus getriebenem Silber, 
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die der in Skizze 42 dargestellten ahneln. Neben diesen kunstvoll gearbeiteten Kult- 
geraten hangt hier aber auch viel Schund herum, darunter vergoldete Glaskugeln ver- 

schiedener Grolie. , »»• i i 

Oberhalb der Pfeiler I und II (Sk. 23), also gerade gegeniiber der Mitteltur, hangt 
eine auf sie zeigende machtige Schrifttafel in geschnitztem, mit Gold und Farben ge- 
schmiicktem Rahmen. Der Inhalt der chinesischen Inschrift, die in goldenen Zeichen 
auf dunkelgriinem Grunde gehalten ist, lautet: „Gesetzesbanner der Westlichen 
gion^^®).** Am unteren Rande des Rahmens sind aufier Quasten auch Glaskugeln und 
25—40 cm lange gestickte Gehange mit Fransen (Sk. 58 und 59). am oberen Rande 
der Inschrifttafel dagegen ein kopfgrofier Ballen von Khadaks befestigP^®). 

In diesem Tempelteil zwischen der Hauptfront und der zu ihr parollelen ersten 
Pfeilerreihe fallen noch viereckige Baldachine auf, und zwar je einer an jedem Decken- 
rahmen oberhalb von vier Pfeilern. Alle sind so schmutzig, dafi die Farben nicht uirter- 
schieden werden honnen. Eine Stichprobe ergab, dafi sie jedenfalls aus yerschieden- 
farbigen Tuchstucken zusammengesetzt waren. An zwei Stellen im Tempelmnem ^teen 
die Baldachine auf Stocken, so dafi sie geoff neten grofien Gartenschirmen ahneln. Diese 

viereckigen Tudigebilde nennt der Tibeter Labri^®°). i l • 

Bei X (Sk. 23) eine Anrichte fur Butterlampchen. Ein Warter ist emsig dabei, 
einige, die von den Glaubigen gegen ein ganz geringes Entgeld erworben wurden, anzu- 
zunden. Sie werden brennend den auserwahlten Gottheiten. geopfert. Ab und zu wird 
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suites Tuch 


der Warter durch einen seiner Kollegen abgelost, die unter Tags, solange sie imbeschaftigt 
sind, larmend und schwatzend in dem 2 m hohen Bretterverschlag hausen, der unter einer 
Rumpelkammer eingebaut ist. 

Als letztes Stiick des Tempelinventars sei ein tischlampenahnliches Gebilde erwahnt, 
das im ObergeschoB am Rande des grofien Lichthofes imd direkt gegenuber der Kammer 
des grofien Mitteltschorten Auf stellung gefunden hat. Dieses Kult- 
gerM ist 1,5 m hoch und soil ganz aus Gold bestehen (Sh. 60). 

Den oberen lampenschirmartigen Rand umkleidet gelbes Tuch. 

Damit bin ich wohl der Schilderung dieses grofiten Heiligtums 
von Kumbum in einer seinem Ansehen entsprechenden Weise ge- 
recht geworden. Es sei nur noch hinzugefiigt, dafi die Ehre, einen 
„Golddach-Tempel“ zu besitzen, nicht ausschliefilichesVorrecht 
von Kumbum ist, sondern dafi man ein solches „Sserkhang“ auch noch in manchen 
andem grolien Klostem findet^®^). Jedes ist stolz darauf und tohrt diese Auszeichnung 
auf bestimmte Begebenheiten zuriick. So verlassen wir denn diese merkwiirdige Statte, 
um nach dem langen Aufenthalt im Dunst verbrannter remziger Butter wieder frische 
Luft zu schopfen. 
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III. KAPITEL 


Besdireibung des Klosters 

Heilige Baume — Tempel des Dscho — Tempel des Drpankara — 

T songkhapa-T empel 

W enn wir aus dem Golddach-Tempel heraustret^, erregt auf der gleichen Terrasse eine 
aus vier Baumen ( 25 ) bestehende Gruppe innerhalb einer mannshohen Holzumzaunung 
(Bild 9) unsere Aufmerksamkeit fSfe. 61). Jeder dieser Baume 1 — 4 und ein Steck- 
ling (5) sind gleich andem Heiligen Baumen Ableger des Wunderbaumes unter dem 
Grofien Tschorten im Golddach-Tempel. Die Klostersage behauptet nach Cybikov 
allerdings, dafi es sich bei dieser Gruppe nicht um Ableger oder Stecklinge vom ur- 
spriinglichen Heiligen Baum handelt, sondem um Baume, die sich von dessen Wurzeln 
her einen Weg durch das Tempelfundament nach auBen erzwungen haben®®^). Vier dieser 
Baume, deren Kronen breit ausladen, hatten zur Zeit meiner Anwesenheit in Kumbum 
einen Durchmesser von 35 cm, der funfte jedoch, der Steckling, nur einen solchen von 

15 cm. Einer der grofien Stamme schien abgestorben zu sein. ^ |» 

Iimerhalb der Umzaummg erhebt sich ein meterhoher Stein, ~ & 

vondenTibetern „Steinopfer“Dotsch6d®®®) genannt (Bild9). f 

Semer eigentlichen Bestimmung scheint der Stein vor dem 
Golddach-Tempel kaum noch zu dienen. 

Der heilige Urbaum im Golddach-Tempel spielt in der Geschichte imd im Leben 
des Klosters eine besondere Rolle. Wie schon erwahnt, woirde friiher einmal der unter 
dem Tschorten liegende Teil vom Khampo einer Reinigung unterzogen. Aus der dabei 
gesammelten Erde und dem Staub machte er vier Teile, die er den vier Bumkhangs®®^) 
einverleibte, die nach den vier Himmelsgegenden gerichtet sind und die man auch 
heute noch aufierhalb des eigentlichen Klosterbildes, und zwar langs des religiosen 
Umkreisungspfades (Khora) antrifft. 

Von der gepflasterten Plattform aus fiihren drei Treppenabsatze nach einer defer 
gelegenen Terrasse, die sich ihrerseits bis zur Schlucht hin ausdehnt. Gleich jenseits 
der heiligen Baumgruppe vor dem Golddach-Tempel (24) stofien wir auf den ersten 
Absatz, eine etwa 2 m breite imd 2,5 m hohe Steintreppe (Sh. 61), Ungefahr vor der 
Mitte des Golddach-Tempels (Bild 10) ist der zweite mit weniger Stufen; der dritte, 
zugleich niederste befindet sich vor dem Tempel des Dscho. Der Rand der oberen Stein- 
terrasse ist von einer 65 cm hohen Stembriistung eingefafit, die beiderseits der Treppen 
zuruckspringt. Sie setzt sich aus kugelgekronten Steinpfeilem und 90 cm breiten Stein- 
platten zusammen, in deren untere Halfte ein Querfeld eingemeifielt ist, dessen Mitte 
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jeweils einklelnes Quadrat mlt verscliiedenen, Tiere und Friichte darstellenden Skulpturen 
schmiickt (Sk, 62). Auf der oberen Terrasse endigen die Gelander jeweils in einem, gedie- 
gene Steinmetzarbeit zeigenden Doppelpfeiler (I und II inSk.61). Den niedrigeren kront 
ein mit dem Riicken zum Golddach-Tempel sltzender Lowe, den hoheren ein kleineres, 
mehr froschabnliches Tier (Bild 9). Beide Tiere tragen ein Halsband mit kugelartiger 
Schelle. Der grofiere Lowe halt mit der rechten Pranke elne Kugel, die einen in Stein 
ausgehauenen Vajra zeigt. 

Ob diese Figuren als Ausdnick buddhistischer Gedanken zu betrachten sind — es 
darf in diesem Zusammenhang an den „L6wenthron“ erinnert werden — , sei dahingestellt. 
Sie sind hier an der Grenze von Tibet und dem Reich der Mitte ebensogut aus chinesischen 
Einflussen zu erklaren, spielen doch Steinlowen in der Architektur Chinas und an den 
chinesischen Graberstrafien eine grofie Rolle. Ja, es ist sogar bezeichnend, daft man sie 
mitunter vor mongolischen Lama-Tempeln antrifft und dafi die Mongolen einen chine- 
sischen Ausdruck^^^) dafiir gebrauchen. 

Wenn wir zwischen diesen Steinpfeilern, und zwar rechts 
von der Baumgruppe, auf der Mitteltreppe einige Steinstufen 
nach der nachsten Terrasse hinabsteigen, dehnt sich das grofite 
Bauwerk des Klosters, die „Gro6e Klassiker-Halle“, vor uns 
aus. Wir sehen davon aber nur eine hohe kahle Wand, stehen 
wir doch jetzt in einem schmalen ausgemauerten Gang zwischen der unteren und oberen 
Terrasse. An der Siidwestecke der Halle biegt der Gang ab und verlauft direkt auf die 
Schlucht zu, trennt also dort die Siidseite der Halle von der Umfassungsmauer des 
Tscho-ra. An der Nordwestecke der Halle mundet der schmale Gang in einen eben- 
falls mit Steinplatten belegten Weg ein, der die Halle von der Kiiche und den andem 
Wirtschaftsgebauden trennt. 

Wenden wir uns den auf der oberen Terrasse um den Golddach-Tempel gruppierten 
Gebauden zu. 

Zuerst der alteste Tempel des Klosters, der 

„Tempel des Dscho“ (22). 

Errichtet wurde er im Jahre 1577, das dem fiinften Jahre der Regierungsperiode 
Wan li^^®) der Ming-Kaiser entspricht. In diesem Tempel treffen wir die Statue 
des zwolf jahrigen „Erl6sers Maitreya“ an, den die Tibeter Dschamba Gombo^^^) 
nennen. Nach einer Notiz bei Cybikov^^®) ist diese Maitreya-Figur aus einer heilen- 
den, d. h. zu medizinischen Zwecken Verwendung findenden Tonerde hergestellt. Dieser 
Ton wird librigens auch gem zum Modellieren kleiner Statuetten gebraucht; er konunt 
in naturlichen Lagern vor^®^). Hat er keine eigene Heilkraft, so erhalt er sie in den 
Augen der Glaubigen durch Beimischung der pulverisierten Asche heiliger Lamen. 
Manchmal treten an die Stelle der Aschenreste auch pflanzliche Heilstoffe. Auch eine 
andere wundertatige Tonstatue Tsongkhapas soli ubrigens eine solche Beimischung 
besitzen^®^). 

In der ortsiiblichen Benennung des Tempels als Dscho-khang^^^), wortlich „Haus 
des Herrn , kommt keine direkte Beziehung zu Maitreya zum Ausdruck. Trotzdem 
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Bild23 GrofieKlassiker.Halle(3).ImHintergrundWestnordwesten Bild 24 Hauptteil des Tempelviertels. Im Hintergrund Westen 
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Bild 25 Eingang zum Hof des Tempels der Medizinisdien Schriften (10) 


Schlucht 


Bild 26 Eingang zum Hof der Grofien Klassiker-Halle (3). Im Vordergrund Mani-Masten 



Brucke 


durfen wir wohl aimehmen, da6 in diesem Falle das Wort Dscko, dem wir sonst 
allein oder in Zusammensetznngen als Bezeichnnng fur den historischen Buddha, to 
Atlsa und fur Tsongkhapa begegnen, hier einfach als Epitheton fiir den Messias des 
Buddhismus gebraucht ist, der sich im Lamaismus einer besonderen Liebe und Auszeicb- 
nung erfreut. Dagegen scheint in dem Ausdruck Dschemba Fo, den die Chinesen zur 
Bezeichnung dieses Tempels gebrauchen, der erste Teil das tibetische Dschamba^®*) 
zu sein, der zweite dagegen ist das chinesische Wort fiir Buddha. 

Aber auch andere Kloster haben ihren Dscho-khang, der ubrigens nicht immer zu 
Ehren derselben Gottheit oder des gleichen Heiligen errichtet ist, so dafi der Ausdruck 
Dscho als ein Ehrennahme aufzufassen ist, der mehreren Gestalten des lamaistischen 
Pantheons beigelegt werden kann. 

Der Tempeldes Dscho (22) erhebt sichauf einem 1 m hohen Unterbau aus gebrannten, 
grun gestrichenen Ziegeln. Die Front ist mit dem gleichen, aber griin glasierten Material 
verkleidet. Darin sind Felder aus braim glasiertai Kacheln eingelassen. Zu beiden Seiten des 
3,3 m breiten Portals 
hangt an den Wanden o ■ c 

je ein mit einem Tuch ^ “ ///A 

verhangtes Bild in den j ^ 

Ausmafienvon 2x3m, b dlirii ' ljh'rife d aaAmUAW / \^\ 

das ebenfalls auf das 63 64 65 66 

lamaistische Pantheon 

Bezug nimmt. Um das Gebaude herum lauft zwischen den Tempelwanden und den 
aufierhalb stehenden zwanzig braun gestrichenen, die ganze Tempelhohe einnehmenden 
Holzsaulen eine schmale Galerie (Sh.63). An der Tempelfront sind in der Gegend der 
mittleren vier Saulen in den Boden der Galerie Gebetsbretter eingelassen und zwischen 
den Saulen in Reichhohe Gebetsglockchen (a) angebracht (Sk. 64). Es fallt auf, 
dafi diese bei weitem nicht so haufig benutzt werden wie diejenigen vor dem Gold- 
dach-Tempel. 

Dem Portal ist auch hier besonderes Interesse zugewandt. Der Turrahmen, bei dem 
blaue Omamentik vorherrscht (Sk. 65 und 66), zeigt folgende Gestaltung und Bemalung: 

1 = blauer flacher Fries mit tibetischer Goldschrift, 

2 = grun und rotbraun bemalte Profilierung, 

3 = Kerbschnitzerei in Braun imd Blau, 

4 = Profilierung mit blauer Malerei, 

5 = breiter Fries mit blauer Omamentik. 

Ober dem Portal fallt eine groSe tibetisdhe Inschrift in Gold auf und tiber dieser 
in drei Reihen gestaffelte Balkenkopfe; die oberste Reih’e ist orange, die mittlere grun, 
die tmterste blau bemalt. Auf die Kopfflachen der Balkenlagen sind umrahmte Lantsa- 
Buchstaben in Gold aufgesetzt. 

Oberhalb der Balkenkopfe hangen an der Tempelfront nebeneinander drei farbige 
Querbilder, von denen jedes drei Buddhas darstellt. Auch em den Seitenwanden des 
Tempels sind drei nebeneinanderliegende hellblau gestrichene Felder angebracht, deren 
Ecken omamentiert sind. Jedes Feld enthalt eine kreisnmde Flache, die mit Bildem ge- 
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sdirniickt ist (a, h. c in Skizze67). Ober diesen Feldern lagem abgestuft in Gelb (III), 
Blau (II) und Schwarz (I) Zahnschnitte in Stein (Sk. 68). Oberhalb ein den Raum 
bis zur Deche ausfullender, mindestens 1 m breiter, rotbrauner Fries mit grober Oma- 
mentik, die an ein Tapetenmuster erinnert. 

Die 45 cm starken Holzsaulen stehen von der Aufienseite der Mauer etwa 70 cm 
ab und sind ungeiahr 5 m boch. Ihren oberen Teil (Sk. 69) schmiickt ein breiter Reifen 
in Goldzeichnung. Unterhalb davon grune, braune und hellblaue ringartig verlaufende 
Verzierungen. Die mit Konsolen versehenen Saulen tragen farbig, aber mit wenig 
Geschick bemalte Balken mit groBen tibetischen Inschriften auf Feldern, die in der 
Mittelachse und der ubemachsten griin und bei den iibrigen Achsen blau getont sind. Un- 
mittelbar uber ihnen durchlauft die ganze Front em anderer, grun gestrichener Balken. 
der ebenfalls mit tibetischen Inschriften, aber durchweg auf blauem Felde versehen ist. 
Seitlich der Felder sind in den hellbraun, grun und blau bemalten Balken Schnecken- 
muster von je 20 cm Durchmesser eingeschnitzt. Auf diesem Balken ruhen neun der 
bekannten chinesischen Holzkonstruktionen, die aus in Zwischenraumen angeordneten 
umgekehrten Pyramiden bestehen (Sk. 70 nnd 71). Auf sie setzen sich vier mit 
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Zwischenraumen hochkant gelagerte, zur Front parallele Bohlen (Sk. 72). Die Holz- 
konstruktion ist in grober Manier grunschwarz, hellblau und rotbratm gestrichen ; bei den 
Bohlen sind nur die Schmalseiten rotbraun. Auf den Bohlen liegen wiederum Rimd- 
balken von 30 cm Durchmesser, die in jeder Achse das in Skizze 73 dargestellte Feld 
zeigen. Auf ihnen ruht, 1 m uber dem Architrav, die schrag geneigte Traufe in Gestalt 
einer Lage starker, runder, griin gestrichener Sparrenkopfe, die das geschweifte, 
mit runden Steinziegeln bedeckte Zwischendach tragen. An der Traufe ist frontal fiber 
dem Eingang eine in einen geschnitzten, 20 cm breiten Rahmen geffigte blaue Ehrentafel 
befestigt, aus der gelbe chinesische Schriftzeichen herausleuchten. Unter den Dachecken 
hangen an Drahten je zwei Glocken von 10 cm Durchmesser. 

Auf das Zwischendach setzt sich mit Verjiingung gegen den GrundriB des Unter- 
baues das ObergeschoB. Die aus Holz bestehenden Felder der Tempelwande sind dort 
in jeder Achse m vier Einteilungen gegliedert, deren rotbraun gestrichene Fullungen blau 
eingefaBt sind. Am FuBe der Felder entlang lauft rings um das ObergeschoB herum ein 
ungefahr 1 m breiter Gang, an dessen auBerem Rande je vier braune Holzsaulen stehen. 
Sie tragen wiederum einen durchlaufenden Balken (d), in jeder Achse mit einer tibeti- 
schen Inschrift auf grunem Feld (Sk. 74). Auf d folgt ein schmaler Holzfries mit reicher 
Bemalung in Blau, Grun und Gold, dann die chinesische Holzkonstruktion (c), daruber 
ein dfinner und ein dicker Balken und als Dachtraufe eine verdoppelte Sparrenlage von 
runden. griinen Sparrrakopfen und darfiber rotbraunen quadratischen. Das geschweifte 
Hauptdach (Sk, 75) ist mit runden Ziegeln bedeckt. Die senkrechten Flachen seines 
Zwerggiebels sind mit blumenomamentierten Steinen ausgelegt. In der Mitte des 25 cm 
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hohen Firstfrieses aus blauemalliertem Ton steht ein 1,4 m hohes Gandschir aus ver- 
goldetem Messing. Die Firstecken laufen in Voluten von Drachenschwanzen aus. Ein 
niederer Streifen setzt sich auch langs der Giebellinien und am Grat fort und endet an 
den unteren Ecken der ersteren in je zwei 50 cm hohen Drachenkopfen aus Stein. 

In das Iimere des Tempels dringt nur sparlich Licht von oben. Trotzdem fallt sofort 
die Statue des Maitreya im Hintergrunde in die Augen (Sh. 76). Die vergoldete Figur 
tragt eine mit leuchtenden Stemen geschmiickte Krone auf dem Haupte und ist von einem 
reich vergoldeten, in plastischer Arbeit ausgefiihrten Rundrahmen, der m hinter der 
Figur aufragt, umgeben. Maitreya ist hier inmitten geschnitzten Laubgerankes als 
kommender Buddha dargestellt, d. h. im „Diamantsitz®®®)“, der bekannten Buddhapose 


mit untergeschlagenen Beinen. Haufiger als diese Art der Darstellung ist eine andere, 
die ihn in europaischer Art sitzend zeigt. Diese wird als die > 

eigentliche Maitreyapose®®^) bezeichnet. | I i'ijW 

So stellt ihn sich auch der Buddhist als i,)| - I'.t .' Bj 
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Herrscher des Gotterparadieses Tusita vor, in dem alle Buddhas, bevor sie auf die 
Erde niedersteigen, zu verweilen pflegen. Maitreya tragt hier die bei den lamaistischen 
Kultfiguren so uberaus haufige Krone, die auch im Kultus der „furchtbaren Gottheiten" 
praktisch als Bestandteil des Omats®®®) von den Lamen gebraucht w^ird. Bei den Tibetem 
heifit sie Tschodpan®®®), bei den Mongolen Titim. Diesen letzteren Ausdruck haben 
die Mongolen von den Uiguren^®^) ubernommen. Auf den funf Blattem der Krone sind 
gewohnlich die Dhyanibuddhas®®®) dargestellt, bei der Figur des hier geschilderten Mai- 
treya sind sie aber durch grofte leuchtende Steine ersetzt. In seinen Handen liegt ein 
Khadak, das ihn mystisch imd realistisch mit zwei 3 m hohen Tschorten verbindet, die 
rechts und links von ihm auf 1,20 m hohen Aufbauten Platz gefunden haben. Beide 
Tschorten sind von gleicher Ausfiihrung und stellen herrliche und kostbare stark ver- 
goldete Arbeiten m getriebenem Metall dar. An der Vorderseite ihres Sockels leuchten 
je zwei griine und in der Mitte je ein groBer roter Stein auf. 

Vor diesem grofien Aufbau thront in der Mitte auf einem reich verzierten Sockel 
eine weitere, ebenf alls kostbare, aber wesentlich kleinere Gotterdarstellung ( Sk. 77 ), die 
schon auf Skizze 76 zu erkennen war. Diese feme Gold- und SUberarbeit stellt den 
unter einem grofien Tuchschirm sitzenden Tsongkhapa mit der hohen spitzen Kopf- 
bedeckung dar inmitten seiner zwei Begleiter. Es handelt sich hier um eine der im 
Lamaismus so haufigen und den Biographien zufolge auf den Reformator selbst zuriick- 
zufiihrraden Triaden®®®), und zwar um diejenige, bei weloher Tsongkhapa selbst als der 
„Dsche-rin-po-tsche®^®)“, der „grofie kostbare Herr", bezeichnet wird. In seinen 
Begleitem' haben wir rechts (vom Beschauer) Khadub®'^^) und links Dschaltsab*^^), 
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Schuler Tsongkhapas, vor uns. Sie tragen aber hier nicht das iibliche spitze gelbe Barett. 
Zu beiden Seiten des ..grofien hostbaren Herrn“ ragen zwei hiinstliche Blatterstiele mit 
Lotosblumen empor, die typischen Attribute der Gottheit ManjusrI, als deren Ver- 
korperung Tsongkhapa gilt^^®). Zur Rechten des letzteren miissen wir das „Schwert der 
Weisheit^'^*)", zu seiner Linken das „Buch der Weisheit®^®)“ annehmen. Die Hande 
des „Meisters“ befinden sich in der Dharmacakramudra^^®), d. h. sie sind beide in 
Brusthohe erhoben und beruhren sich gegenseitig, wobei die innere Flache der Rechten 
zum Beschauer weist, die der Linken dagegen der Statue selbst zugekehrt ist. Durch 
diese Handhaltung wird dem Lamaisten der Begriff der Predigt symbolisiert. Der 
Sanskritausdruck heifit wortlich „Gesetzesradgeste“. Auch die beiden Gefahrten Tsong- 
khapas haben die rechte Hand in Lehrstellung erhoben, wahrend 
sie in der linken je ein Biindel der schmalen Blatter halten, die 
das lamaistische „Buch“ bilden^^''). Die Hande aller drei Figuren 
sind durch Khadaks miteinander verbunden, die schliefilich beider- 
seits an den in Gestellen ruhenden Metallspiegeln enden. Von 
diesen hat der linke einen Durchmesser von 45 cm, der rechte von 
90 cm. Auf einem Tisch steht vor Tsongkhapa eine kostbare 
Metallschale und dahinter ein Spiegel. In der Schale brennt ein 
Butterlampchen, fur dessen Wartung ein Lama verantwortlich 
ist^'^®). Dieser ziindet ubrigens auch auf Verlangen bereitgehaltene 
Butterlampchen an und stellt sie, freundlich nickend, auf den Tisch vor Maitreya 
bzw. Tsongkhapa. Vor der Mitte des Tisches ein 1 m hoher Weihrauchbehalter aus 
ziseliertem Messing mit einem Schalendurchmesser von 60 cm (Sk. 78). 

Im Innern des Tempels zieht zur Linken an einer Saule die auf einem altarartigen 
Aufbau ruhende fast lebensgroOe Figur eines Heiligen die Aufmerksamkeit auf sich. 
Sie halt eine aus 108 Perlen bestehende Gebetsschnur^^®) in der Hand. Ober der Figur 
hangt an der Saule der Kopf einer Hirschkuh, von dem, ebenso wie von der Decke, in iiber- 
reicher Menge Khadaks herabhaingen (Sk.76). Den Hintergrund und die Schroalseite des 
Raumes zieren mehrere Gebetstafeln mit prachtigen Malereien im AusmaB von 4:7 m. 
Den Raum fullen von der Decke herabhangende 5 m lange und 0,5 m breite Badangs 
(Sh. 79). Die urspriingliche Farbe dieser Tuchgebilde ist vor Schmutz und Staub 
nicht mehr zu erkennen; ich vermute, dafi sie grun war. 

Nach Verlassen des Dscho-Tempels begeben wir uns vorbei an der Vorderseite des 
Golddach-Tempels nach dessen nordlicher Flanke. Dort steht em Gebaude, das den 
Namen des Dipankara-Buddha tragt. Auf der Karte ist es als 

„Tempel des Dipahkara" 

unter der Nummer 23 verzeichnet. Auf Bild 17, wo ebenso wie auf Bild 20 falschlicher- 
weise Dipangkara stehengeblieben ist, ist seine Front durch den Tsongkhapa-Tem'pel (24) 
verdeckt. 

Der Dipankara-Temjiel wird auch Mani - Lha - khang genannt, d. h. wortlich 
„Gebets- (Miihlen-) Gotterhaus . Er fiihrt diesen Namen nach den Gebetsmiihlen, die 
zwischen den Saulen der ihn umspannenden Galerie reihenweise eingebaut sind. Offi- 

52 




zlell kommt diesem Tempel die Bezeiclmung Dschobo-Khang^®®) zu, da er in seinem 
Innern eine Nachahmung jener kurzweg als Dschobo oder auch nur Dscho, d. h. der 
.,Herr“, bekannten Buddha - Statue birgt, die in der grofien Kathedrale von Lhassa 
steht^®^). Sie stellt ein so bedeutendes Heiligtum des Lamaismus dar, dafi dieser Name 
auf ganz Tibet als das „Land des Grofien Dscho^®^) * iibergegangen ist. Von der 
Nachbildung des Dschobo in Kumbum geht nach Cybiko v die Sage, dafi sie 
wahrend der Dunganenaufstande eine aufmuntemde Ansprache an das chinesische 
Militar gehedten habe^®®). 

Der Tempel birgt aber auch noch eine Figur des ..siebenjahrigen Maitreya“, 
wiederum ein Beweis fur die Liebe, mit welcher der Lamaismus seinen Messias umgibt. 

Dieser Mani-Lha- oder Dschobo-Kh'ang ist auf gleicher Terrasse wie sein 
Gegenstuck auf der andern Seite des Golddach-Tempels errichtet. Auch in den Aus- 
mafien und der aufieren Aufmachung ist er dem Tempel des Dscho sehr ahnlich. 


Als Unterbau dienen 1 m hohe Mauem aus ge- 



^ Jure 
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Granit (a) gelegt sind (Sh, 80). Sie bilden das Fundament fur die aus grauen Ziegeln 
errichteten Tempelmauern. An der Vorderfront sind in der Wand beiderseits des Tores 
Felder von langlich rechteckiger Form eingelassen. In deren Ecken grobe, bogenformige 
Verzierungen und in der Mitte auf weifiem Hintergrund ein griinbraunes Namtschu- 
wangdan (Sh. 81). Dieses mystische Monogramm ist eingeschlossen von konzentrischen 
himmelblauen, hellbraunen und hellgriinen Ringen. An den Seitenwanden und der Riick- 
wand des Tempels sind weifie Felder eingefugt, die mit zwei bis drei blumengefiillten 
Vasen in grober chinesischer Technik bemalt sind. 

Das mit unechtem, schlecht gearbeitetem Silberbeschlag geschmiickte Portal ist 
rotbraun gestrichen. Die Tiiroffnung hat 2,3 m Breite, und der Rahmen weist an der 
Tiire (a) folgende Struktur und Farben auf (Sh. 82): 

b breiter, flacher Fries mit blauer, griiner und weifier Ornamentik, 
c schmaler Fries, 

d Tiirprofilierung mit bogenformigen Verzierimgen in den gleichen Farben, 
e breiter flacher Fries mit geschnitzten Dreiecksmustern in den Farben 
Blau, Grun imd Braun, 

/ flacher, breiter, brauner Fries. 

Um das Gebaude gruppieren sich zwanzig braun gestrichene, je 30 cm starke Holz- 
saulen derart, dafi sie einen etwa 80 cm breiten Raum zwischen sich und der Mauer frei 
lassen (Sh. 83). Die Saulen (Sh. 84) tragen grob geschnitzte, griin und blau bemalte 
Kapitelle und Konsolen. Bei den Mittelsaulen der Vorderseite treffen v^ir Kapitell- 
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ornamente in Gestalt eines gesclmitzten und bemalten Namtschuwangdan. Auf den 
Saulen, zwischen denen gebogene Friese verlaufen, ruhen zwei braune Balken mit grober 
OrnamentlkundFigurendarstellungundeinemschmalen roten Holzfries, der der uns schon 
vom Dscho-khang her bekannten chlnesischen Holzkonstruktion als Unterlage dient. Auf 
ihnen sitzen hochkant sechs mit kleinen Zwischenraumen nebeneinandergeschichtete 
bretterartige starke Bohlen, die sorgfaltig in den Farben WeiS, Griin, Blau und Rotbraun 
bemalt sind. Nur die der Front zunachst liegende Bohle besteht aus gespaltenem Rund- 
holz. Die Schmalseiten der Bretter sind rotbraun gestrichen. Auf diesen Bohlen ruht 
die nach unten etwas geneigte Dachtraufe in Form einer 1 m weit vorspringenden Lage 
runder blauer Sparrenkopfe. Der Belag des Zwischendaches besteht aus gewolbten 
Ziegeln aus griinglasiertemTon. An den Dachecken Drachenkopfe aus gleichem Material. 

Zwischen dem unteren Teil der rings um den Tempel herum fiihrenden Saulen sind 
Querleisten eingefiigt, und zwar in ahnlicher Form wie beim Tsongkhapa -Tempel (siehe 
Bild 10). In diese Rahmen sind die Gebetsmiihlen derart eingebaut, dafi sie mit der 
Achse senkrecht stehen. An der Vorderseite des Tempels zahlen wir nordlich des Ein- 


gangs fiinf und siidlich davon vier grofie Gebetsmiihlen, von je 
irffMT' cm Durchmesser. An der Tempelflanke schluch tab warts treffen 

j wir deren zwolf an. Zwei von ihnen sind von grofien Ausmafien, 

I wahrend die iibrigen zehn nur je 20 cm Durchmesser aufweisen. 

gg Zwischen den Saulen der schluch tabwarts gerichteten Tempel- 

seiten befinden sich neun kleine und zwei grofie Gebetsmiihlen, 
wahrend an der Riickseite, also gegen den Hang zu, die Reihe mit zwei groBen und 
siebzehn kleinen abgeschlossen wird (Bild 17). 

Gebetsmiihlen gibt es fast ausschliefilich im Lamaismus^^*^). Sie heifien in tibetischer 
Sprache Khorlo^^®), entsprechend dem Sanskritausdruck Cakra, was urspriinglich 
„Rad , dann aber auch „Kreis** bedeutet. Die Mongolen nennen die Gebetsmiihlen 
Kiirdiin oder Kiirde. Auch im japanischen Buddhismus gibt es Gebetsrader, bei denen 
aber die Achse nicht vertikal, sondern horizontaF®^) angeordnet ist. Eine ,,Gebetsmiihle * 
ist ein runder, manchmal ein achteckiger Zylinder, bei dem durch die Mitte des Bodens 
und der Decke eine meist eiserne Achse geht. Um sie ist der Zylinder drehbar. Stehen 
die Achsen in einem Rahmen fest (Sk. 85)^ so ist ein Griff aus Holz oder Metall vor- 
handen, an dem der Glaubige die Gebetsmiihle in Schwung bringen kann. Bei ganz 
grofien Ausfiihrungen, den „Gebetstonnen , das sind Gerate von Zimmerhohe, wird die 
Drehung mit Hilfe eines besonderen Getriebes bewerkstelligt, wobei als Angriffspunkt 
fiir die treibende Kraft eine Kurbel dienF^^). In andern Fallen wird die stets in 


Richtung des Uhrzeigers auszufiihrende Drehung durch ein Schnurgetriebe bewirkt. Im 
Verschlufideckel hat jede Gebetsmiihle eine Offnung, durch welche vor der Benutzung 
Papierstreifen eingefiihrt werden, soviel der Zylinder zu fassen vermag. Entweder 
werden sie auf die Achse aufgewickelt, oder man benutzt durchlochte Papier scheiben, 
die auf die Achse bis zum oberen Ende des Zylinders aufgereiht werden. Alle diese 
Papiere sind in der Regel mit der F ormel „Om mani padme hum * bedruckt, seltener mit 
ihr beschrieben. Manchmal stehen aber auch andere Formeln darauf, ja zusammen- 
hangende religiose Texte. Gebetstonnen bergen im Innern ganze Bande heillger Schrif ten. 
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deren Wortlaut dem Buddha selbst zugeschrieben wlrd oder die aus der Feder namhafter 
buddhistischer und lamaistischer Kirchenlehrer stammen. Das Drehen des Zyllnders 
kommt elner Rezitation seines Inhalts gleich, wobei jede Drehung einem Ablesen der 
gesamten darin enthaltenenTexte entspricht. Das ist „Tugend-Verdienst“ oder „Tugend- 
Ansammlung^®®)". Nicht ohne Grund lautet darum der Titel einer sich mit dieser 
frommen Obung beschaftigenden Schrift: „Der Nutzen und das Verdienst des Umdrehens 
des Mani-Zylinders“ („Manii-khorlo Korba Panjon“)®®®). 

Dafi sich bei dem fast unausgesetzten Gebrauch der Gebetsmiihlen in den Handen 
von Lamen und besonders auch von Laien die Kimst ihrer Gestaltung bemachtigt hat, 
ist selbstverstandlich. So finden wir denn Gebetsmiihlen, deren Zylinder und Deckel 
wahre Meisterwerke der Metallarbeit darstellen. Nicht selten sind sie auch mit kost- 
bmen Steinen besetzt. Meist sind auch noch an der runden Aufienseite der Trommel 
die Zeichen der „Jige dug®®°)“, d. h. die „Sechs Silben", in der alten Lantsa-Schrift 
zu sehen. „Sechs Silben“ ist ein anderer Titel fiir „Om mani padme hum“. Das Wort 
„Mani“ ist iibrigens die Veranlassung fur den Namen „Mani-Khorlo“, d. h. „Klein- 
odien-Rad oder -Zylinder“, wofiir aber auch manchmal der Ausdruck „Mani-Tsch6- 
Khor®®^)**, „kostb£irer Religionskreisel", angewandt wird. Auf einen DeutungsversucK 
der „Sechs Silben" selbst lasse ich mich hier nicht ein, bemerke vielmehr, daft die iibliche 
„Obersetzung“ als „Heil dem Kleinod in der Lotosblume, Amen“ zum mindesten am 
Anfang und am Schluft einen Notbehelf darstellt. Die lamaistischen Theologen haben 
sich selbst viel mit dieser heiklen Frage beschaftigt, ohne jedoch zu einem befriedigen- 
den Ergebnis zu gelangen. Nur das eine sei gesagt, daft die farbenliebende Dogmatik des 
Lamaismus einer jeden dieser Silben ein besonderes Kolorit zugewiesen hat, das seiner- 
seits wieder auf die Beziehung zu einer der bekannten „sechs Wesensklassen" hinweist, 
deren jeder eine bestimmte Farbe zukommt. Diese mystisch-symbolische Beziehung 
wird bei vielen Gebetsmiihlen dadurch zum Ausdruck gebracht, daft die Silben des 
Zylinder s die ihnen zukommende Farbe zeigen. So ist Om, korrespondierend mit den 
Bewohnem der Gotterwelt, in Weift dargestellt. Ma, Blau, entspricht den Gefilden der 
Titanen oder A suras. Ni ist Gelb und stellt die Gesamtheit der Menschen dar, 
deutet aber wohl auch auf die gelbe Ordenstracht der Vertreter der rechtglaubigen 
Kirche hin. Pad versinnbildlicht mit Griin die Welt der Tiere. Me ist durch Rot 
symbolisiert und deutet auf die Hungergeister oder Pretas, denen die aus ihrem 
Munde hervorschieftenden Flammen unter anderm den Genuft von Speisen unmoglich 
machen. Hum bedeutet Schwarz und soil an die Finsternis der Hollen erinnem, 
deren es neun heifte und zehn kalte gibt®®®). Die Rezitation einer jeden dieser Silben 
kommt also mit ihrer erlosenden Kraft den Wesen der durch ihre Farbe angedeuteten 
Klasse zugute. 

Abschlieftend sei zum Thema Gebetsmuhle noch bemerkt, daft ihr Gebrauch bei den 
geistig hoherstehenden Lamen und gewissen Asketen in geringerem Ansehen steht, von 
einigen der letzteren sogar miftachtet wird. 

In vielen Fallen "wird die Sorge um die standige Bewegung der Gebetszylinder der 
treibenden Kraft des Windes oder Wassers uberlassen. So traf ich denn Vorrichtungen 
fiir diesen Zweck auf Dachem und auf Pfeilem an. Sie waren mit einem propeller- 
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artigen Antrieb versehen, der durch den Wind in Drehung gebracht wurde und durch 
eine Obersetzung die Gebetsmuhle in Bewegung hielt. Manchmal, in tiefer liegenden 
Gebieten Tibets, stieB icb auch auf kleine Wassermiiblen, die den gleichen Zweck er- 
reicben. Sie waren fiber Bachen erbaut (Bild 21) und enthielten in ihrem oberen Teil 
Gebetsmfihlen. Solche Gebetsautomaten kamen auch gruppenweise vor. Sie sind nach 
Ansicht der lamaistischen Glaubigen aufierordentlich forderlich fiir das Seelenheil ihres 
Erbauers; denn sie vermehren unaufhorlich sein Tugendverdienst. 

Zurfick zur Beschreibung des Tempels: Auf das mit runden Steinplatten gedeckte 
Zwisohendach setzt sich in verjungtem Grundrifi das Obergeschofi. Dessen Wande 
haben an jeder Seite drei Achsen zu je vier Feldern. An den Flanken bestehen die 
Felder der aufieren Abteile aus zwei fibereinanderstehenden Holzbildern in chinesischer 
Maltechnik, wahrend das breite Mittelfeld in der mittleren Achse im unteren Teil zwei 
belle Querbilder aufweist und oberhalb dieser ein mit griinem Holzgitter versebenes 
Fenster. Auf der Rfickfront setzen sicb die Felder der 
beiden Aufienabteile aus je vier grofien, mit chinesischer 
Malerei bedeckten Einteilungen zusammen, wahrend die 
tfirartig angeordnete Mittelachse vier Reihen von je vier 
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Ffillungen fibereinander zahlt, von denen die mittleren licht bemalt sind, die fibrigen da- 
gegen braun. Die Mittelachse der Hauptfront ist ahnlich gegliedert. Die Tfirffillung ist 
dort im oberen Teil der Holzwand braun, im unteren weiB gehalten. 

Auch um das ObergeschoU dieses Tempels lauft ein schmaler Gang herum, an 
dessen auSerem Rand an jeder Tempelseite vier braune, kurze Holzsaulen das Balken- 
werk tragen, auf dem das Hauptdach ruht. Das Obergeschofi hat folgendes Gesicht 
(Sh. 86): Die Kapitelle der mit Konsolen geschmfickten Saulen ahneln denjenigen des 
Unterbaus. Auch hier bemaltes reiches Schnitzwerk. Auf der chinesischen Holzkon- 
struktion liegen drei Holzfriese (c) 'm grober Bemalimg in Griin, Blau, WeiB und Braun, 
darfiber eine Doppellinie von Balkenkopfen, und zwar solche von griinem Rundholz (b) 
und rote vierkantige (a). 

Das Hauptdach mit Zwerggiebel unterscheidet sich wenig von dem des Dscho- 
Tempels; es ist etwas niedriger und breiter gehalten, und seiner kfinstlerischen Aus- 
stattung ist weniger Sorgfalt gewidmet (Sk. 87). Der Firststreifen verlauft ebenfalls 
in Nordsfidrichtung. Auf seiner Mitte sitzt ein 60 cm hohes Gandschir aus getriebenem 
und vergoldetem Messing. Die Firstenden und die unteren Ecken des Zwerggiebels 
endigen in kleinem Drachenkopfschmuck. Unter jeder der Dachecken hangt ein Glocken- 
paar. — Nun ein Blick in das Tempelinnere. 

Die dort auf einem Sockel thronende Mittelfigur ist die Nachahmung des Dschobo, 
dieuns auch hier wieder den Buddha sitzend zeigt (Sh.88). Er ist, gleich dem sich als 
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Bild29 T .mta Grofie Klassiker-Halle (3). Im Vordergrund das BildSO BlidcvonHauptbruckeausschluchtaufwartsimdentlangdem 

Tsdi6-ra (13). Jenseits der Schludit Priesterwohnungen. Ostrand des Tempelviertels. Im Hintergrund Sudwesten 

Im Hintergrund Ostnordosten 
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Bild 31 Blick vom Dach der Grofien Klassiker-Halle (3) auf Klosterteil ostlich der Sdilucht 
und auf ein Karwa (32). Redits ein Reh des Dharmacakra. Im Hintergrund Norden 

Dschaltsan 


Dschaltsan 



Bild 32 Dach der Grofien Klassiker-Halle (3) mit Tuben und Dharmacakra 



Bild 35 Hauptbriicke iiber Schlucht« Im Hintergrund Grofie Bild 36 Blick vom westlichen Steilhang aus iiber Thab-khang (21) 

Klassiker-Halle (3) auf Strohdepot (4). Im Hintergrund Osten 



Bild 39 Golddach-Tempel (1) mit Grower Klassiker-Halle (3) Bild 40 Die Gottin mit dem weifien Schirm (skr. Sitatapatra, tib. 

rechts. Im Vordergrund das Tscho-ra (13) mit Ein- gDug^s dkar mo, mongf. caghan sikiir-tu). Wandbild hinter 

gangster auf Schluditseite dem Thron in der Mani-Galerie (16) 




Rankenschnitzarbeit darstellenden Hintergrund, vergoldet und tragt die Krone, deren 
Einfiihrung auf bildlicben Darstellungen iibrigens auck Tsongkhapa zugeschrieben 
wird^®*). Von den Handen der Figur aus verlaufen Khadaks nach den beiderseits der 
Hauptfigur stehenden Begleitstatuen, in denen wir wakrscheinlich Sariputra^®'*’) nnd 
Maudgalyayana®®®), zwei bedeutende Schuler, annehmen konnen. Die angeblich aus 
Gold bestehenden Figuren sind derart gesteUt, dall sie einander anblicken bzw. aul 
den Buddha sc'hauen. Vor der Figur links vom Bescbauer sitzt eine kleinere in der Pose 
mit gekreuzten Beinen. Sie halt ein Schwert und Blumen in den Handen, durfte also 
mit ziemlicher Bestimmtheit als eine Darstellung des Gottes der Weisheit, des Man- 
jusri, anzusprecben sein, dem diese Attribute zuhommen. Vor der Begleitfigur rechts 
steht ein Schrein, in dem zwei in rote und gelbe Gewander gehiillte Buddha-Gestalten 
sitzen. Weiter miissen hier zwischen den als Sariputra und Maudgalyayana angenommenen 
Figuren und den vorderen Ecken des Unterbaues der mittleren Statue zwei metallische, in 
kostbarer Arbeit ausgefiihrte Tschorten mit grofien, rot und griin leuchtenden Steinen 
Erwahnung finden, wahrend links, fast am Ende des die ganze Gruppe tragenden Auf- 
baues, ein rechteckiger in einen geschnitzten Holzrahmen gefafiter Spiegel hangt. Das 
Gegenstiick da2XL auf der rechten Seite bildet ein topfahnlicbes Gefafi. An der linken 
Seite wird der Aufbau durch eine sitzende gekronte Buddha-Figur von 1,1 m Hohe imd 
auf der rechten Seite durch eine ebensolche von 80 cm Hohe und eine weitere von nur 
45 cm Hohe mit geschnitztem, blumenartigem, vergoldetem Hintergrund vervollstandigt. 
Beide Figuren tragen spitze Miitzen. Zu Fufien des Dscho, und zwar vor einem runden 
Spiegel und zwischen den kleinen Tschorten und zwei Vasen, in denen Pfauenfedern 
stecken, steht auf einem Tischchen die Figur des „elfk6pfigen Avalokitesvara", 
der sich iibrigens auch haufig im Privatbesitz lamaistischer Laien befindet. In dieser 
Figur sehen wir diejenige Gottheit, die nicht nur den besonderen Schutz Tibets uber- 
nommen hat, sondem sich auch aufierhalb des Bereichs des Lamaismus bei den chine- 
sischen und japanischen Buddhisten einer hohen Verehrung erfreut. Er ist der Dhyani- 
bodhisattva des historischen Buddha. In der Eigenschaft als Allgiitiger ist er um das 
Wohl und Wehe der Lebewesen besorgt. Menschliche Gestalt nimmt er jeweils in der 
Person des Dalai Lama an, und zwar mit einem Haupt. Es gibt sogar Darstellungen 
dieses hochsten Klrchenfursten des Lamaismus, auf denen er mit vier Armen abgebildet 
ist®®®). Der Sanskrltname bedeutet „der gnadig Herabbllckende". Die Tibeter nennen 
ihn Tschenresig®®^) und die Mongolen Ariabalo®®®), mit einem halbchinesischen 
Ausdruck Chongschimbodhisato®®®) und schliefilich auch Nlduber Odsehtschi®®®), 
worthch ,.der mit den Augen Bllckende". Mit der im Lamaismus und im japanischen 
Buddhismus anzutreffenden „elfk6pfigen“ und dazu der achtarmigen Erscheinungsform 
des Avalokitesvara soli es iibrigens nach der Legende folgende Bewandtnis haben : 

AUe zukiinftigen Buddhas halten sich im Vorstadium ihrer endlichen Vollkommen- 
heit, sofem sie nicht auf Erden irgendwie zum Heil der Lebewesen tatig sind, im 
Tusita-Himmel auf. Auch Avalokitesvara war unter ihnen imd besah sich von dieser 
heiligen Statte aus das Elend der Welt und die schrecklichen Folgen der Siindhaftigkeit 
des menschlichen Geschlechts. Er brack fiber das Geschaute in bittere Tranen aus, xmd 
sein Gram steigerte sich derart, dafi sein Haupt in elf Stiicke zerbarst. Amitabha®®^), 
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sein geis tiger und geistlicher Vater, aber erbarmte slch seiner^ zu Nutz und Frommen 
der leidenden Menschheit und formte ihm aus den elf Stucken ein neues Haupt in Gestalt 

eines Turmes von elf Kopfen®°®). a j i ol 

In dem bei den lamaistischen Mongolen gebrauchlichen Ausdruck Ghongschim- 
Bodhisato erkennen wir im zweiten Wort ohne Scbwierigkeit das Sanskritwort Bo- 
dhisattva wieder. Das erste \(^ort ist eine den Eigenarten der mongolischen Sprache an- 
gepafite Wiedergabe des chinesischen Kuan shib yin^o^), womit Avalokitesvara im 
Buddhismus des Reiches der Mitte bezeichnet wird. Ihm war einer hubschen I^gende 
zufolge in China und spater auch in ganz Ostasien bestimmt, die Form einer weiblichen 
Gottheit anzunehmen®®^). Diese gilt denn auch ganz allgemein als Verkorperung der 
Barmherzigkeit und wird besonders von den Frauen verehrt. Ihre D^stellungen und 
Gestaltungen sind iiberaus zahlreich; dies ist auffallend, da der Lamaismus nur wenig 
Variationen kennt®“®). Die Gestaltungen bestehen haufig aus Gruppen von sieben und 

dreiunddreifiig*®®). Unter ihnen finden wir auch als Gegenstuck 
zu dem uns hier interessierenden Avalokitesvara eine Juichi- 
men-Kwannon, d. h. eine ..Elfkopfige®®^)" und eine Nyo-i- 
® rin Kwannon®°®). Diese letztere Bezeichnung, „der iiber das 
Leiden in der Welt trauernde Avalokitesvara", kommt 
^ /TTA unserer Legende fiber den Ursprung der elfkopfigen Dar- 
nachsten. Zahlreich sind die Figuren imd 
\\j Iw Gemalde dieser armreichen Gottheit®®®). 

\ ill/ Im Angesicht des Dscho mit Avalokitesvara zu seinen 

Ffifien steht vor dem Tisch auf dem Fufiboden ein grofies, 
becherartiges Weihrauchgefafi. Hinter dem Aufbau hangen 
beiderseits von den Tragbalken der Decke Khadaks und je eine Gebetsfahne herab. 
Solche Gebetsfahnen, und zwar sechs an der Zahl, zieren auch den vorderen Teil der 
linken Wand. Sie haben ein Ausmafi von 2x3,50 m. Davor auf Tischchen zwei ver- 
goldete Buddha-Figuren von 60 cm Hohe. Etwas welter zurfick finden wir an der 
linken Wandseite in Hohe der Mittelfigur ein holzemes Gestell mit Gebetsbficbem 
und Agenden. In der rechten hinteren Tempelecke tragt ein besonderer Aufbau { Sk. 89), 
das Standbild des siebenjahrigen Maitreya (d). Es ist das eine groBe, schon gearbeitete 
in kostbeire Stoffe gekleidete Figur mit einer Krone auf dem Haupt. Der Hintergrund 
ist prachtig vergoldete Schnitzarbeit. Ober der Statue hangt ein Schirm. Davor steht 
ein grofier silbemer Kelch (c) va meisterhafter Ausffihrung, der von zwei Figuren aus 
gelbem Metall mit blattartig geformtem Hintergrund flankiert wird. Die eine Figur ist 
50 cm hoch, die andere auf einem 0,8 m hohen Sockel stehende, 1,5 m. Die den 
Hintergrund bildende Muschel (Sh. 90) besteht aus Gold. Beide Figuren bedienen sich 
des in alter Zelt gebrauchlichen Wanders tabes der buddhistischen Moncbe, der von den 
Tibetem Kharssil®^®), von den Mongolen Duldui®^^) geneumt wird. Er weist eine 
Menge Verzierungen auf, die in der lamaistischen Religionslehre alle ihre tiefsiimige 
symbolische Bedeutung haben. Unter ihnen sind zwolf am Metallschmuck der Spitze 
befestigte kleine Ringe charakteristisch®^®). 

An der rechten Wand auf einem Tisch ein 1 m hoher Glaskasten (a, Sk. 89), der 
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in fiinf Facher eingeteilt ist. Nur vier davon beherbergen stehende Buddha- Figuren 
mit vergoldetem, blattartigem Hintergrund (Sk, 91). Ein ahnlicher, aber von spitzblatt- 
artiger Form ist einer 1,5 m hohen Gotterfigur (h) eigen, die weiter nach vorn zu an 
derselben Wand auf einem 0,8 m hohen Postament steht (Sk. 92). 

Von der Decke herab hangen mehrere 2 — 4 m lange vielfarbige Badangs und ein ver- 
staubtes Labri mit 2 m Seitenlange (Sk.93). Das letztere beschattet die Dscho-Figur. 

Wir wenden uns nun dem auf der Karte mit Nummer 24 bezeichneten Tempel zu, 
der Tsongkhapa geweiht ist und den Namen 

„Tsongkhapa-Temper‘ (24) (Bild 9) 

tragt. Seine Stimseite zeigt schluchtauf warts, ist also der Heiligen Baumgruppezugekehrt. 
Hier befindet sich auch der einzige Eingang. Er ist vom Mani-Lhakhang imd dem 
Tempel der Medizinischen Schriften (10) nur durch schmale gepflasterte Wege getrennt. 
Seine ostliche Flanke schneidet mit der 2,5 m hohen Terrasse ab, die hier fast senkrecht 
gegen die untere abfallt. Beide Terrassen 
sind durch die Steintreppe, die oben vor 
dem Eingang zum Tsongkhapa -Tempel aus- 
mundet (Sk. 61), verbunden. 

Im Gegensatz zu den bisher geschilderten 
Kultbauten besitzt der Tsongkhapa -Tempel 
keine Aufstockung. Sein Fundament ist die ^ 

Terrassenrampe. Im librigen ahnelt der Bau | 
ganz dem Tempel des Dipahkara-Buddha, 5 
nur mit dem Unterschied, dafi der Tsong- 
khapa-Tempel niedriger ist und alles an ihm 
gedrungener erscheint. So sind z. B. seine 
Saulen starker im Durchmesser, aber auch 
50 cm kurzer als beim andem Tempel. Sie 
laufen durch bis an einen niederen, im Bild 9 
nicht sichtbaren Balken. Vor diesem sperren sich zwei bemalte kurze Balkenstiicke 
zwischen das obere Ende der Saulen. Das Feld wird oben durch eine verzierte Leiste ab- 
geschlossen, die an der Innenseite der Saulen entleing lauft. Die Farben der verdoppelten 
Spsirrenlage der quadratischen Sparrenkopfe sind vom vor hergehenden Tempel 
insofem verschieden, als die obere Sparrenlage hier rot und die untere blau ist. Die 
Stirnflachen der Sparrenkopfe bieten auf weifiem Grund rote Lantsa-Schriftzeichen dar. 

Das Bild 9 gibt einen Begriff von der Aufienseite der Saulengalerie mit den Gebets- 
miihlen und dem in jeder Achse im Hintergrund sichtbeuen Wandschmuck. Dieser ist 
auf weifiem Felde angebracht in Gestalt des von drei konzentrischen farbigen Kreisen 
umgebenen Namtschuwangdan (Sk. 95). 

Den Tempel umgeben achtzehn Saulen (Sk. 96). Zwischen den drei Saulen links 
von der Tfir sind vier Gebetsmuhlen mit einem Durchmesser von je 40 cm untergebracht. 
Rechts von der Tiire fehlen sie, ebenso an der Ruckfront des Tempels imd an seiner 
Ostseite (Bild 17). Dagegen treffen wir an der gegen den Lhakhang (23) zu weisenden 
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Flanfee deren zehn, darunter drei grofie. Untertags sind glaubige Manner und Frauen 
emsig dabei, diese Gebetsmuhlen in Bewegung zu halten. 

Das wiederum in chinesischer Architektur ausgefubrte Dach mit Zwerggiebel 
( Sk. 97) ist mit runden Ziegein bedeckt. Seine Ecken sind auch bier leicht nach auf- 
warts geschwelft. Der 30 cm hohe, ostwestlicb streichende Firststreifen besteht aus 
grun glasiertem gebranntem Ton und endet beiderseits in Voluten von Drachen- 
schwanzen ( a) aus gleichem Material und in gleicher Farbe. Dieser Streifen setzt sich 
auch langs der Giebellmien des Zwerggiebels (bei b) fort und endigt am Grate bei b. 
Auch dort kleine Drachenkopfe. An den Dachecken Wasserspeicher in Form chinesischer 
Drachenhaupter. Die Mitte des Daches kront ein 70 cm hohes Gandschir aus ver- 
goldetem Messing. 

Das Portal mit seinem zweifliigeligen Tor fesselt weniger durch seine 13 cm breiten 
Turschliefier in grober Messingarbeit (Sk. 98) als durch die auf die braun gestrichenen 
Fliigel aufgesetzte grob gehaltene Malerei: einen riesigen Damonenkopf mit offenem 

Rachen und den gewalligen Hauem eines 
wilden Ebers. Die Darstellung erinnert nicht 
nur stark an den Kopf des Yamantaka, jener 
Gottheit, die im Lamaismus als Herrscher 
des Todes und der Unterwelt verehrt wird 
md auch in den religiosen Tanzen als Maske auftritt, sondem auch an jenes Ungeheuer, 
essen Pranken den Bhavacakra, das Rad mit den Bildern aus den Reichen der sechs 
Wesensklassen und den Symbolen fiir die Momente der „schicksalhaften Zusammen- 
. . festhalten. Die erste Auffassung scheint berechtigter, weil dieser Tempel aufier 

seiner Hauptstatue, jener des Tsongkhapa. noch die Standbilder der ..Furchtbaren Gott- 
heiten beherbergt. Ober dem Kopf des Ungeheuers schweben in Flammen sechs Toten- 
schadel. die fiir die Darstellungen der ..Furchtbaren Gottheiten" charakteristisch sind. 
Auch der innere, etwa 20 cm breite Fries des Turrahmens ist mit einer Kette weifier 
1 otenschadel auf schwarzem Grunde bemalt (Sk. 99). Ein gerahmtes chinesisches 
yuerbild in scUechter Ausfuhrung oberhalb der Tiire stellt eine Landschaft im Aus- 
HolzgittT ™ -Zutritt zum Tempelinnern versperrt ein niedriges 

A Jmiere des Tempels beherrscht ein in der Mitte auf niederem Sockel ruhender 

Autbau mit der 3 m hohen Statue des Reformators des Lamaismus, Tsongkhapa. Diese 
vergoldete Statue ist die herrlichste aller Gotterfiguren in Kumbum. Der grofie Kirchen- 
R tyP'schen spitzen Kopfbedeckung dargestellt. Er sitzt in der 

Kuddto-Pose auf einem breiten. mederen Lotossockel und ist, trotzdem wir eigentlich beim 
run er der ..Ge^en Karche hier die gelbe Farbe erwartet hatten, mit einem prach- 
b^en rotseidenen Gewand bekleidet. In seinen Handen fehlen nicht die iiblichen Khadaks. 
Hinter dm Ellbogen sind stihsierte Blattzweige angebracht. die in Lotosblumen enden. 
Aut der Blume zur Rechten der Statue steht aufrecht das Schwert der Weisheit, auf 
jener zur Lmken hegt em tibetisches Buchbiindel. auf dem eine kleine Heiligenfigur, 
von einem lodernden Flammenkr^ umgeben. sichtbar wird. Schwert und Buch haben 
wir als besondere Attribute Manjusris kennengelemt. Eine wundervolle Arbeit ist auch 
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der dem Standbild als Hintergrund dienende Rahmen in Gestalt eines mit den geraden 
Enden nach unten gerichteten Hufeisens (Sk. 100). Der Kopf des Heiligen nimmt den 
Mittelpunkt des Innenovals dieser Umrahmung ein, so dafi dieses gleichsam als Aureole 
hinter dem Haupt des Heiligen wirkt. Der obere, breitere Teil der hufeisenformigen 
Umfassung wird von einem tibetischen Wolkenornament ausgefiillt. An ihren senkrechten 
Teilen ist sie beiderseits in vier iibereinanderliegende Felder eingeteilt. Im obersten sitzt 
zu beiden Seiten der Hauptfigur ein fauch'ender Drache. In den iibrigen Feldern werden 
einzeln Elefanten, Hirsche, Lowen, Tiger und dem Reiche der buddhistischen Fabel 
angehorige Tiere dargestellt. Auf vieren von ihnen reiten Gottergestalten, in den beiden 
unteren wohnt das gliickverheifiende Cintamani-Kleinod. Leider konnte ich bei dem im 
Tempel herrschenden geheimnisvollen Dunkel nicht feststellen, ob dieses wundervolle, 
goldschimmernde Rahmen- und Rankenwerk mit den farbigen Figuren Schnitzerei oder 
Metallarbeit war. Zu Fiifien des Aufbaus brennt vor einem 
grofien Im breiten Weihrauchgefafi eine Butterlampe (Sk. 101). 

Nach dieser Gotterfigur habe ich diesem Bauwerk den Namen 
„Tsongkhapa-Temper‘ gegeben, obwohl sein offizieller Name 
eigentlich Dschigdsched^^^) lautet. 

Die leidige Dunkelheit war es, die mich verhinderte, die 
iibrigen in diesem Tempel aufgestellten Figuren naher in Augenschein zu nehmen, so 
daft ich mich, miindlichen Angaben folgend, auf einige allgemeine Mitteilungen be- 
schranken mu6. 

Dieser Tempel heifit in der offiziellen Klosternomenklatur Haus des Dschig- 
dsched. Doch miissen wir diese Bezeichnung als pars pro toto fassen, da er — aufier 
dem alles beherrschenden Tsongkhapa — nicht nur die Statue dieser Gottheit, sondem 
auch die Figuren der „furchtbaren Hiiter der Lehre‘‘ beherbergt. Von kleineren Figuren 
abgesehen, zahlte ich deren sechs. An erster Stelle steht Dschigdsched selbst, im 
Sanskrit Bhairava genannt, der nichts anderes ist als eine andere Erscheinungsform 
des Yamantaka, des Gottes der Unterwelt und der Toten. Man pflegt diesen drei- 
augigen Gott verschieden darzustellen : einmal mit einem menschlichen, aber durch Wut 
grausam entstellten Antlitz, mit flammenden Haaren, einem Kranz von Menschenschadeln 
um die Stim, in der hoch erhobenen Rechten eine aus einem Kinderskelett bestehende 
Keule schwingend; die Linke umarmt seine weibliche Energie, die sogenannte Sakti. 
Beide werden inTanzpose auf einem liegenden Stier dargestellt^^^). Ein andermal finden 
wir Yamantaka ohne die Sakti, aber mit einem Stierkopf und Hornern^^^). In dieser Ge- 
staltung kommt er der ublichen Darstellung am nach'sten. Auch hier ist das mit dem 
Stierkopf in seltsamem Gegensatz stehende Haar als lodernder Flammenschopf aus- 
gebildet. Um seinen Leib hangt eine Kette aus Totenkopfen. In der linken Hand halt er 
eine Schadelschale, in der er mit einem Budi^^^) oder Digug^^*^), dem messerartigen 
breitschheidigen Instrument, das auch in der lamaistischen Chirurgie Verwendung findet, 
Gehirnmasse und Blut mischt. Im iibrigen wird die Gottheit in dieser Form noch 
besonders als Shaltschig^^^), „mit einem GesichV', bezeichnet. 

Eine ahnliche Gestalt begegnet uns im Tschagdor, der auch Tschagna- 
Dordsch'e®^^) genannt wird. Der Ausdruck bedeutet wortlich „der Donnerkeil in der 
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Hand * und 1st Wiedergabe des Sanskritausdriicks Vajrapani, des Eigennamens einer 
Gottheit, die der Legende nach Tsongkhapa elnst einen Besuch abstattete^^^). Es zeigt 
sick also, dafi diese Figur im Tsongkhapa- Tempel nicht ohne Grimd Aufstellung ge- 
funden hat. In der in Rede stehenden Form als grausame oder furchtbare Gestalt ist 
Vajrapani als Oberhaupt der Gottheiten der Tantra-Lehre aufzufassen^^^). Er kommt 
dabei in verschiedenen Darstellungen vor ; vleHach wird auch er gleich Dschigdsched mlt 
loderndem Flammenhaar dargestellt. Sein nackter Korper ist mit einem Tigerfell um- 
gurtet, und urn die Schultern legt sich eine schmale Scharpe^^^). 'Die linke Hand nimmt 
in den einzelnen Figuren oder Bildern verschiedene Stellungen ein, und die erhobene 
Rechte halt irgendeinen Kultgegenstand. Stets aber schwingt Vajrapani den Vajra, der 
ihm den Namen gegeben hat. Deshalb heifit er im Tibetlschen auch noch Dordsche- 
tschang^^^), „der mit dem Donnerkeil Ausgeriistete . 

Eine weitere Darstellung in diesem Tempel ist die Lhamo. Der Name besagt 
„Gottln“ oder auch „Prinzessin, Darne^^^)** mit einem Einschlag des Gottlichen. Man 
ist genelgt, sich darunter ein Wesen von ausgepragter Giite, Milde und Anmut vorzu- 
stellen. Es glbt aber auch Bilder und Figuren, die gerade die entgegengesetzten Eigen- 
schaften kennzeichnen. So z. B. bietet sich in der Gruppe der „Furchtbaren** unsem 
Blicken ein weibliches Scheusal mit dem schreckllch verzerrten Gesicht einer Furie. 
Dieses Weib, das bald zwei-, bald vierarmlg dargestellt wird, halt in den Handen ver- 
schiedene Waffen und Marterwerkzeuge, mit denen es als Schutzgotthelt der Lehre den 
Kampf gegen die Feinde fiihrt. Immer aber reitet sie im „Damensitz“ auf einem Pferde, 
das manchmal von einem kleinen teuflischen Wesen am Ziigel gefuhrt und von einem 
andern angetrieben wird. Als Satteldecke benutzt sie die bluttriefende Haut ihres Sohnes, 
der vom buddhistischen Standpunkte aus ein Tunichtgut war. Die Furie hatte Ihrem 
Sohne die Haut eigenhandig abgezogen, die nun als warnendes Beispiel mit dem Kopf 
nach unten seitlich ihres aufgedxinsenen Leibes baumelt^^^). 

In dieser schaurigen Gesellschaft darf naturllch auch Mahakala, der „Gro6e 
Schwarze“, nicht fehlen. Er wird von den Tibetern Gonpo-tschagdugpa^^®) genannt. 
Das Wort Gonpo oder Gompo bedeutet ganz allgemein „Schutzpatron®^'^)‘\ Die Zusatz- 
silben kennzeichnen ihn hier als „sechshandlg*‘. Daneben kommt Gompo auch als Eigen- 
name vor und bezeichnet entweder Buddha oder Avalokitesvara^^®), den wir berelts als 
erstrangige Schutzgotthelt der Tibeter kennengelernt haben. Auch bei ihm konnten wir 
Vielhandigkeit in der emen oder andern Form der Offenbarung als Erbarmer zum Heil 
der leidenden Lebewesen feststellen. Sonst haben die Gompos, bei denen dieser Aus- 
druck als Klassenbezeichnung aufzufassen ist, nur vier oder, gleich Mahakala, sechs 
Arme und in einigen seltenen Fallen — acht. Wie die iibrigen grausamen Gottheiten 
tragt der sechsarmige Mahakala in den Handen Marterwerkzeuge und Embleme des 
Lamaismus. Um seine Stim legt sich ein Kranz von Menschenschadeln, und seine 
Fiifie stamplen eine menschliche Lelche^^^). In seiner Urform ist er der Siva der hindu- 
istischen Gotterwelt. Da Mahakala der „Grofie Schwarze** bedeutet — die Mongolen 
Cibersetzen dies wortlich in „Jeke Chara^^®)** — , liegt der Gedanke nahe, daft es 
schwarzgeslchtige Darstellungen gibt, wahrend andererseits durch die ikonographischen 
Alben die Gestalt eines Gompo belegt ist, der als „weifier^^^)‘" bezeichnet wird. Auch 
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kommt in der Literatur ein Nagpo Gonpo, d. h. „der schwarze Gonpo^^^)‘\ vor. Auf 
diese Darstellung diirfte wohl die Mitteilung der Lamen von Kumbum zu beziehen sein, 
wonach hinter der Hauptstatue im Dschigdsched-Tempel eine des „schwarzgesichtigen 
Tsongkhapa“ stehen soil. Von einer solchen Figur ist mir aber sonst nichts mit- 
geteilt worden, 

Zu den weiteren Darstellungen im Dschigdsched-Tempel gehort dann noch eine 
Figur des Demtschog^^^), der im Sanskrit Samvara oder Sambara heifit. Er ist 
ein mystischer Buddha und gehort gleichfalls zu den Schutzgottheiten des Lamaismus, 
und zwar zu einer besonderen Gruppe, die unter dem zusammenfassenden Namen der 
Jidam^^^) bekannt ist. Danmter versteht die tibetische theologische Terminologie eine 
grofie Anzahl von Gottheiten, aus denen sich jeder Lama, entw^eder auf Lebenszeit 
oder als Heifer fiir die Durchfiihrung eines bestimmten religiosen Unternehmens, eine 
besondere auser'wahlt. Es wiirde groblich gegen den guten Ton verstofien, w^ollte man 
den Lama nach dem Namen seiner auserwahlten Gottheit fragen^^^). Diese wahlfreien 
Jidam werden meist mit ihrer weiblichen Energie, der Sakti, die tibetisch Jum, 
„ Mutter**, genannt wird, dargestellt. So zeigt sich denn auch der Demtschog in der 
Buddha-Pose auf dem Lotossitz, seine Sakti umarmend. In jeder Hand halt er ein 
kleines kugelartiges Gefafi, das mit einem reichverzierten Stopsel verschlossen ist®^®). 
Bemerkenswert ist ubrigens, dafi Demtschog, der neben seiner Wiirde als mystischer 
Buddha auch noch als Jidam des Tantra-Kultes verpflichtet ist, im Haupt-Lama von 
Peking fleischliche Gestalt annimmt. Kuftin wei6 sogar zu berichten^^'^), dafi sein 
Kloster in Peking von Hinduisten noch heute fiir die wahre Wohnstatte Sivas gehalten 
wird und dafi die Hindus dorthin Pilgerfahrten unternehmen. 

Als einer letzten erwahnenswerten Darstellung im Tsongkhapa -Tempel sei noch 
des Standbildes eines Kse trap ala gedacht, der allerdings keine Gottheit, sondem 
gewissermafien nur ein dienendes Wesen vorstellt, als „Hiiter des Feldes** aber sehr gut 
in die Gegend der grausamen Gottheiten pafit. Der angegebene Ausdruck lautet auf 
tibetisch Shingdschong^^®). Die zweite Silbe bedeutet „Huter‘* und wird uns noch oft 
genug im Worte Tschodschong, dem Titel fiir die „Huter“ des „Tscho“, d. h. der 
Religion, der Lehre, begegnen, zu denen ja auch die eben aufgezahlten Gottheiten ge- 
horen. Die Silbe Shing kann man im gewohnlichen Sinne als „Feld“ hinnehmen 
(skr. dhatu^^®) oder im Hinblick auf die Religion als „Sphare, Reich**, wie man z. B. 
von einem „Ssangdscha-dschi-Shing**, einem „Reiche des Buddha**, spricht^^^). In letz- 
terer Beziehung sind also die Ksetrapalas bereitwillige Heifer der „Huter der Lehre**, 
in ersterer dagegen kann man den Begriff „Feld** auf „Leichenfeld, Friedhof** ein- 
engen. Unter diesem Gesichtspunkt diirfen wir die Ksetrapalas mit den Smasanapati 
oder auch Sitipati, tibetisch Durtod-Dagno^^^), den „Meistern des Friedhofs**, die 
sich von Menschenleichen nahren, gleichstellen. Ein Blick in die Kapitel XV und XVI. 
die die religiosen T&ize behandeln, wird uns dariiber beleliren, in welch enger Verbindung 
diese Gestalten zu den ..Hiitem der Lehre“ stehen. 

Der Vollstandigkeit halber mu6 noch erwahnt werden, dafi die Wande des Tempel- 
i n n enraums auch hier mit schonen 3 m hohen Stichereien bespannt sind. An beiden 
Seiten faUt dem Besucher eine Zusamroenstellung auf’, die in den Shizzen 165 und 275 

63 



wiedergegeben ist. Sie besteht aus waagerecbt gespannten Stricken, die in Kopfhohe an 
der Mauer befestigt sind. Die Stricke halten farbige, 1,3 m lange, mit der Spitze nach 
unten gericbtete, in Zwischenraumen von 1 Fu6 nebeneinander gesteckte Holzpfeile 
fest. An den Stricken baumeln Khadaks. Auch sind dort Wollbausche befestigt. Seit- 
lich der Tsongkhapa-Figur gruppieren sich auf einetn Tischchen im Vordergnind um 
einen eine vergoldete Gebetsschnur in der Hand Haltenden Buddha herum alle niog- 
lichen Dinge, wie Spiegel, Pfauenfedern und kiinstliche Blumen in Vasen. Ina Hinter- 
grund kann man bei der schlechten Beleuchtung nur die Umrisse von zwei seitlich 
herausgeriickten groBen Tschorten erkennen. 
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Bild 41 Front des Tempels der Tausend Buddhas (14). Im Hintergnind rechts auf Terrasse 

«Grofie Gebetsmuhle® (17) 


Bild 42 Anordnung der Gebetsmiihlen am Mani-khang (15) (links) und am Tempel der 

Tausend Buddhas (14) (rechts) 
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Bild 45 Tempelchen der «Gro6en Gebetsmuhle» (17) Bild 46 Tempel der Heiligen Schriften (9). fm Hintergrund Westen 


IV. KAPITEL 


Beschreibung des Klosters mit historischen Nachrichten 

Der Tempel der „Medizinischen Schriften" — Die „Gro6e Klassiker-Halle“ 
Grofie Briidke fiber die Klosterschludit — Strohdepot 


N un steigen wir die Steintreppe zwischen Dschigdsched -Tempel und den Heiligen 
Baumen hinab, wenden ims gleich links, lassen die Wirtschaftsgebaude rechts liegen 
und stehen nach wenigen Schritten vor dem 

..Tempel der Medlzinischen Scbriften“ (10). 

Er ist im GrundriB der ..Grofien Klassiker-Halle“ (3) ahnlich (Sh. 102) und stellt 
auch im auBeren Aufbau gewissermaBen eine Nacbahmung in klelnerem MaBstabe dar. 

I 1 Gleich dem Golddach -Tempel ist er ein 

[ Kultgebaude. Der ruckwartige Teil des 

' Tempels reicht dicht an den Fufi der im 

I ,< Westen aufsteigenden 

i > -D,opu^\ steilen Hohen heran. 

Dieser eindrucks- 

J €mimnir)lAir7iiTTirn-i \ - u u - o -w-b voile Bau.dessen Front 

^ # |!l| ilfia ly , nach OSO orientiert 

ist.h^bei24mBreite 

_ 1/ I ^ i 1 r i eine Gesamtlange von 

: Y /.i 'i ■■■. 30,8 m, der Vorhof 

2 3 dagegeneme lietevon 

103 104 10,5 m(Bilder 19 und 

20). An die Hofumfassungsmauern ist innen eine Galerie angebaut, und beider- 
seits des Zugangs in den Vorhof steht je ein Mani-Mast (2) (Bild 19). Auf der 
Shizze 102 ist absichtlich nnr ein Mast angegeben, damit liir die Ziffer ,.3“ Platz 
geschaffen wird. Den Mast kront ein dschaltsanartiges Tuchgebilde mit einem Messing- 
knopf an der Spitze (Sk. 103). Die Masten stecken in Ziegelsockeln von 0,8:0, 8:0,8 m. 
Die 5,3 m breite, sechs Stufen zahlende Treppe vor dem Eingang wird beiderseits von 
dnem niederen, von einem Stemlowen gekronten Pfeiler flankiert. 

An der Front der Hofumfassungsmauer entlang zieht sich beiderseits des Eingangs, 
und zwar oberhalb eines 1,6 m hohen, aus grauen Ziegeln gemauerten Frieses eine Flucht 
blinder Fenster, die die in Shizze 104 angegebene Gliedenmg imd Bemalung aufweist. 
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Die braunen Fensterrahmen und Kreuze (11) mit den griinen Holzfullungen (10) 
liegen in trapezformigen schwarzen Flachen. Dariiber lagern das Gesims vorstellende, 
vierkantige Balkenkopfe, zunachst in Blau (9), dann in Rot (8). Nach oben zu folgen 
zwei schmucklose, graue Steiniliesen, dann zwiscben zwei schwarzen mit weifien 
Scheibchen omamentierten Borten ( 5 und 7 ) eingegliedert ein roter Ziegelfries ( 6), dar- 
iiber zwei weitere schwarzgetiinchte (4). Ungefahr von hier ab ist die Front der Dach- 
briistimg dargestellt. Oberhalb einer Lage roter runder Balkenkopfe ( 3) und eines grauen 
Ziegelfrieses (2) miifite also die aus griinen Steinkacheln (1) bestehende Abdeckxmg 
der Brustung um die obere Plattform angenommen werden. 

Die Umfassungsmauer des Hofes springt im Mittelteil der Front etwa 1 m weit vor 
(Bild 22). In diesen Vorsprung ist ein 3 m breites Tor eingelassen, dessen Vorderseite 
Skizze 105 zeigt. Der Tiirrahmen (e) ist geschnitzt und braun bemalt. Auf dem Mauer- 
werk (f) ruht der blau, braun, weifi und griin omamentierte Balken (d) mit goldener 
tibetischer Inschrift auf blauem Felde. Unterhalb d ein geschweifter Fries (^) mit 
reicher Schnitzerei und goldenen Drachen- und Blumenmustem. c ist ein schwacherer 
Holzfries mit muschelformigen Verzierungen in Blau und Griin. Er tragt die chinesischen 
Holzkonstruktionen (b), die in Front abwechselnd rot und blau, an den Schmalseiten 
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jedoch braun gestrichen sind. Eine auf dem Balken a ruhende Sparrenlage mit runden 
Sparrenkopfen tragt das griin gedeckte, schmale flache Dach, an dessen Traufe ein 
von einem schwarzen Band mit weifiem Scheibchenmuster eingefafites Gebettuch 
entlang lauft. 

Ober dem Eingang erhebt sich auf dem waagerechten Dach der Galerie bzw. der 
Hofumfassungsmauer ein Turmaufbau, den Bild 22 wiedergibt. Die braun getiinchten 
Saulen und der Balken sind reich bemalt und mit tibetischer Schrift versehen. Im 
ganzen zahlen wir hier acht der chinesischen Holzkonstruktionen, an jeder Seite also 
^ei. Sie unterscheiden sich von den friiher erwahnten dadurch, daS sie aus einzelnen, 
in Schablonenschnitt hergestellten Dreiecken bestehen (Sk. 106 und 107), die um eine 
gemeinsame Achse facherjirtig angeordnet sind. Die Dachtraufe besteht aus einer ver- 
doppelten Sparrenlage von quadratischen Balkenkopfen, deren Stimflachen verschieden- 
artig bemalt sind, und zwar die der unteren Lage blau, der oberen rot. Zwischen der 
cHnesischen Holzkonstruktion sind im Hintergrund Holztafeln zu erkennen (Sk. 108), 
die mit 0,5 m hohen kreisformigen Ringbogen ( c) in weifier, brauner, griiner und blauer 
Farbe verziert sind. Auch hier enden die Ecken des mit griin glasierten Ziegeln bedeckten 
Daches imd der Firststreifen aus griin glasiertem Ton in Drachenkopfen. Der First- 
streifen ist in der Mitte nicht von einem Gandschir gekront, sondem von einem 50 cm 
hohen „Symbol der Lehre , dem Rad des Gesetzes (Sk. 109), das von 35 cm hohen, 
auf flachen Sockeln lagemden Hirschldihen flankiert ist (Bild 19). 
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Beim Durchgang durch die Hofumfassimgsmauer (Sh. 110) fesseln den Blick 
eine oberhalb des 15 cm breiten, rot lackierten Tiirrahmens angebrachte tibetische In- 
schrift und zwei weitere, aber grofiere, die die beiden Langsseiten des Tiirrabmens in 
Form einer liegenden Goldscbrift bedecken. An den braimen Torfliigeln fehlen auch 
bier nicht die kleinen Drachenkopfe mit Ring. Die Innenw^de des Durchganges 
leuchten in den Farben Blau, Braun, Griin und Weifi. In Hiifthohe fallen dort beider- 
seits grob gemalte Gotterbilder in der Grofie 2,2: 1,3 auf. Auch hier kommt die Freude 
an der Farbigkeit der Raumwirkung zum Ausdruck. 

Die beiden Ecken der Vorderfront der Aufienmauer ziert je ein Dschaltsan von 1 m 
HdhefSk, 111), das aus einem Stock, einer Metallkugel an der Spitze und einer Metall- 
kappe (I) besteht, an die sich kurze, glockenformige, untereinander hangende Tuchgebilde 
(III mit IX) reihen. Die einzelnen Tuchrdckchen wechseln in den Farben Schwarz, Gelb, 
Rot und Blau. Das oberste (II) fallt durch ringartig angeordnete weilSe Scheibchen auf. 

Der Hof hat von der Umfassimgsmauer bis zur Tempelfront eine Breite von 7,5 m. 
Er ist mit Rundsteinen gepflastert und von einer durch Holzsaulen getragenen 


Galerie, die an die Hofumfassungsmauer angebaut ist, umgeben. 

Achtkantige Pfeiler von seltener Pracht, reich geschnitzt, mit 
blauer und goldener Bemalxmg sind dieTrager ® ^ ^ nnnnr3=^ ^^ 

dieser Galerie (Sk, 112), Die blau bemalten -n fg 

Konsolen-Kapitelle (11) mit rotem Kern- f 

stiick (12) sind gegen die Pfeiler durch I 1 I I 

farblge Bander mit kleinen kettenartig an- 1 

geordneten Goldkugeln (13) abgesetzt. Sie 

vereinigen sich zu einer reichgeschnitzten oberen Einfassung des Feldes, sind blau bemalt 
und windungsreich ausgefrast. An den Windungen entlang lauft vorn eine Goldborte. 
Oberhalb eines schmalen Holzfrieses mit Maanderverzierungen (9) in Gold, Blau und 
Rot hebt sich von der breiten Stimf lache des rotbraunen Architravs (8) in jeder Achse 
vom Felde (10) eine goldene tibetische Inschrift ab. Sie ist in der Mittelachse blau, 
in der anschliefienden rot, dann wieder blau usw. Die Nummern 7, 6 und 5 stellen drei 


weitere Holzfriese dar: der unterste mit Halbkreissegmenten ist grun, braun und blau 
gehalten, der mittlere mit eingekerbten Dreiecken unter reichlicher Verwendung von 
Gold in den Farben Braun, Blau und Rot; der oberste Fries ist rein blau. 3 und 4 be- 


deuten eine Doppellinie von rechteckigen, aufeinander eingedeckten Balkenkopfen, von 
denen die untere (4) blau bemalt ist, mit griinen, roten und blauen Kreisen an der Stirn- 
f lache, wahrend die obere (3) rote bar jeder Verzierung ist. Die Sparrenkopfe sind 
nicht sichtbar, sondem durch ein davorliegendes, 20 cm hohes Steingesims (2), das an 
der Traufe (1) befestigt ist, der Sicht entzogen. Das Dach ist mit Rundziegeln gedeckt. 

Die Decke der Galerie besteht aus Holzwerk. Auf grauen Querbalken lagern 
runde, braun gemaserte Langsbalken. Grob omamentiert, bieten sie auf schildformigem, 
gelbem, rotem, blauem und dunkelbraunem Hintergrund Darstellungen von Grasem, 
Blumen und langen Drachen. 

Im siidlichen Teil der Galerie zahlen wir funf Pfeiler, im nordlichen Teil dagegen 
acht. Dort ist der Querteil der Galerie auf 4,5 m verbreitert, so dafi ein iiberdachter 
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Raum entsteht, der Im ganzen von sechs Pf eilern getragen wird. An der mit drei Bildern 
geschmiickten Riickwand dieses Raumes, die mit der Hofumfassungsmauer identisch ist, 
steht ein holzemer Thron, der dem Dekan der medizinischen F akultat^^^) bei Lehrvor- 
tragen und Disputationen als Sitz dient. Der zimmerartige Raum ist gegen die Front- 
galerie durch eine Holzwand abgegrenzt. Diese Holzwand und die an die Tempelfront 
grenzende Wand dieses Raumes und der gegeniiberliegende Bretterverschlag sind mit je 
zwei Bildern in den Ausmafien von 2,3 : 2 m geschmuckt. Solche Bilder treffen wir 
aber auch in der Galerie gleich neben dem Eingang an. Die n5rdliche Half te der Galerie 
enthalt auf ihrer Riickwand sieben gleich grolie, sehr schone Bilder; an der Querseite 
zahlen wir vier und an der Langsseite drei. Unter ihnen befindet sich auch eine Dar- 
stellung dcs ,,Lebensrades . Den Raum zwischen den direkt auf die IVlauerflache 
gemalten Bildern und dem Boden nimmt eine 3,8 m hohe Ziegelmauer ein. So oft ich 
iibrigens den Tempel besuchte, waren die Bilder verhangt. Ich mu6 daher auf 
deren Beschreibung verzichten. 

Der Tempel, der dem Kult der medizinischen Gottheiten des Lamaismus 
geweiht ist, dient auch als Lehranstalt der lamaistischen Heilkunde^^^). 

Er heifit tibetisch Man-khang oder Manpa-datsang (sman sman mpa grva 
ts^an), mongolisch Otatsclil-m Ssiime. Der Lehrstuhl im Hof des Tempels 

der Medizinischen Schrif ten bekundet, welche 
XI X' IS T“'iTi X'Trjn'^r' * Bedeutung man den Unterrichtszwecken bel- 
^ / I ^ ' mifit. Eine grofie weifie Tafel mit tibetischen 

TibetisA Texlen (bei 3, Skizze 102) scheint auf die 

Heilgottheiten des Lamaismus besonders Be- 
zug zu nehmen. Vielleicht enthalt diese Tafel auch Sondervorschriften fur die Studieren- 
den der medizmischen Fakultat, deren Zahl bei den an sie gestellten hohen Anforde- 
rungen stets recht beschrankt zu sein pflegt. 

Der Vergleich der Gottheit mit dem Arzt fiir Leib und Seele findet sich iibrigens 
in vielen Religionen*^®). Im Buddhismus ist er sehr beliebt®^®). Auch im Hauptwerk 
Tsongkhapas findet er sich®^^). Die medizinischen Bucher des Lamaismus gehen so weit, 
dafi sie von einem in der Heilkunde bewanderten Lama bei der Ausubung seiner Tatig- 
keit zum Wohle der Leidenden verlangen, er solle sich selbst fur den Buddha halten 
und das Heilmittel in seiner Hand, das er sich in einer Schale liegend vorzustellen hat, 
als den Nektar des Lebens betrachten®^®). Kein Wunder, dafi bei dieser Einstelltmg 
der Buddha in seiner Tatigkeit als Arzt bald zu einer besonderen Gestalt des Pantheons 
werden mufite, die nicht nur eine besondere Verehrung forderte, sondem der sich auch 
Gottheiten zugesellten, deren Wirkungsbereich in derselben Ebene liegt. Doch ist ihre 
Tatigkeit keine ausubende, sondem eine lehrhafte: sie lassen dem heilenden Lama ihre 
Ratschlage zuteil werden, wenn er sich mit einer Dharani oder Bannformel an sie 
wendet, wie sie in lamaistischen medizmischen Buchern aufgefiihrt sind®^®). Wegen 
dieser heilkundlichen Lehrtatigkeit haben die Buddhas der Medizin schon in ihrem Ur- 
typus, der im Sanskrit Bhai§aiya-Guru heiSt, einen entsprechenden Namen bekommen, 
in dem das Wort Guru „Lehrer*' bedeutet. In den bis jetzt durch europaische Ver- 
offentlichungen bekannt gewordenen Listen und Wiedergaben bildlicher Darstellimgen 


Mon- 

g’olisch 
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von medizinischen Gottheiten des Lamalsmus lassen sichzehn verschiedenenachweisen^^®), 
die sich aufier dcm Namen noch meist durch die Handstellungen^^^) und Wahrzeichen 
unterscheiden, die ja auch sonst bei der Feststellung lamaistischer Gotter- und Heiligen- 
bildnisse ein wichtiges Merkmal bieten. Der Bhaisajya-Guru wird iibrigens auch als 
„Buddha, Lehrer der Medizin, Konig des Vaidurya-Lichts** bezeichnet^^^). In einem 
japanlschen Pantheon, demselben iibrigens, das vergleichsweise bei den Erorterungen 
liber Avalokitesvara gelegentlich der Schilderung des Dscho-Tempels herangezogen 
wurde, sind nur sieben Buddhas als „medizinische Lehrer“ abgebildet^^^). Glelch 
vielen Gottheiten des Lamaismus hat auch der Medizin- Buddha seine weibliche Erganzung 
gefunden, die als Bhaisajya-Devi, tibetisch Mandschi-Lhamo, auftritt^^^). 

Dem Sanskritausdruck fiir den Medizin- Buddha entspricht im Tibetischen das Wort 
Mamba, d. h. „Medizin-Lehrer^^^)“. Die Mongolen gebrauchen dafiir das Wort 
Otatschi oder Ototschi^^®), das sonst als Titel der Leibarzte hochstehender geist- 
licher Wiirdentrager gebraucht wird, wahrend der Durch- 
schnittsmediziner Emtschi, „Heilmittelbeflissener^^^)“, heifit. : 

Die Silbe Man pflegt der Tibeter mit alien Worten zu ver- 

binden, die nur irgendwie zur Heilkunde in Beziehung stehen. [ " — 

So haben wir sogar Gotterdarstellungen, die als Manku, „me- 9 

dizinischer Korper“, bezeichnet werden, nur weil sie aus einer . 

Legierung gegossen werden, die aus den sechs in der lama- ^ 
istischen Heilkunde Verwendung findenden Metallen Gold, ^ 

Silber, Kupfer, Eisen, Blei und Zink besteht^^®). Noch 113 

weitere Beispiele: Eine in ganz Tibet beruhmte Statue des 

Mania befindet sich auch im Tempel des Tschagri-Vaidurya^^^), jener bekannten 
medizinischen Lehranstalt auf dem „erhabenen Berge des ruhmreichen Vajrapani“, dem 
Tschagpo-Rioder„EisernenBerge“imSudwestenvonLhassa^®^). Manba-Datsang^®^) 
heifit die gesamte medizinische Fakul tat in Kumbum mit alien ihren Einrichtungen. Auch 
der chinesische Ausdruck Yao tschang sze ist gebrauchlich^®^). 

Der Plan zur Griindung des medizinischen Kollegiums ist einer Inkamation aus dem 
in der Nahe von Kumbum gelegenen Kloster Tschubsang^^®), dem Lama Lobsang 
Danbii Dschaltsan^®^), zuzuschreiben, der der achtzehnte Khampo oder Abt von 
Kumbum gewesen ist. Es war damals zu Unruhen in der Gegend des Kuke-n5r, des 
„Blauen Sees^®^)“, gekommen, die die Eroffnung der medizinischen Lehranstalt ver- 
hindert hatten. Erst in den fiinfziger Jahren des vorigen Jahrhunderts gelang es end- 
lich, das Kollegium zu eroffnen. Der erste Leiter dieser Fakultat war ein Arzt 
namens Njandag^^®). 

Nach dieser Abschweifung in die tibetische medizinische Welt wenden wir uns dem 
Hauptgebaude des Tempels der Medizinischen Schriften zu. 

Die Bilder 19 und 20 stellen die Nordflanke dieses Tempels dar, letzteres aufier- 
dem auch noch die verkiirzt gesehene Riickseite, Beide Bilder geben auch einen Begriff 
von der Gestaltung des ebenen Daches. 

Die Nord- und Siidflanke des aus Ziegeln erbauten Tempels zeigen im Unterbau 
gleich der Riickseite (Sk. 113) glatte, weifi getiinchte Mauerflachen, die auf den er- 
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wahnten drei Tempelseiten durch senkrecht verlaufende, graue Ziegelbander (i) in drei 
Felder eingeteilt sind. Sie wird nach oben an den Flanken und an der Riickseite des 
Tempels von einem meterhohen Fries aus Ziegelsteinen abgeschlossen. Sein Quer- 
scbnitt (h) ist in Shizze 113 wiedergegeben. Auf dem Fries ruht ein anderer 2,8 m hoher, 
rotbraun getunchter (^) des Obergeschosses. An seinen Flanken zahlen wir je sieben 
blinde Fenster, die innerhalb von Trapezoiden liegen und deren Basis nach oben gestellt 
ist. Den Raum zwischen den Trapezen fiillen schwarz gehaltene Flachen aus mit je 
einem runden Messingschild von 30 cm Durchmesser in der Mitte. Oberhalb der Fenster- 
reihen und des Frieses g an der Tempelriickseite sind die Mauem durch einen weiteren 
Fries von 1,5 m Hohe abgeschlossen, der sich lolgendermafien zusammensetzt : Zwischen 
einer Doppellinie von Rimdholzkopfen (d nndf) — eine Lage von Balkenkopf en f e j und 
ein schmaler Mauerlries. Oberhalb d — /zwei Ziegellriese (c) und schlieBlich eine ver- 
doppelte Lage von Balkenkopfen, runden (b) und quadratischen (a). 

Das fast ebene Dach (Sk. 114) (Bilder 19, 20, 28 und 58) besteht aus dem Haupt- 
dach B und dem 0,5 m erhohten flachen, terrassenartigen Mittelstuck A. Die Dach- 
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flache B wird durch eine nahe dem Dachrande entlang laufende 0,5 m hohe Briistung aus 
Stein und Lehm begrenzt. Das IVdittelstuck A wird durch rotbraunes Balkenwerk ge- 
tragen, das blau ornamentiert und in der uns bekannten Form der dreieckigen Kerb- 
muster reich geschnitzt ist. Durch dieses Balkenwerk und den Schacht Ho fallt Licht 
in den Tempel. An der Riickfront des Mittelstiicks A, und zwar bei Fr, bietet die 
Fas^e das in Skizze 115 wiedergegebene Bild. Auf ihm ist der an der Traufe be- 
festigte 25 cm breite Steinzierat erkennbar. 

der vier Fcken des Tempeldaches B (Bild 28) ziert bei 1 em 1,2 m hoher 
Trisula (Sk. 116); dicht daneben an der Hauptfront je ein oben gezacktes Cintamani 
(Sk.U7) von 30 cm Hohe aus grun glasiertem Ziegelton. Zwischen den Trisulas und 
/c^ Dachmitte, und zwar jeweils 2 m von ersteren entfemt, ist je ein Dschaltsan 
(Sk. 114, 2) aus getriebenem und vergoldetem Messing aufgerichtet (Sk. 118). 

Den hochstgelegenen Teil A des Hauptdaches kronen drei frontal angeordnete Gan- 
dschir aus Messing (Sk. 114, 4, 3, 4). Das mittlere und zugleich hochste ("Sfe. 119) — 
w 1st gegen 2 m hoch — sitzt auf einem achtkantigen, etwa 45 cm hohen Steinsockel. 
Die beid^ andern, dem mitderen ahnlich, sind in kleberen Ausmafien gehalten. Auch 
auT dem Dac^ B findet sich bei 4 ein Gandschir, nur in noch klemerem Mafistab. Auf 
der ni^eren Briistung B sitzt in Frontmitte ein Lebensrad mit seinen Wahrzeichen in 
vergoldeter Bronze. Es ist grofier gehalten als das auf dem Turmchen des Vor- 
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baues : das Rad durf te eine Hobe von 1,2 m xmd die Hirschkiihe eine solche von 55 cm 
erreichen. 

Die Stirnseite des Tempels ist besonders kennzeichnend fur die eigentiimliche Bauart 
lamaistischer Kultstatten. In ihr springt der Mittelteil mit der Saulenhalle etwas hof- 
warts vor, so dafi beiderseits nur schmale Seitenflachen stebenbleiben. 

Der Mittelteil der Hauptfront bietet das in Skizze 1 20 dargestellte Bild. Die auf 
1 m hohe Steinsockel gesetzten vier rotbraimen Saulen tragen den Frontaufbau. Sie 
stehen am Terrassenrande, also am aufieren Rande einer gegen den Hof zu offenen 
Galerie, zu der eine Steintreppe in Achsenbreite hinauffuhrt. Um die Saulen lauft 
unterhalb der Kapitelle ein schwarzer, durchbrochener Ring ^3^, an den sich nach unten 
zu ein weifier (4) und ein roter anschliefien. Dieser unterste Ring endigt in angemalten 
Fransen (5). Die Konsolenkapitelle vereinigen sick zu einer reichgeschnitzten oberen 
Einfassung des Feldes, die in Wellenlinien ausgeschnitten imd rot- 
braim bemalt ist (1). Die Schnittflachen begleiten an der Front- 
seite eine goldene und dicht daneben eine griine Borte (y). Bei z 
imScheitelderFeldumrahmung ist unter dem Balken, etwas zuruck- 
liegend, eine bemalte Schnitzerei im Vergifimeinnichtmuster an- 
gebracht. Auch im Kapitellornament (x) wiederholt sich dieser 
anmutige Schmuck in ahnlicher Weise, wie auf Bild 50 sichtbar, 
dock kier in Gestalt eines gespreizten Pfauenrades, das um ein gol- 
denes Kemstiick herum ajigeordnet ist. 

Zwischen zwei schmalen, mit Goldschmuck versekenen, blauen 
Holzfriesen setzt sich auf das Konsolenkapitell der machtige schon 
bemalte Architrav (w) auf. An seiner Frontflache wiederholt 
sich in jeder Ackse auf breitem Feld eine groSe tibetiscke In- 
schrift in Blau und Gold. Die Farbe des Feldes in der Mittelachse 
der Front ist rot, diejenige der Felder in den angrenzenden Achsen 
blau. Bei den nachsten ist sie wieder rot usw. Ober dem Balken w 
vier Holzfriese: einer blau mit Goldzeichnung (nicht angegeben), ein roter mit goldenen 
Punkten (v) und ein roter mit griinen Halbkreissegmenten (a). Der grune Fries (t) 
weist das Dreiecks-Kerbschnitzmuster auf. Die F arben der einzelnen Dreiecke wechseln 
in Blau, Gold, Rot und Griin. Drei Linien von Sparrenkopfen (s, r md q). die sick in 
der Vertikale decken, bilden die Dachtraufe. Die Stimseiten der Sparrenkopfe der 
Lage s weisen ein goldumrahmtes tibetisches Schriftzeichen auf. Bei r ist es durck je 
einen Kopf in Gold ersetzt. 

Die Stirnseiten der Speurenkopfe der Linie q smd gelb gehalten. Auf diesen 
Sparrenkopfen rukt oberhalb des Eingangs die aus grunen Rimdziegeln bestehende schmale 
Dackabdeckimg, an deren Traufe ein reick omamentiertes Steingesims ( p) entlang lauft. 

Oberhalb des Gesimses beginnt das Obergesckofi, und zwar der balkonartig ge- 
staltete Mittelteil der Tempelfront. Er ist durck braune Holzsaulen, die in Hoke des 
Vordaches stehen und das Hauptdach tragen, in fiinf Achsen gegliedert. An der Riick- 
wand wiederkolen sich solche Saulen. Zwischen der Holzwand und den vorderen Saulen 
zieht sich an der Front oberhalb des Zwischendaches ein schmaler Gang entlang, der nach 
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aufien zu durch eine braime, nledere Holzbriistung abgeschlossen ist. In jeder Achse 
besteht die Riickwand aus einem griin gestrichenen Feld fnj mit vier dunkelbraunen 
Einteilungen (m)* Im oberen Teil tragen letztere eine Darstellung des mystischen 
Monogramms (k) innerhalb verschiedenfarbiger Kreise (Bild 21), Auf der Riickwand 
der Mittelachse sind die vier Einteilungen durch zwei mit blauem Holzrahmenwerk ver- 
gitterte Fenster ersetzt (Sk, 121), Nach oben zu sind die griin gestrichenen Felder (n) 
durch einen einfachen blauen Holzfries (h) abgegrenzt. Der Frontalaufbau fesselt 
wieder durch seine Farbenfreudigkeit und durch den prachtigen Schmuck des von 
breiten griin, gold md blau omamentierten Holzfriesen ( g) eingef afiten massigen Bal- 
kens (f). An seiner mit Farben und Gold geschmiickten Stimflache leuchtet auf breitem 
Feld (e) eine tibetische Inschrift. Die Farbe des Feldes ist in der Mittelachse griin, 
in der Aufienachse rot und in der dazwischenliegenden blau. Auf dem Balkan ( f) ein- 
gedeckt, lagert, in der Wand oberhalb der Flache n, aber auf der Skizze nicht sichtbar, 
noch ein zweiter, dem Balkan / ahnlicher ; nur ist bei ihm das Schild griin und die kleine 

tibetische Inschrift blau. Diese Farbenkombination bleibt 
bei dem zuriickliegenden Balkan in alien fiinf Achsengleich. 

^ Auf den griine, rote und blaue, iibereinanderliegende 
Ringsegmente aufweisenden Holzfries d folgt nach oben 
I ■ j It zu ein weiterer mit Kerbs chnitzerei in Dreiecksform (c), 

|||| j-p| s Auff allend ist, daft dort die Farbtone blau, gelb und griin 

'liillJ I in der Tiefe hell gehalten sind und nach auften zu dunkler 

121 122 werden. Von den zwei Lagen quadratischer Sparrenkopfe, 

die das Bild wei ter oben erkennen laftt, ist die untere (b) 
griin, die obere ( a) gelb. Die dariiberliegende Doppellinie bedeutet die Traufe des mit 
griinen Rundziegeln gedeckten schmalen Daches. An ihr lauft ein Gebetsstreifen ent- 
lang. Auf das Dach ist eine 1,2 m hohe Briistung aufgesetzt, deren Vorderseite ein 
breiter schwarzer Fries schmiickt, der von einem schmalen Band mit kettenartig an- 
geordneten Scheibchenschmuck umrahmt ist. Im Fries sind in Zwischenraumen Me tall- 


scheiben befestigt. Ganz oben folgt noch ein schmaler Ziegelfries und schlieftlich unter- 
halb der Krone der Bnistung ein 25 cm breites Steinornament. 

Der Mittelteil der Hauptfront wird beiderseits von den erwahnten schmalen Seiten- 
fronten eingerahmt (Sh, 122), Ihre unteren Halften sind schmucklos, dagegen kommen 
in den oberen Teilen, also in Hohe der Holzgalerie des Mittelteiles, Zierflachen vor 
(Sk, 122), Der untere Teil besteht aus einem viereckigen Mauerschmuck aus grobem 
schwarzem Bewurf, den eine schwarze Zierleiste (h) mit weiften Scheibchen einrahmt. 
Aus der Mitte dieser Zierflache springt das 60 cm hohe, in Messing getriebene 
mystische Monogramm (i) hervor. Ober der Zierflache lagert eine kleinere, ebenso 
breite, in Rechteckform gehaltene. Sie ist der viereckigen Zierflache ahnlich, nur tritt 
bei ihr an Stelle des mystischen Monogramms ein rundes Messingschild von 25 cm 
Durchmesser. Beide Zierflachen sind voneinander durch zwei schmale, rot bemalte 
Ziegelfriese (d und f) getrennt, die wieder durch einen schwarzen, ornamentalen Fries 
(e) unterbrochen sind. 

Vom Vorhof geht es die breite Steintreppe hinauf zur Vorhalle, deren Riickwand 
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K — K zu beiden Seiten des Tempeleingangs A mit je zwei groGen und je einem schmalen 
Bild geschmiickt ist. Die grofieren haben ein Ausmafi von 2,2 m, die Abmessungen der 
kleinen, dicht neben dem Eingang befindlichen, betragen nur 0,6 : 2 m. Leider waren auch 
diese Bilder mit Tuchern verhangt. In den Schmalseiten der Vorhalle je ein kleines 
Rundbogentor (a und b in Sk. 102 und 123). Beide Tiiren zeigen gleiche Architektur bei 
einer lichten Hohe von 2,2 m. Obwohl sie nur 0,75 m breit sind, nehmen sie fast die 
ganze Seitenwand der Galerie em. Die Tiir a fuhrt zu einer Stiege, die die unteren 
Raume mit dem ersten Stock verbindet, die Tur b dagegen zu Behausungen von Lamen. 
Der Rundbogen (Sk. 123) setzt sich aus sieben vorspringenden omamentierten, blau 
bemalten Steinquadern zusammen (9). Jeder ist mit einem rautenartigen Gebilde ge- 
schmiickt, das sich um eine rote Blume herum gruppiert (Sk. 124). Der xmtere Rand 
des Torbogens ist gelb, der obere weiB und griin gestrichen. Ober dem Tor ein bis zur 
D©ckehinaufreichender,lebhaftgegliederterSteinfries, der auf zwei hochkant angebrachten, 
rotbraun getunchten Konsolen (7 ) ruht, die am unteren Ende in blauen, roten imd grunen 
Blumenornamenten auslaufen. Der Steinfries gliedert sich wie 
folgt: Zuerst ein schmuckloser, dann ein dunkelblauer (6) Fries, 
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mit drei nebeneinanderliegenden Langsfeldern in blauer, roter, griiner xmd gelber Orna- 
mentik. 5 ist rotbraun mit blauer Maander-Ornamentik. Bei 4 zwei Linien griin getiinchter 
Ziegelfriese. Auf die rote Borte (3) legt sich eine mit blauen Kreisen auf gelbem 
Grunde (2). Den obersten Abschluli (1) bilden seeks aus der gelben Wand vor- 
springende, hochkant stehende Flachsteine Hire schrag von oben nach unten zuriick- 
springende weifie Frontflache ist blau verziert. Auf diesen Flachsteinen ruht schliefilich 
ein dekorativer, farbiger Aufbau in der kennzeichnenden tibetischen Wolkenmanier, der 
in die Decke der Galerie iibergeht. Die Decke wird von dem First und den dachformig 
angelegten gelborange gestrichenen Rundbalken getragen (Sk. 125). 

Das 2,2 m breite Haupteingangstor des Tempels in der Vorhalle ist rot lackiert 
und mit imitiertem Silberbeschlag versehen. Der dem Tiirflugel zunachst liegende Teil 
des Turrahmens (Sk. 126) besteht aus einem 25 cm breiten, rotbraunen flachen Fries (a) 
mit senkrecht angeordneten tibetischen Schriftzeichen (Rs), der nach aufien von einer 
schmeilen roten Schmuckleiste mit kleinen Goldscheiben (b) abgesetzt ist. Daran fiigt 
sich eine breite, blaue, goldverzierte Turprofilierung (c), schlie&lich ein flacher Fries 
mit ineinandergreifenden Dreiecken, von denen die mit e bezeichneten rot, blau und weifi 
und die andem, eingeschnitzten (f), blau und griin bemalt sind. Der Turrahmen wird 
durch einen schmalen und einen breiteren, dunkelbraunen, flachen Fries (d)abgeschlossen. 
An der Aufienfront der beiden schmucklosen Flugel sind je zwei Messingknaufe mit 
L6wenmaulemf^/mSi.l27)befestigt, derai oberer 18 cm, der untere dagegen 30 cm Durch- 
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messer aufvveist. Die rotaugigen Lowenkopfe der unteren Knaufe haben schone Patina 
angesetzt. Im roten Rachen halten die Lowenkopfe grofie Ringe fest, an denen die von 
Glaubigengeopferten Khadaksf" III ^hangen. Ober dem Eingangstor, und zwar dicht oberhaib 
des Torsturzes a (Sh. 126) prangt eine rot lackierte Tafel mit weithin sichtbarer Scbrift. 
Dariiber sind zwei Reihen von Balkenkopfen angebracht, von denen die eine blau bemalt 
ist, mit Goldrand und goldener tibetischer Scbrift auf der Schnittflache, wabrend die 
grunen Balkenkopfe eine rote, goldomamentierte Kopfflacbe zeigen. Nocb weiter oben 
wiederbolt sicb eine Inscbrifttafel von Tiirbreite und 60 cm Hobe, deren etwa 8 cm 
breiter, rotbrauner Rabmen mit blauem und weifiem Blumenmuster verziert ist. Im 
Gegensatz zur unteren Tafel weist sie auf blauem Grunde eine zarte tibetiscbe Gold- 
inscbrift auf. Ibre Mitte scbmiickt ein farbiges Ornament, zu dessen Seiten je ein Bo- 
dbisattva mit in Gebetspose erbobenen Handen dargestellt ist. 

Der Fufiboden der Vorballe ist mit Boblen belegt, die ungefabr in Quadratmeter- 
flache durcb Holzrabmen zusammengefafit sind. Die nebeneinander gelagerten Holz- 
rahmen sind imtereinander befestigt und im Boden durcb lange Holznagel festgemacht. 
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„Tempel der Medizinischen 
Schriften** in tibetischer bzw. 
mongolischer Schrift 
129 
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Einen scbmutzigen Vorbang beiseitescbiebend, betreten wir das Innere des „Tempels 
der Medizinischen Scbriften^ (Sh 128). Wie fast bei alien lamaistiscben Tempeln 
muS sicb der Bescbauer erst an das Dammerlicbt gewobnen, das in dem Mangel an 
Seitenfenstern seinen Grund bat. 

Fiinf parallele Reiben von je secbs frontal angeordneten Holzsaulen tragen im 
Tempelinnem die Dacbkonstruktion. Von diesen dreifiig Saulen fallen vierzebn auf den 
Umgang, der Rest auf den Licbtbof (Rabssal), der oberbalb der gestricbelten Linie auf 
der Shizze 128 das ganze Obergeschofi des Tempels bis unter das Scblufidacb binauf 
aus:tellt. Dieser Licbtbof weist an der Frontseite drei grofie durcblaufende, mit 01- 
papier verklebte Holzgitterfenster auf. Aucb an den Seiten des Licbtbofes sind Fenster 
angebracbt, so dafi wenigstens dort das mystiscbe Dunkel einigermafien aufgehellt ist. 

Die Balken sind mit kostbaren Teppichen umkleidet. Von der Licbtbofdecke hangen 
secbs in der Skizze 128 mit / bezeicbnete Badangs berab. Diese 0,5 — 0,8 m starken 
Tucbgebilde setzen sicb bier von oben nacb unten aus ringformig Eingeordneten Tucb- 
rocken in der Farbenanordnimg Braun, Grau und Schwarz zusammen. An den boben 
Saulen des Licbtbofes sind aufierdem Fahnen befestigt, die aus drei, unten spitz 
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laufenden gelben Langsbandem bestehen und von einem bestickten Biigel getragen werden. 
Die Farbe der Bander ist aus der Skizze 130 ersichtlich. Der mittlere gelbe Streifen ist 
oberhalb der Quasten mit sitzenden Buddhafiguren bestickt. 

Das Obergeschofi ist gegen den Licbthof zu durch eine griine Holzbriistung ab- 
gegrenzt. Von ihr und von den Langsbalken an der Decke hangen in erdriickender Menge 
Gebetsfahnen und Khadaks in alien Grofien bernieder. Sie reichen mancbmal bis in 
Scheilelhohe herab. Die Architektur des rot lackierten Holzschmuckes im Tempel- 
innem ist durch diese Tuchmassen fast vollkommen verdeckt. Besonders reich mit Khadaks 
ist der Unterraum bedacht. Dort hangen sie von den Langsarchitraven im Raume y-z-x-w 
(Sk. 128) bis in Kopfhohe herab. L^gs der Saulenreihe b — d zieht sich ein am oberen 
Balken befestigter durchbrochener Vorhang von 1,3 m Hohe (Sk, 131) entlang, der an 
einer horizontal gespannten Schnur hangt, auf die faustgroBe schwarze Kugeln gereiht 
sind, an denen wiederum meterlange Kugelschniire hangen, die alle in einer Quaste mit 
Fransen endigen. Stellenweise ergeben diese Kugelketten rautenformige Gebilde. 

In den Querschiffen des Tempels verlaufen, an die Quersaulenreihen angelehnt, 
1,5 m hohe und 1 m breite, mit Polstern und dicken Teppichen bedeckte B^ke, auf denen 
sich die Lamen bei der Rezitation der heiligen Texte und Gebete niederlassen. Der Ti- 
beter nennt sie Tabtsang. Auch der Mongole hat diese Bezeichnung iibernommen^^^). 

Die Vorderwand des Tempelinnem weist beiderseits des Hauptportals, und zwar 
nahe den Mauerenden, einen schmalen Nebeneingang auf. Zwischen dieser Vorderwand 
und der ersten Saulenreihe (Sk, 128, b — d) hangen im Tempelinnem von der Decke 
mehrere Labris herab. Dabei kommt auf jedes durch vier Saulen gebildete Quadrat 
ein Labri. 

Auch dieser Tempel beherbergt Kultobjekte in wahrhaft verwirrender Fiille. 
Die meisten sind langs der Riickwand des Tempelsaales, die auf der Skizze 128 mit 
P — Q bezeichnet ist, aufgestellt. 

Den Anfang macht ein 1,50 m hohes Tschorten, das reich mit Khadaks behmigt ist. 
Ihm schliefit sich die in feiner Arbeit ausgefuhrte, 1,30 m hohe, aus vergoldetem Messing 
hergestellte Statue eines sitzenden Heiligen oder einer Gottheit an, die mir chinesisch 
als T^a Erh bezeichnet wurde, was wortlich „der GroBe Zweite** bedeuten wiirde, ein 
Ausdruck, mit dem im lamaistischen Pantheon nichts anzufangen ist. Ich war leider ge- 
zwungen, mir die Namen fiir so manche Gdtter- und Heiligendarstellung, besonders im 
Medizin -Tempel, nur nach dem Gehor zu notieren, konnte ich doch von meinem chine- 
sischen Dolmetscher nicht erwarten, dafi er in der Welt der lamaistischen Heiligen und 
Gottheiten bewandert sei! Ich kann daher diese Ausdriicke nur so wiederzugeben, wie 
ich sie niederschreiben konnte. Auch fiir den nachsten Schrein der Serie ist die Be- 
zeichnung zum mindesten imgeniigend, denn mein Dolmetscher nannte die darin thronende 
Figur einfach Fu-jeh, „lebender Buddha**. Damit pflegt aber der Chinese ganz all- 
gemein die Inkarnationen oder Wiedergeburten des Lamaismus zu bezeichnen. Nun ge- 
horen zwar auch die Inkarnationen mit ztim Pantheon und genieBen eine Verehrung, die 
sich in vieler Hinsicht in nichts von der unterscheidet, die man den Kultf iguren erweist, 
indessen hat sich der Lamaismus nicht dazu verstiegen, vor Darstellimgen noch lebender 
Wiedergeburten kultische Verehrung zu fordern. 
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Die „Fu-jeh *-Figur (Sk, 132) ist vergoldet und halt inden Handen Khadaks und 
vergoldete Blumen. Untergebracht ist sie in einem 1 ,40 m hohen, mit roten Leisten und 
vergoldeten Verzierungen versehenen Schrank, bei dem der Aufsatz ( a), wie fast bei 
alien Schranken, leicht vorspringt. Die Vorderfront des Kastens ist durchbrochen ge- 
schnitzt. In den Ecken des Kastenausschnittes geschnitzte Ornamente (b). Am unteren 
Rand der Glasscheibe (d) verlauft eine Querborte mit gelben Kreisen auf schwarzem 
Grunde (e). Bei f ein blaues geripptes Tuchband. 

An diesen Schrank reiht sich ein rot lackierter Kasten von 1,20 m Hohe und 1 m 
Breite, der hinter einem Glasfenster ein „Mandschu-brang birgt. Der erste Teil 
dieser Bezeichnung ist eine Verkiirztmg des Namens der Gottheit Mafijusri, wahrend die 
tibetische Silbe brang „Haus, Residenz“ bedeutet. Dieses brang finden wir auch in 
„Marbrang^^^)“, der Bezeichnung fiir den Palast des Khampo von Kumbum (6), 
ebenso in dem Namen des Klosters Labrang, „Residenz der Lamen . Der Schrein 

stellt in herrlicher, vergoldeter Metallarbeit 
ein vornehmes Wohngebaude inausgesprochen 
chinesischer Architektur dar, das hier als 
I Palast des Mafijusri aufzufassen ist. Be- 
zeichnenderweise finden wir gleiche Bauten 
in chinesischem Stil, deren Modelle der Me- 
dizin-Tempel enthalt, auch auf andern bild- 
lichen Darstellungen, in Gestalt eines „Palast 
des Buddha^^^)“ oder in verkleinertem Mafistabe als Pavilion, unter dem Amitabha, 
der Buddha des „Westlichen Paradieses“, thront®^®). 

Auf diesen Schrein mit dem Modell des Manjusri-Palastes folgt ein ahnlicher von 
2,50 m Hohe bei 1,30 m Breite. Auch er ist mit einer Glasscheibe verdeckt imd rot 
lackiert. Das Innere ist in sieben iibereinanderliegende Facherreihen eingeteilt, die eine 
Unzahl kleiner Buddha- Figuren beherbergen. Die Buddhisten fast aller Lander pflegen 
oft sogar ein und dieselbe Figur des gleichen Buddha oder Bodhisattva oder sonstigen 
Gottheit in Tausenden von Exemplaren in ein imd demselben Tempel aufzustellen. So 
gibtes z. B. in Kyoto, der alten Hauptstadt Japans, einen Tempel, der 33333 gleiche 
Figuren bergen soll!®'^^) Es kommt in dieser Anhaufung von Gotterbildnissen etwas von 
dem Bestreben zum Ausdruck, die phsintastischen Zahlen, mit denen die buddhistische 
Literatur Indiens arbeitet, praktisch zur Anschauung zu bringen. 

Neben dem Schrank sitzt auf einem 1,60 m hohen Sockel ein Anhanger der „Gelben 
Kirche , auf demHaupte die hohe spitze Kopf bedeckung (Sk. 133). Die Gestalt wurde 
mir als Bo-biFu-jeh namhaft gemacht, worin leider wiederum keine Anhaltspunkte fiir 
eine Identifizierung liegen*. Der Heilige — denn nur urn einen solchen kann es sich 
handeln, da er das Barett der „ Gelben Kirche * tragt — ist als eine 1,4 m hohe, reich 

* Audi bei Rekonstruktionsversuchen des Bobi 2 u einem annehmbaren, tibetischen Lautgebilde lafit 
sich nichts erreichen. Es ist zwar in der Geschichte der Kloster des Wu-t’ai-schan die Rede von einem 
japamschen Prinzen Bo-bi-tien-huang, der im 8. Jahrhundert nach dem „Funf-Gipfel-Berjre“ Geistliche zum 
Studium der buddhistischen Lehre aus^esandt hatte^^^), dodi ist nidit anzunekmen, dafi dieser Fiirst ins 
lamaistiscbe Pantheon aufgenommen wurde. Mit dem „Funf-Gipfel“Bergre‘' ist der beriihmte Wu-t’ai-schan 
in der diinesischen Provinz Schan-si g’emeint, der als Wohnsitz Mahjusris gilt®^®). 
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vergoldete Statue dargestellt. Er halt in den Handen aufier den iiblichen Blumenstraufien 
gelbe und rote Khadaks. Der in reicher, vergoldeter Schnitzarbeit ausgeluhrte Hinter- 
grund steht frei. In die Front des mit falschen Edelsteinen geschmiickten Sockels sind in 
sorgfaltiger Arbeit zwei rot lackierte und mit Gold bemalte Lowen eingeschnitzt. Auf 
dem Sockelrande stehen zwei kleine Spiegel in Gestellen und zwei Lowenfiguren aus 
grxinem Porzellan, die in ihren Tatzen je ein 20 cm hohes, zylinderformiges leeres Holz- 
und Metallgefafi halten ( Sk. 134). Vor einer andem Gruppe mit der Statue des Dschamba- 
Fu-jeh (Sh. 137) fand ich die gleichen Biichsen. nur zeigten sie kleinere Ausmafie und 
waren mit Pfauenfedern gefullt. 

In der nachstfolgenden, vergoldeten l.SOmhohen Figur, die auf emem ebenso hohen 
Tisch ruht, erkennen wir mit Sicherheit einen der Medizin- Buddhas. Darauf deuten so- 
wohl die alien Buddhas eigene indische Frisur hin (Sk. 135), die in einem aufrecht 
stehenden Haarknoten®'^^) (2) endigt, als auch die auff allend langen Ohrlappchen, die 
im alten Indien als ein charakteristisches 
Merkmal vornehmer Herkunft galten®’®). 

AlsNamenhabeich„Schui-dja-toa®’®)“ 
jiotieren konnen. Die Haare der vergol- 
deten, in kostbare Staff e gekleideten Sta- 
tue sind tjefschwarz. Der Haarknoten gi 
wird durch eine Goldkugel dargestellt. 134 
Der Mund ist rot und die Augen durch 
Bemalung aufgetragen. In den Handen tragt der Buddha neben einer vergoldeten Blume 
die bekannte Almosenschale (Patra im Sanskrit), die hier als Behalter fur Heilmittel 
aufgefaSt werden mu 6 ®^^). Sie war mit Khadaks iiberdeckt, 

Nebenan auf einem 1,30 m hohen Untergestell eine ahnliche Figur von kleineren 
Ausmafien, eine schone Arbeit aus vergoldetem Messing. Der nachste, etwas niedrigere 
Aufbau tragt einen 2 m hohen, rot lackierten Schrank mit geschnitztem und bemaltem 
Aufsatz, aus dem eine hinter einer Glasscheibe aufgestellte, 1 m hohe, vergoldete 
Messingfigur blickt, die sich durch ihre Kopfpyramide imd zahlreichen Arme ohne 
weiteres als Avalokitesvara zu erkennen gibt. 

Gleich nebenan ein weiterer Glaskasten, dessen Hohe einschlieftlich des Gestells 
1,40 m betragt. Auch er enthalt eine Darstellung des Bo-bi Fu-jeh (Sk. 136). 

Die nachste Statue stellt Dschamba-Fu-jeh dar. Es handelt sich hier wieder, 
wie das auch aus dem ersten Teil des Ausdrucks, Dschamba, hervorgeht, (Sk. 237) um 
eine Darstellung des Maitreya. Der vergoldete, holzeme, in sitzender Pose dargestellte, 
1,60 m hohe Gott tragt die fiinfschildrige Krone und in den Handen die iiblichen 
Khadaks. Er hebt sich in vorteilhafter Weise von einem dreifach ausgebuchteten Rahmen 
in reicher, vergoldeter Schnitzarbeit ab. Der gleiche Kopfschmuck ist auch den beiden 
zur Rechten und Linken Maitreyas wellenden 60 cm hohen Begleitfiguren eigen. Alle 
drel Statuen sind in prachtige, seidene Gewander gehiillt und stehen auf einem 1,60 m 
hohen, geschnitzten, rot imd blau bemalten, vergoldeten und mit imechten Steinen ver- 
zierten Postament. Davor auf einem Tisch zwei kleine, grune Porzellan-Lowen, 15 cm 
hohe, zylinderformlge Messlngbiichsen (Sk. 138) und zwei kleine Vasen®'^®) aus Stein, 
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Ton, Glas o<ler Metall mit einem Schmuck aus Pfauenfedem, der hier einem kunstvoll 
gestickten Facher ahnelt (Sh. 139). Dieser Pfauenfedernschmuck tritt hingepn, nie in 
die Erscheinung, wenn die kleine Vase allein steht. Alle diese Gebilde gelten im Verein 
mit der Vase als Symbol fiir langes Leben und enthalten den Trank der Unsterblichkeit. 
Deshalb finden wir sie auch auf Darstellungen des Amitayus®^^). der ..Gottheit des 
langen Lebens“. 

Der nachste, 1,30 m hohe und 1,10 m breite, auf einem 1,20 m hohen Untergestell 
rubende, rot lackierte Kasten mit emem durch vier Saulen gestiitzten Dach muB schon 
wegen seiner herrlichen, vergoldeten Schnitzereien erwahnt werden. Hmter der Glas- 
scbeibe an der Vorderseite sitzen auf jedem der vier Regale acht Figuren von 15 cm 
Hobe, die mein Dolmetscber Hsiau-dja-toa®*®) nannte. Sie sind gleicbmafiig in gelbe 
Miniaturgewander gebiillt und tragen, uber die Scbultern gelegt und auf der Brust kreuz- 
weise so angeordnet, dafi ein Ende unter der Gewandung verscbwindet, eine Art Stola, 



dem Kasten zwei kostbare Porzellanvasen, die Pfauenfedernscbmuck der bereits ge- 
scbilderten Art entbalten. 

Ein grower von einem 1,2 cm bohen Untergestell getragener Aufbau stellt sicb uns 
in dem nacbsten rot lackierten Scbrein von 2,50 m Breite dar (Sk. 141). Seine Vorder- 
wand ist in funf durcbbrocben gescbnitzte Felder (2) mit aufgemalten Darstellungen von 
Gottbeiten und Heiligen gegliedert, deren jedes nacb oben bin von einem staffelformig 
vorspringenden Rundbogen abgeschlossen wird (1). Im oberen Teil jedes Feldes ist ein 
kleines Fenstercben angebracbt. Das Mittelfeld des Scbreines ist anders gestaltet. Dort 
ist die Vorderwand durcb eine Glasscbeibe ersetzt, binter der man zwei kleine Figuren 
des Bo-bi-Fu-jeb (3) erkeimen kann, die hintereinander sitzen. 

Die Reihe der an der Riickwand des Tempels stebenden Kultgegenstande und ibrer 
Bebaltnisse wird durcb einen 2,50 m boben und 2 m breiten rot lackierten, mit vergoldeter 
Schnitzerei versebenen Scbranh abgescblossen. Er ist in zwolf mit Glasfenstem aus- 
gestattete Facber eingeteilt, die verbangt waren. 

Das iibrige Tempelinventar, sofem es iiberbaupt Interesse bietet, ist nicbt gerade 
reicbbaltig. So stebt bei Fe (Sh. 128) im recbten binteren Eck des Raumes auf einem 
Tiscbein 1,60 m breiter und l,20mbober dreiteiliger Scbrank, dessen Fenster ebenfalls 
verbangt sind. Die Umrabmimg der einzelnen Felder ist scbwarz lackiert und mit 
Totenkopfen verziert. 

Die ganze recbte Seitenwand nimmt ein 2,5 m hober, rot lackierter Wemdscbrank ein* 

Bei d (Sk. 128) rubt auf einem 1,20 m boben Tiscb ein zweifenstriger Scbrein mit 
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vergoldeter Sclmitzerei (Sk- 142), Er mifitbei 1,20 m Hohe 1,80 m in der Breite und 
birgt in jeder Abteilung eine aus Holz geschnitzte und vergoldete Darstellung des Man- 
dschu-brang. Bei fi (Sk, 128) ein 6 m langes und 3 m hohes Regal, bei c ein noch 
langeres. Darin sind tibetische Bucher untergebracht, die aller Wahrscheinlichkelt 
nach, wie das dem Orte angemessen ist, medizinische Literatur des Lamaismus enthalten. 
Bei y ist nock ein rot lackierter, verschlossener, 2,8 m hoher Schrank aufgestellt und 
zwei ahnliche bei e. 

An der linken Seitenmauer lehnt der Schrank i und ein fast die ganze Mauerfront 
einnehmendes, 2,3 m hohes Regal a, in dem in kleinen Fachern ebenfalls Biicher und 
Schriften, wohl wieder medizinischen Inhalts, aufbewahrt werden. 

Nun verlassen wir den Medizin-Tempel und gehen den gleichen Weg zuriick, den 
wir vom Dschigdsched -Tempel her gekommen waren. Wir lassen diesen jetzt rechts 
liegen und schwenken links ab in den Weg zwischen dem „Gro6en Wirtschaftsgebaude“ 
und der Kiiche auf der einen imd der „Gro6en Klassiker-Halle“ auf der andem Seite. 
Bei der Kuche durchschreiten wir ein Tor und befinden ims am hochliegenden Westufer 
der grofien Schlucht. Ihr folgen wir aufwarts bis zum Eingang zur Grofien Klassiker- 
Halle (3). 

Die „Gro6e Klassiker- Halle" (3). 

Diese Klassiker- Halle ist das grofite Kultgebaude Kumbums. Sie steht wegen ihrer 
Grofie und wegen ihrer Bedeutung fiir das Leben der Monchsgemeinschaft nicht nur 
Kumbums, sondern iiberhaupt jedes lamaistischen Klosters, an erster Stelle. Mein 
chinesischer Gewahrsmann bezeichnet die Halle als „Ta-ching T^ang". Anscheinend 
hat er diesen Ausdruck in Anlehnung an die Sache gewahlt, so, wie er sie verstand ; denn 
mit ching bezeichnet man nicht nur die konfuzianischen klassischen Schriften der Chi- 
nesen, sondern auch die buddhistischen Lehrschriften oder Sutras, die in diesem Kult- 
gebaude ebenfalls gelesen werden. In den Klosteranlagen der chinesischen Buddhisten 
aber heifit dieses Gebaude Fa t*^ang^^^). Das bedeutet „Gesetzes- oder Religions- 
Halle". Die Tibeter nennen sie Tsogtsclien-Dukhang^^^), wortlich „Gemeindehaus 
der grofien Versammlung", Abgekiirzt wird auch nur Tsogtschen, „Gro6e Versamm- 
lung", gebraucht. Letzteren Ausdruck findenwirbei den Mongolenals „Jeke Chural" 
oder Churul wieder. Die Kalmiiken verstehen iibrigens unter Churul nicht nur das ganze 
Kloster, sondern auch den einzelnen Gotterdienst^®^). 

Die Bestimmung des Tsogtschen Dukhang geht aus seinem Namen hervor; der Bau 
hat Bedeutung fiir den Kultus wie fur die Verwaltung. Wie das schon in der von mir 
gewahlten Bezeichnung „ Grofie Klassiker- oder Sutra- Halle" zum Ausdruck kommt, 
werden dort die heiligen Schriften des Buddhismus von den Monchen im Chor vor- 
getragen. Aufierdem werden an bestimmten Tagen bestimmte Bucher vorgelesen, was, 
wie man sagt, Gliick bringt und Ungliick femhalt. Diese Vorlesungen werden teils fiir die 
Wohlfahrt des Klosters selbst oder fiir seine „Gabenherren" — damit bezeichnet der 
Buddhismus die „Pfarrkinder" seiner Gemeinden — abgehalten, teils zum Wohle des 
Dalai Lama oder des ganzen Landes. Ja es gibt sogar Kloster, in denen Tempel aus- 
schliefilich zu diesem Zweck errichtet sind, etwainden grofien Staatsklostem bei Lhassa, 
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Galdan, Ssera und Brabung. Auch Kumbum besitzt einen solchen Tempel, den 
„Scbabdang Lhakhang**, das ist das „G6tterhaus des fasten Fu6es^®^)“. In ihm 
wurde einst zu den Gottern gebetet fiir den „Festen Fufi , das ist die erfolgreiche Re- 
gierung des siebenten Dalai Lama, Kaldan Dschamtso^®^), der von 1705 — 1758 die 
Schicksale der Gelben Kirche leitete. Heute sind die Verhaltnisse anders gev^orden. 
denn in dem dem Namen nach von den Chinesen abhangigen Kumbum interessieren sich 
die Lamen nicht so stark fiir die Geschafte der tibetischen Regierung. Im iibrigen hielten 
es auch die chinesischen Kaiser der Mandschu-Dynastie bis zu ihrem Sturz im Jahre 
1911 fiir wiinschenswert und politisch klug, den Lamen Gelegenheit zu geben, in ihrer 

Erklarung : 

/ — Thab-khang (Kiiche) 
g = Tor 

i = Nebeneingang 
h = Haupteingang und 
Turmaufbau 
/ = Mani-Masten 
n, 0 = Anbau 

p = Hofumfassungsmauer 
jjjji Galerie 
(7 = Hof 

R = hochste Dachlage 
S = Dachlage 0,5 — i m 
unterhalb R 
t = Gandschir 
u,w = kleines Gandschir 
V = Dschaltsan 
r,x,w = Trisula 

y, a = kl. Dschaltsan 
//, III, IV == Dharmacakra 
P = Lichtschacht. 



Grundrifi der „Grofien Klassiker-Halle“ 

143 

W eise fiir das Wohl des Kaisers zu beten, unbeschadet der personlichen Einstellung der 
Dynastie zu Konfuzius. So mufiten alljahrlich der Reihe nach die beriihmtesten Wieder- 
geburten grofier Kloster in Peking erscheinen, um dort im kaiserlichen Palast imd in 
bestimmten Tempeln fiir eine gewisse Zleit die in Frage kommenden Offizien abzu- 
halten^®®). Dieses Gefiihl des Verbundenseins mit dem Chinesentum ging sogar so weit, 
dafi im Jahre 1917, also schon nach Ausrufung der Republik, der Khampo-Lama Agwan 
Dordschijev im buddhistischen Tempel von Petersburg einen feierlichenTrauergottes- 
dienst zum Gedachtnis Juan schi k^ais abhielt®®'^). 

Grofi ist die Bedeutung des Tsogtschen Dukhang fiir die Verwaltung. Dies bewcist 
schon der recht verwickelte Verwaltungsapparat. Diesem Tempel kommt auch die Rolle 
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einer Statte zu, in der alle Verlautbarungen stattfinden, die fur die 5000 Monche imd 
Novizen zahlende Klostergemeinde von Wichtigkeit sind. Darum werden hier auch, 
nachdem die pflichtgemafien Versammlungen beendet sind, die dem Vortrag der Sutras 
und anderer religioser Bucher dienen, die Verfiigungen der Klosterbehorde vorgelesen. 
Zu diesen Versammlungen, die am Tage zweimal, in der Friihe und in der D^merung, 
stattfinden, haben sich alle Monche in den Tsogtschen Dukhang zu verfiigen, soweit sie 
nicht verpflichtet sind, in andem Hallen zu erscheinen oder Sonderauftrage haben. Frei 
von dieser Verpflichtung sind nur die Lamen der gelehrten Grade, die sich ausschliefi- 
lich ihren Studien hingeben und sich iiberhaupt mannigfacher Vergiinstigimgen erfreuen. 

Der Tsogtschen Dukhang, das groftte Bauwerk Kumbums (Bilder 23, 24, 26, 29, 
30), fafit 3500 Menschen. Der Grimdrifi (Sk. 143) ist rechteckig, die Stirnseite 
zeigt zur Schlucht. Da das Gel^de hier merkbar nach Nordosten abfallt, war es notig, 
vor Begirai des Tempelbaues den Grand unter dem nordostlichen Tempelteile kiinstlich 
zu erhohen. Es mufite dort eine Terrasse aufgeschiittet werden, die schluchtabwarts in 
der Mauer A — B — C endigt (TatinSh. 144). BedB ist die 
Mauer gegen2m hoch und wird gegen A zu immer niedriger, 
bis sie in der Nahe des Haupteinganges ganz verschwindet. 

Bei III fiihrt eine breite Treppe nacli der mit grofien Stein- 
platten belegten Terrassenoberflache. Neben dem Treppen- 
ende steht ein 1 ,2 m hoher Steinpfeiler, aul dem ein Lowe sitzt. 

Auf der Terrasse rubt der nordostlicbe Teil des breiten 
und hohen Tempelvorbaus, der einen langlicben Hof (q) um- 
schliefit (Sk. 143 und Bilder 23, 24, 26, 29). An die Innenseite der Hofumfassungs- 
mauem ist eine einstockige Galerie angebaut. An den Scbmalseiten des Hofes sind der 
Umfassungsmauer (p) Anbauten (n und o) angegliedert. Im Obergeschofi von n ist der 
„Erste Vorsteher**, der Ta-lii, der „Gro6e Leib^®®)“, imtergebracht, in den Gemachern des 
Erdgeschosses sein Gehilfe, der „Dekan der pbilosophischen Fakultat”. Die beiden 
Wiirdentrager verfugen im Bau n auch fiber eine eigene Kuche. 

Die einstockige Galerie der Hofumf assungsmauer (p) ist gegen den Hof zu off en. 
Die Decken ruhen auf Holzpfeilern. Die Ruckwand der Galerie zu ebener Erde ist 
gleich der im Obergeschofi mit wundervollen, groRen Fresken geschmuckt, die Dar- 
stellungen aus dem Leben Buddhas und der Bodhisattvas bieten. An die Hofumran- 
dungsmauer ist in der Frontmitte ein gedrungener Turmaufbau aus Holz aufgesetzt mit 
einem grfin glasierten Tondach, das von einem Gesetzesrad samt Begleitfiguren gekront 
wird. Genau unterhalb dieses Tfirmchens liegt unter einem von zwei Holzsaulen ge- 
tragenen, mit grfinen Platten bedachten Vorbau der Haupteingang (Bild 26), dessen 
Torsturz und gebogene Friese kunstvoll geschnitzt und farbenfreudig bemalt sind 
(Bild 27). In gleicher Hohe mit dem Dach dieses Vorbaues zieht sich an der Front- 
mauer eine Flucht von zehn Fenstern entlang, die das Obergeschofi vortauscht. Die 
Fenster liegen in trapezformigen Umfassungen, mit der Basis nach unten. Sie sind von 
Gesimsen fiberdacht. Die zwischen den Umfassungen stehengebliebenen umgekehrten 
Trapeze sind mit Kies beworfen und schwarz g,etuncht. Zwischen je zwei Fenstern ist 
eine Messingscheibe befestigt (Bilder 24, 26, 30). Die beiden dem Haupttore zunachst 
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liegenden schwarzen Felder sind grofier gehalten. Dort tritt an Stelle der Messing- 
scheiben ein groBes Schild aus gleichem Metall mit den mystischen Verschlingungen des 
NamtschuwEingdan (Bild26). Oberhalb der Fensterreihe zieht sich am Rand der Front- 
mauer ein breiter Fries entlang, der sich von unten nacli oben in zwei Linien r under 
Balkenkdpfe gliedert, die voneinander durch einen schmalen, schwarzen Fries getrennt 
sind. Daruber verlauft ein ahnlicher, aber breiterer Fries, der nach oben zu durch eine 
Doppellinie von runden Sparrenkopfen abgeschlossen wird. 

Unter den aufiersten blinden Fenstem der Front der Hofumfassungsmauer wurde 
beiderseits des Haupttores je ein schmaler Zugang zum Hof geschaffen (Bild 26). An 
ihren Fianken zahlen wir nur zwei blinde Fenster gleicher Gestaltung (Bild 24). 

Vor dem Haupteingang ragen zwei hohe Mani-Masten auf, die in ziegelgemauerte 
Wiirfel von 1,3 m Seitenhohe gebettet sind (Bild 26). 

Das Dach der Hofumfassungsmauer und der Galerie ist flach und besteht aus fest- 
gestampftem Lehm. Die obere Plattform wird an der AuBenseite von einer meterhohen 
Steinbriistung eingefaBt (Bilder 23, 24, 29, 31, 33). Ihre Abdeckung besteht aus grmi 
glasierten Rundziegeln. 

Der niedere Saulenanbau o an den AuBenflanken der Hofumfassungsmauer 143 
nnd Bild 24) besitzt drei Fenster, von denen eins nach vom zeigt, die andern nach der 
Flanke. Sein Dach liegt in der Hohe der Trennungslinie ErdgeschoB-ObergeschoB des 
Hauptdaches. Der Vorbau dicht daneben, dessen erster Stock etwas tiefer liegt als 
der des Hauptbaues, hat schluchtabwarts und nach den Fianken je zwei Fenster und in 
der Front auBerdem eine Tiir. 

Der Hauptbau des Tsogtschen selbst zahlt an der Flanke sogar zehn blinde Fenster 
(Bilder 23, 24, 29). Seine Riickseite dagegen ist fensterlos. Das ErdgeschoB des 
Tempels ist an alien Seiten glatt abgestrichen imd weiB getiincht. Oberhaupt zeigt der 
Tsogtschen im Gegensatz zu den andem Klostergebauden rein tibetische Bauweise. Er 
tragt also kein chinesisches, sondem ein f laches Dach (Bilder 23, 24, 29, 32, 33). Der 
etwa 20 cm erhohte terrassenformige Mittelteil R (Sk. 143) dieser rechteckigen Dach- 
flache ist von dem ihn umgebenden Teil S durch einen Lichtschacht getrennt. Besonders 
an der Stimseite, wo er breitere Ausmessungen mrnimmt (fi), ist ein Blick nach unten 
ins Iimere des Baues moglich. Dort erkennt mem im Obergeschofi die seitlich des Licht- 
schachtes des „GroBen Saales” an der Frontseite eingerichtet«i Wohnraume fiir Lamen, 
femer Gelasse, die zu musikalischen Proben benutzt werden. 

Die Mitte des Hauptdaches R iiberragt das auf einem sechseckigen Sockel aus 
Stein ruhende, alien Tempehi unentbehrliche Gandschir t (Sk. 143, Bilder 23, 24, 33). 
Dieses Schmuckstiick ist 4 m hoch, aus Messing getrieben und vergoldet. Auf dem 
gleichen Dache befindet sich bei I noch ein kleineres gleicher Art. Auf dem Dache S 
stehen, an die inneren Ecken herangeriickt, vier ungefahr 3,5 m hohe, sechskantige, ver- 
goldete Dschaltsan-Gebilde aus Messing (v). Bei u zieht ein auf einen Steinsockel 
gestelltes hohes Messing-Gandschir die Aufmerksamkeit auf sich. Bei ol und y je ein 
1>2 m hohes Dschaltsan aus IMessing (Bild 33), bei r und x je em Trisula®®®). Ganz 
am Rande des Daches S, und zwar in der Mitte der Front, steht auf der Dachbriistung 
derDharmacakra,dasvergoldeteRadfjBiWer32und33^, die symbolisierte Darstellung 
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der buddhistischen Lehre. Die kleinen Kopfe der ebenfalls aus vergoldeter Bronze be- 
stehenden, iiberlebensgrofien Hirschkuh- und Gazellenfiguren (Bilder 31 und 32) sind 
auf das Lebensrad gerichtet. Damit soil daran erinnert werden, dafi gerade diese Tiere 
nach der Legende die ersten Zuhohrer Buddhas bei seiner Predigt in Benares waren. 
Nahe dem riickwartigen Dachrande sind bbi w noch drei kleine Gandschir (Bild 33) zu 
erwahnen, die von je einem Trisula f lankier t werden. 

Es ist bemerkenswert, dafi der Dachschmuck der Tempel in Kumbum im Laufe der 
Jahrzehnte zu wechseln scheint. So zeigte z. B. das Hauptdach der Grofien Klassiker- 
Halle bei meinem letzten Besuch eine andere Anordnung als 27 Jahre friiher. 

Bevor wir das Tempeldach verlassen, wollen wir noch den langen Posaunen 
(Tuben)^^^) einen Besuch abstatten, die ich auf der Briistung der oberen Plattform 
(Bild 32) dicht neben dem Dharmacakra antraf. Mit diesen Rieseninstrumenten wird 
bisweilen der Klerus zum Gebet oder zu den Versammlungen im Dukhang oder 
im Tscho-ra gerufen. Meist aber wird das Zeichen dazu durch Blasen auf silber- 
gefafiten Muscheltrompeten^^^) vom Tiirmchen oberhalb der Hof- 
umfassungsmauer aus gegeben. 

Vom Hauptdach aus steigen wir auf breiten, plumpen, im 
Freien aufgestellten Leitern (Sk. 143 und Bild 23) hinab nach 
den flachen Dachern von n und o. Von dort aus fiihren inner- 
halb des Baues leiterahnliche Holztreppen zum Hof hinunter. 

Vom Hof aus hat man einen Oberblich iiber die Hauptseite des eigentlichen Tempel- 
baus. Auch sie besteht aus einem Mittelteil mit der Galerie und den beiden etwas zuriick- 
liegenden schmalen, fensterlosen Seitenflachen (Sk. 143). Letztere sind in Hohe des 
Obergeschosses mit je einer schwarzen Zierflache versehen, die von einer ornamen- 
tierten Borte eingefafit ist. Aus der Flache hebt sich ein in Kupfer getriebenes 
Namtschuwangdan ab. 

Der Aufbau des Mittelteils ahnelt andern Kultbauten. Wir finden auch hier reiches 
Schnitzwerk oberhalb der Saulen und bunte Bemalimg. Im Obergeschofi unter dem 
schmalen, griin beschindelten Dach ein galerieartiger Einbau mit Tiiren imd blinden 
Fenstem, iiber denen auf den Balken goldene tibetische Inschriften in blauem Felde 
erkennbar sind. Entlang des oberen Randes aller vier Tempelwande lauft ein omamentaler 
Fries, der in dem Abschnitt oberhalb der Galerie fiinf kleine Messlngscheiben enthalt. 

In den unteren Tell des Mittelteils der Hauptfront ist eine fast die ganze Langs- 
seite des Hofes einnehmende Saulengalerie eingebaut. Zu ihr fiihren sleben belnahe deren 
ganze Breite einnehmende Stelnstufen hlnauf. Von der Galerie ist auf Bild 34 nicht 
viel zu erkennen, da ihr oberer Tell zur Zeit des Butterfestes mit einem breiten blauen 
Tuche verhangt war, das in gelber Schrift heillge Gebete und Omamentik zeigt. Zudem 
ware ich auch gar nlcht in der Lage, eine eingehende Beschreibimg zu geben» da meine 
Aufzelchnungen fiber diesen Teil der Tempelfront beim Versand nach Europa verloren- 
gegangen sind. Ich mufi daher den Leser bitten, sich mit f olgenden Angaben zu begnfigen. 

Unter der Saulenhalle fiihren drei Zugange ins Tempelinnere, von denen der mittlere 
den Haupteingang darstellt. Alle drei sind mit zweifliigeligen schweren Holztoren ver- 
sehen, an denen der starke Metallbeschlag auffallt. Da auch sie durch zwei Tficher ver- 
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hangt waren, Icoimten sie nicht abgezeichnet werden. Auf den blauen Vorhang 145) ist 
ein grofies rotes Mittelstiick und am oberen Rand eine 30 cm breite. griine TucMalbel 
aufgenabt. Vor diesem Xucb hangt ein anderes aus gelbem Damast, mit eingewebten, 
25 cm breiten, griinen Ringomamenten. Das zweite Tuch, dessen oberer Tell in Augen- 
hohe liegt, ist dort mit einem 25 cm breiten, griinen, in gleichfarbigen Falbeln endigen- 
den Band eingefafit. 

Zwischen dem Haupttor und den Seitentoren sind die Wande oberhalb des aus 
Quadern errichteten 1,3 m hohen Sockels mit je funf 2,3 m breiten und 3 m hohen 
Bildern bemalt, die durch fufibreite, rot lackierte Holzleisten voneinander getrennt sind. 
In der Nahe dieser Tore halt haufig — bei Gotterdiensten oder Versammlungen — ein 

Polizei-Lama Wache. Er sorgt ftir Rube und 
Ordnung und verjagt aufdringliche Hunde 
durch Steinwurfe aus den geheiligtenRaumen. 
An Festtagen bei grofiem Andrang zu den 
Tempeln ist es seine Aufgabe, Unbotmafiig- 
keiten zu verhindem und dafiir Sorge zu 
tragen, dafi die Besichtigung der Heiligtiimer 
gruppenweise vor sich geht. 

Von ihm begleitet, betreten wir fiber 
eine mit starken Nageln beschlagene eisen- 
gepanzerte hohe Schwelle hinweg das Tem- 
pelinnere (Sh. 146). Der erste Eindruck 
ist trotz der im Raum herrschenden Damme- 
rung fiberwaltigend. Man braucht zwar einige Zeit, um sich in dem Saulenmeer zurecht- 
zufinden, doch gelingt es schliefilich, achtzig im Raum frei stehende Pfeiler zu zahlen. 
Lichi erhalt der Riesensaal von oben her durch zwei Schachte, einen groBen in der Mitte 



des Saales und einen kleinen zwischen diesem und dem Haupttor. 

Der grofie Lichtschacht A — B — C — D (Sk. 146) wird durch dreimal sechs starke 
Holzpfeiler mit rechteckigem Grundrifi getragen, die bis zum 
— Hauptdach hinaufreichen. Sie sind mit schon gezeichneten, kost- 
baren Teppichen umhfillt, bei denen die Farben Grfin, Braunlich 
und Gelb vorherrschen. Gleichlaufend mit der Hauptfront lagem 
fiber den Pfeilem im Lichthof / (A — B — C — D) Langsbalken, die an der Unterflache 
orangefarben gestrichen sind und seitlich reichgeschnitzte bunte Omamentik mit Gold- 
rand aufweisen (Sh. 147). Die Decke des Lichtholes / ist in Reihmen gegliedert, deren 
jeder einem zwischen vier Saulen befindlichen Quadrat entspricht. Jeder Rahmen ist in 
einer andem Farbe gehalten. Unter ihm hangt, ihn ganz ausffillend, ein machtiges Labri 
mit quadratischem Grundrifi. Bei den Labris fallt das bunte Farbenspiel auf. Ihr Ober- 
teil wechselt in Gelb, Braun und Orange, und zwar sticht diese Farbe grundsatzlich ab 
von der des Deckenfeldes fiber dem Labri. Die 50 cm hohen Seiten des Labri dagegen 
sind stets in den Farben des Deckenfeldes gehalten, nur mit der Einschrankung, dafi 
diese von der Farbe des Oberteils des Labris verschieden sein mufi. 


Bei /, //, III und JV (Sk.l46) gehen von der 


Decke zwischen den gewaltigen 
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Mittelpfeilern riesige Badangs von 1,20 m Durchmesser bis in Brusthohe nieder 
(Sk. 148). Auch sie bieten in ihrer Gesamtheit ein abwechslungsreiches Farbenspiel. 
Ihr 1,4 m langer Kopf von violetter Farbe ist mit kaum mehr erkennbarer goldener 
Stickerei verziert, die unten durcb einen schmalen gelben Streifen abgescblossen wird. 
Gegen den Boden setzen sich diese Goliathrohren in trichterformigen Stucken von 40 cm 
L^ge in den Farben Blau, Rot, Weifi, Griin, Gelb, Blau, Rot, Weift usw. fort. 

Unterbalb und seitlich des grofien Lichtbofes debnt sich nacb alien Seiten in Form 


eines geraumigen Umganges der weite Versammlungssaal aus. Der Obergang von den 
in Rechtecklinien A — B — C — D am Rande des Umganges stehenden Pfeilem zum Licht- 
hof selbst vollzieht sich folgendermafien (Sk. 149): 

Auf den Pfeilem der Langsschiffe ruhen zwei aufeinandergelagerte, je 25 cm hohe 
Architrave, deren unterer (i) Goldbemalung und an der Unterseite Rundbogenmuster 



zeigt. Der obere, der reich und farbig bemalte Balken | ist dagegen beider- 
seits mit einer grofien tibetischen Inschrift auf blauem Felde und mit einem 
mystischen Monogramm geschmiickt. Auf den Balken ruht ein hoher 



Holzfries. Dieser bietet sich dem imterhalb des grofien Lichthofes stehenden Beschauer 
in folgender Form dar: Auf g folgt eine blaue Leiste (f) mit Dordsche-Darstellungen 
in Gold, ein farbige Zierleiste mit goldenen Tupfen (e), dann eine farbige Borte mit 
goldenem Halbkreismuster (d) und schliefilich ein breiter flacher farbiger Holzfries 
mit eingekerbten Dreiecken (fehlt im Bild). Darauf setzen sich endlich drei Lagen 
von quadratischen Balkenkopfen in Grau (c), Griin (b) und Orange (a) mit je einem 
tibetischen Zeichen in Gold auf der Stimflache. In seinem oberen Teil springt dieser 
machtige, farbenfrohe Fries etwas vor. Am Balken i (unterster in Si^. 149) ist eine un- 
unterbrochene Kette von Gebetsfahnen in den AusmaCen von 1 : 0,6 m befestigt. 

Oberhalb des hohen Holzfrieses i — a (Sk. 149) ist die Riickwand des grofien 
Lichthofes mit Bildem in rot lackierten Rahmen geschmiickt, und zwar hmigt je ein Bild 
genau oberhalb der Mitte zwischen einem darunterliegenden Saulenpaare. Bei den Seiten- 
wanden und der Vorderfront des Lichtschachtes treten an Stelle der Bilder in gleicher 
Hohe angebrachte Fenster. Jede Seitenwand hat deren vier, ivahrend an der Vorderfront 
des Schachtes das Licht durch ein mit engem Holzgitter versehenes Fenster einfallt, 
das die ganze Front ausfullt. 

Langs der Hauptfront und der Seiten des grojBen Lichtschachtes, also in Linie 
A — B — C — D (Sk. 146), ist in Saalhohe, und zwar oberhalb der Leiste a (Sk. 149), 
also dicht unterbalb der Fenster, ein grofier Teppich derart befestigt, dafi er die auf den 
Saulen ruhende Holzkonstruktion verdeckt. Es ist der gleiche Teppich, der zur Zeit des 
Butterfestes ziur Ausschmiickung des Innera der beiden machtigen Tschodpas verwendet 
wird, unter denen die Buttergotter Aufstellung finden. Der Teppich (Sk. 150) hat eine 
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Hohe von 2 m und reicht so weit herab, da6 seine untere Keinte dem F ufiboden bis auf 
l,9mnabekomnit. Der Teppich ist ein Kunstwerk von unvergleichlicher Pracht. In seinen 
obersten Teil (Sh. 151 ). einer 30 cm breiten Borte aus gelbbraunem Damast, sind 
Zeichnungen eingestickt. Unten ist die Borte durch zwei Zierbander abgeschlossen, an 
denen 20 cm breite, blaue Falbeln hangen. Erst unterhalb dieser beginnt der eigentliche 
Teppicb, ein netzartiges, 1,15 m hohes, gescbmackvoll und eigenartig hergestelltes Ge- 
webe, das durch herzlormigen, mehrlarbigen, in Mustem angeordneten Tuchschmuck 
gebildet wird (Sk. 152). Zwischen den einzelnen herzformigen Tuchstiicken, die mit 
der Spitze nach oben weisen, sind Liicken, so dafi eine durchbrochene Arbeit entsteht 
(III, Sk. 151). Jedes der herzformigen Blattchen ist 7 cm hoch und aus drei in der 
Grofie abgestuften Tuchblattem zusammengesetzt. Die Spitzen der Herzen liegen auf- 
einander, so dafi das obere, weifie Blatt stets ganz sichtbar ist, wahrend sich von dem 
danmterliegenden dem Auge nur halbmondformige Ausschnitte bieten. Sie sind in den 
Farben Rotbraun, Griin oder Blau gehalten, und zwar zeigt die obere Lage immer eine 
hellere, die untere eine dunklere Tdnung. Auf diesem duroh- 
brochenen Grund sind in Zwischenraumen von 1,3 m, von Mitte 
I ^ Mitte gemessen, langliche BUder auf braungriinem Plusch 

■f&E- Iw befestigt. In gelbbranne Damastrabmen gefafit, stellen sie in 

152 153 kiinstlerischer Form aus Gold, Silber imd farbiger Seide an- 

gefertigte Hochreliefs von Buddbas und Bodbisattvas dar. Den 
durcbbrocbenen Vorhang mit den Bildreliefs scbliefit unten eine Anzabl dicbt neben- 
einanderbangender, 35 cm langer und 10 cm breiter Damastbander in verscbiedenen 
Farben ab. Jedes endigt in einer farbigen Quaste (Sk. 153). 

Gegeniiber der Hauptfront, also bei D — C (Sk. 146), ist am unteren Rand des 
grofien Licbtscbachtes ein abnlicher Teppicb befestigt, der ebenfalls von iiberwaltigender 
Schonbeit ist. Er ist kiirzer als der erste. Ferner treten an Stelle der langlichen recht- 
eckigen Felder kreisrunde Flacben, auf die Reiterfiguren gesticht sind. Bei naberer 
Betracbtung erkennen wir in ibnen Gottbeiten, die zur Klasse der Genii loci^^^) geboren, 
ferner die sogenannten Kunga, wortlich „die fiinf Korper^^^)**, womit die fiinf gott- 
licben Buddbas bezeicbnet w^erden, welche die fiinf bocbsten Tugenden der „Lehre“ ver- 
sinnbildlicben^^^) . 

Unterbalb der Fenster im grofien Licbthof und an den Auf bangestellen der Teppiche 
reiben sicb ringsberum grofiere und kleinere Gebetsfabnen sowie rote Kbadaks. Wenn 
die Sonnenstrablen ibren Weg auf diese buntfarbigen Tuchmassen und reicbbemalten 
Holzscbnitzereien finden, bietet der Tempelteil nabe des grofien Lichtbofes ein iiberaus 
pracbtiges Bild. Bei aller Buntheit macbt er aber docb einen wiirdigen Eindnick, der 
durcb den Prunk und die Feierlichkeit der Gotterdienste nocb gesteigert wird. 

Der Licbtbof II (E — F — G — H) (Sk. 146) ist viel kleiner als der Lichtbof I. 
Er liegt zwiscben letzterem und der Riickwand des Tempels. Seine Decke wird von 
seeks Pfeilern getragen, die alle am Rand des Licbtscbachtes steben und von denen die 
vier mittleren im Grundrifi aus der Schablone herausfallen. Sie sind namlich dort in der 
Riebtung der Querseite verseboben. Beim Licbthof II wird unsere Aufmerksamkeit vor 
allem durcb die getafelte Decke angezogen (Sk. 154). Jedes der rotgerahmten weifien 
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Felder zeigt eine kreisnmde Flache von 70 cm Durchmesser, die das Bild eines braun- 
gelben Fisches umschliefit, der in blauem Wasser schwimmt und von dem nur Kopf und 
Schwanz sichtbar sind. 

Der Darstellung von Fischen sind wir bisher nur einmal bei der Schilderung der 
Gerate auf den Altartischen begegnet. Diese „Fische der Seligkeit und des Vorteils" 
sind im Lamaismus verhaltnismafiig selten. Bedeutsam ist in diesem Zusammenhang die 
Feststellung, dafi die Anhanger des Lamaismus niemals Fische geniefien, selbst wenn sie 
sich trotz dem grundlegenden buddhistischen Verbot der Fleischspeisen nicht enthalten. 
Fischfang und Angelsport soil ein Besucher Tibets und der Mongolei daher besser unter- 
lassen, der Tibeter verabscheut das. Anders bei den Chinesen und Japanem, bildet dock 
gerade der Fisch bei letzteren ein Hauptnahnmgsmittel. Die natiirlichen Lebens- 
bedingungen des Landes haben sich in Japan eben starker erwiesen als jede noch so 
nachhaltige buddhistische Beeinflussung. Bei den Kultfiguren des Buddhismus der 
Japaner findet sich der Fisch iibrigens als Sinnbild und Wahrzeichen. Sie kennen eine 
Kwannon, die auf einem schwimmenden Fisch 
steht imd die der Gottheit Avalokitesvara 
entspricht*®®). Der chinesischeundjapanische 
Buddha- Kultusbesitztsogareinmusikalisches 
Gerat, das bei den Chinesen Mu- jii, „Holz- 
fisch“, genannt wird. Ein Holzring stellt 
einen Fisch dar, der sich in den Schwanz beifit oder bei dem sich Kopf und Schwanz 
beruhren®®®). Dieses Instrument wird von den buddhistischen Monchen im „Lande der 
aufgehenden Sonne" oder im „Lande der Mitte" bei dem Vortrag der Sutras mit kleinen 
Stabchen rhythmisch bearbeitet. Das erzeugt einen hohen, etwas schallenden Ton®®'^). Der 
Holzfisch liegt iibrigens auch als standig benotigter Kultgegenstand auf den chinesischen 
und japanischen Buddha- Altaren. 

An der Decke des Lichthofes II pendeln viele aus schmalen Streifen zusammen- 
gesetzte 1,5 — 2,2 m lange Badangs mit ringformig gelagertem Zierat in den Farben 
Blau, Rot, Gelb (Sk. 155). Der vom Lichthof durchbrochene erste Stock wird an den 
Randlinien durch eine rot lackierte Holzbriistung abgegreozt. Auch an ihr h^gen Kha- 
daks und unzahlige Gebetsfahnen verschiedener Grofie. 

Nun wollen wir noch einen Blick in den Teil der „Gro6en Versammlungshalle 
werfen, der sich seitlich der beiden Lichthofe im Untergeschofi in Gestalt eines Um- 
ganges ausdehnt. Auch hier sind die vierkantigen, rot lackierten Pfeiler mit Ausnahme 
derer in den Querschiffen des Umganges allenthalben mit gelbem Stoff iiberzogen. In ihn 
sind rote imd blaue Kreuze (c) eingewoben (Sk. 156), die in kleinen kreisfbrmigen 
hellgelben Flachen liegen. Um den oberen Teil jedes PfeUers schlingt sich ein 0,7 m 
breiter griiner oder blauer Tuchring, der auf kreisformigem verwaschenem Gnmd (a) 
gelbe Kreuze zeigt. Am unteren Rand dieses Tuchringes ist eine rote Falbel (h) befestigt. 

Die Decke des Umgeinges setzt sich aus grauen, vierkantigen Balken zusammen, 
auf denen braim gestrichene, drei Finger dicke Stabe (e) schrag und eng geschichtet 
liegen. Sie tragen den Lehmbelag der Decke (Sk. 157). 

Auf dem Boden des Saales liegen dicke Teppiche. Langs und beiderseits der Quer- 
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schiffe, <labei die Pfeiler streifend, smd 20 cm hohe, mit Teppichen belegte Banke — 
die Tabtsang — aufgestellt. Auf ihnen nehmen die Lamen und Novizen bei den Ver- 
sammlungen und bei der Abhaltung der Offizien Platz. In jedem Querschiff ist zwischen 
den Saulenreihen ein Gang frei gelassen. 

Nun zu den Kultgegenstanden, die vorzugsweise im Umgang angehauft smd. 

Besonders zahlreich treffen wir sie an nahe der Stimseite des Grofien Saales. Dort 
stofien wir bei K auf drei riesige Stapel von Teppichen. Ich zahlte 33 solcher Riesen- 
ballen von je 1 m Durchmesser. Reich an Kultgegenstanden ist auch die Riickwand des 
Tempels. Dort steht ein 1,2 m breiter und 1 m hoher rot lackierter Tisch, auf dessen 
riickwartigem Teil em ebenfalls rot lackierter Riesenschrank aufgesetzt ist, der bis an 
die Decke des dunklen Umgangs reicht. Dieser Facherschrank ist so lang, dafi er auf 
beiden Seiten noch einige Meter auf die Seitenwande des Saales ubergreif t. In der Mitte 
der Riickenmauer zeigt er eine Lucke. Der Schrank ist in acht ubereinanderliegende 
Stockwerke gegliedert, deren jedes 82 Facher zahlt. Jedes dieser 20 cm breiten, 30 cm 

hohen und mit einer Goldleiste eingerahmten Facher beherbergt 
eine in einen gelben Tuchmantel eingehullte vergoldete Tsong- 
khapa-Figur (Sk. 158). 

Auf der mit Teppichen belegten Tischplatte vor dem 
Facherschrank stehen zahlreiche Gottheiten, feuervergoldete 
Heiligenfiguren und Kultgegenstande, die das Auge bei dem 
herrschenden Zwielicht aber erst nach langerer Zeit erfafit. 

Wir begiimen bei der Aufzahlung der im Tempelinnem befindlichen Gegenstande 
unter Benutzung der Skizze 146 mit einer beiFstehenden, 3m hohen Riesenstatue des elf- 
kopfigen Avalokitesvara. Nachtraglich soli zu den fruheren Ausfuhrungen liber diese 
Gottheit noch bemerkt werden, daB Avalokitesvara von den Chinesen Pu-sa genannt 
wird. Dieses Wort ist nichts anderes als eine Abkurzung und Verstiimmelung des 
Sanskritausdrucks Bodhisattva, womit man in China iiberhaupt jede zu dieser Gruppe. des 
buddhistischen Pantheons gehorende Gestalt ohne Riicksicht auf die unterscheidenden 
Merkmale zu bezeichnen pflegt*®®). 

Weiter gegen die Mitte der Wand zu folgt dann ein dreifachriger Holzschrank von 
etwa 1,50 m Hohe und 3 m Breite. Er ist von roter Farbe imd umschlieBt T songkhapa 
in der gewohnten Pose. Die Figur ist 1 m hoch imd von zwei kleineren Statuen, den 
Hauptschulern des Meisters, flankiert. Alle drei halten Khadaks in den Handen. Oben 
auf dem Schrank stehen nebeneinander acht 30 cm hohe Tschorten und neben dem Schrank 
ein groBes OpfergefaB, das mit wohlriechenden Stoffen angefullt ist. Solche GefaBe 
spielen ubrigens auch in den Hynmen des Lamaismus eine grofie Rolle®^®). Man ver- 
wendet zu dieser Raucherung gewisse Graser, deren kostbarstes. das Kusa-Gras, aus 
Indien^®®) stammt. Es soli den Gottheiten besonders genehm sein. In armen Klostem 
muB erne ^X^acholderart den gleichen Dienst leisten. Aber auch dieser armselige Ersatz 
wird von den Lamalsten als „kostbare Spelse^oi)" bezeichnet. genieBen doch die Gott- 
heiten bei der Verbrennung der auch fur jeden Armen erschwinglichen Krauter die als 
Duft emporsteigenden Imponderabillen ! Das hierzu bestlmmte RauchergefaB im GroBen 
Saale hat die ansehnliche Hohe von I m(Sk. 159). Diese schone Arbeit ist ganz aus 
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Kupfer getrieben. Wle alle Gefafte fur Duf topfer, besitzt auch dieses Rauchergef afi elnen 
durchbrochenen Deckel, bier allerdings einen soichen von halbkugeliger Form. 

An dieses Opfergefafi schliefit sich eine Statue des Tsongkhapa an, den mir mein 
chinesischer Begleiter wieder einfach als Fu-jeb bezeicbnete. Die 2,5 m hobe Holzfigur 
(Sk. 160) ist vergoldet und in ein rotes Gewand gebiillt. Zu beiden Seiten des 
Oberkorpers und binter dem Haupt erscheint das iiblicbe Rankenwerk — vergoldete 
Holzscbnitzerei. 

Nun folgen nebeneinander stebend drei je 1,80 m bobe bunt bemalte Postamente aus 
Holz. Auf jedem der klobigen viereckigen Sockel, die sicb nacb oben verjiingen und 
scbliefilicb einen Wiirfel tragen, rubt ein etwas breiterer, tafelformiger Aufsatz ( Sk, 161)^ 
der die vergoldete Figur des Dombi tragt, einer Gottbeit, die in den Lebren desTantra- 
Kultes eine bervorragende Rolle spielt. Zwei dieser Figuren, deren voUstmdiger Name 
Dombiberuk^®^) ist, baben eine Hobe von 1,2m. 

Nun sind wir in der Mitte der Riickseite angelangt. In der Ricbtung gegen K. 



160 161 162 163 164 


(Sk. 146) zu fallt ims ein kleiner mit einem Glasfenster versebener Schrank auf,. 
den ein 1,30 m bobes Postament tragt. Aucb er umscbliefit eine Figur Tsongkbapas.. 
Vor dem Scbrank auf dem Tiscb steben zwei Vasen mit kiinstlicben Blumen und 
zwei Opferteller. Das nacbste Kultobjekt ist ein dreiteiliger Scbrein von 2 m Breite 
und 1 m Hobe, der drei sitzende vergoldete Heiligen- oder Gottergestalten birgt, die 
mir als Nanssum bezeicbnet wurden, ein Ausdruck, dessen erste Silbe sicb in ibrer Be- 
deutung nicbt feststellen lafit, wabrend die zweite dem liter arisoben gsum gleicbkommt 
und „drei“ bedeutet. Die Figuren sind je 0,70 m bocb und in Tucbmantel eingebiillt. 
Die gleicbe Gewandung tragt eine auf dem 2 m boben Sockel nebenan sitzende vergoldete 
Statue Tsongkbapas. 

Der nacbste Kultgegenstand in der Reibe ist ein auf einem 1 m boben Untergestell 
rubender 2 m bober, reicb gescbnitzter, rot lackierter und vergoldeter Kasten (Sk. 162). 
Hinter Glas in seinem Innem sitzt mit untergeschlagenen Beinen eine 1 m bobe vergoldete 
scbongescbnitzte Heiligen- oder Gotterfigur mit der fiinfzackigen Krone. Sie soil eine 
Gestalt des Pantheons namens Disun- sundi^®^) darstellen. 

Daneben stebt ein Scbrank in abnlicber Ausfiibrung, aber von 3,50 m Hobe und 
2,50 m Breite mit besonders reicb gescbnitztem Aufsatz. Er ist in acbt Felder ge- 
gliedert, die vorn durcb Glasscbeiben abgescblossen sind. In jedem Facb ist eine 2,50 m 
hobe Figur des Avalokitesvara untergebracbt, die mir aucb bier als Pu-sa bezeicbnet 
wurde. In Abweicbung von den librigen Schranken tragt er an seiner Vorderseite 
tibetiscbe Inschriften, 
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SchliefilichmufinacheinergeraumigenLucke in der Reihe der Kultobjekte, und zwar 
fast ganz am Knde des Tisches (bei K, Sk. 146) ein 1 m holier Holzschrank mit 
Glasfenster und einem Dach in chinesischem Stil Erwahnung finden. Er beherbergt ein 
Mandschu-brang (Sk. 163). Das Modell dieser mythischen Burg ist in schoner ver- 
goldeter Metallarbeit ausgefuhirt. Seine Breite betragt an der Basis 60, die Hohe 35 cm. 

Bei R (Sk. 146) hangt an der Wand ein 2,25 m breites und 3,5 m hohes Bild 
Tsongkhapas; es ist von einem roten Rahmen eingefafit, der mit Totenkopfen bemalt ist 
(Sk. 164). Das machtige Bild des Reformators ist gewohnlich mit einem Tuchvorhang 
bedeckt, vor dem an einer waagerecht gespannten Schnur Khadaks hangen. Hinter der 
Schnur stecken Pfeile in der iiblichen Anordnung mit der Spitze nach unten ( Sk. 165). 
Auf einem Tische vor dem Aufbau ragt unter den vielen kleinen Butterlampen eine 
grofiere hervor, deren Licht Tag und Nacht brennt (Sk. 166). 

Bei Is ( Sk. 146 ) ein 3,5 m hohes und 3,8 m breites Gestell, 
in dessen 1 m tiefen Fachem tibetische Bucher untergebracht sind. 
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Nunmehr verlassen wir den nordlichen ganz neu hergestellten Teil der Grofien 
Klassiker- Halle, der ein Jahr vor meinem Besuch einem Schadenfeuer zum Opfer 
gefallen war. 

Bei P ( Sk. 146 ), unter dem Hauptlichthof , steht ein Holzsockel von 0,50 m Hohe 
(Sk. 167), auf dem wahrend der Offizien der Umdsat*®^) Platz nimmt, der mit tiefer 
Bafistimme die Rezitationen intoniert. 

An der Pfeilerreihe M — N ( Sk. 146 ) ist am Balken der Querschiffe ein 0,80 m 
breites Tuch von gelblicher Farbe befestigt (Sk. 168), das unten von einer violetten 
Borte eingesaumt ist, an der orangefarbene und blaue Falbeln hangen. An ihnen sind in 
Z-wischenraumen meterlange Khadaks in den verschiedensten Farben festgemacht. Hire 
Enden reichen bis in Kopfhohe herab. 

Die Pfeiler der Reihe G — H (Sk. 146) sind mit Pantherfellen umkleidet, die 
Pfeiler bei / und L dagegen mit rotem, reich mit Gold besticktem Stoff. Zum Schmuck 
der obengenannten Pfeiler gehoren auch je zwei Messingspiegel von 25 cm Durchmesser 
imd 2,5 m lange, dreiteilige, fahneneirtlge Tuchstucke, die von breiten, flachen, gestickten 
Agraffen zusammengehalten werden (Sk. 169). Die aufieren Bander dieses Schmuckes 
sind violett, das innere dagegen ist braun gefarbt. Zwischen den beiden Saulen J und L 
hangen im Langsschiff vom Balken drei Badangs von je 1.30 m Lange (Sk. 170) und 
zwei 1,5 m lange, fairbige Tuchgebilde herab. 

Es mufi noch ein niedriger Aufiritt beiderseits des kleinen Lichthofes Erwahnung 
finden, der gegen den Saal zu durch ein rot lackiertes, 1 m hohes Holzgitter ab- 
geschlossen ist. Auf ihm nehmen die Gebkos bei den Zeremonien Platz. 

90 




An den auf Shizze 146 mit Z be 2 eichneten Stellen sind gegeniiber dem Haupt- 
eingang an den entsprechenden Deckenrahmen gewaltige Labris befestigt. 

Zwischen den dem Haupteingang zunachst befindlichen drei Pfeilem, imd zwar bei 
X — X — X (Sh. 171), hangen von den Arcbitraven 1 m breite, reich und herrlich bestickte 
Teppiche aus Samt herab. 

Wenn man unter dem kleinen Lichthof steht, erblickt man im ersten Stock bei a ( Sh. 
146 ) den oberen Teil eines riesigen, rot lackierten Schrankes von 3,8 m Hohe und 2,5 m 
Breite mit reicher, bemalter Schnitzerei und Goldverzierung ("Sfe. 172). Hinter einem 
Glasfenster erkeimt man deudich die uberlebensgrofie, vergoldete, mit Khadaks und 
kostbaren Gewandem geschmiickte Figur Tsongkhapas in der Buddha-Pose. Vor dem 
Schrank ein Labri mit farbigen Fransen und Omamenten in Gestalt von Radem, dem 
Symbol der buddhistischen Lehre. Zwischen dem Labri und dem Schrank hangen ver- 
goldete, an der Decke beiestigte Glaskugeln. Der Schrank wird von zwei ahnlichen, 
aber kleineren, die auf der Shizze 146 mit 
7 und fi bezeichnet sind, f lankiert. Alle drei 
Kasten tragen reich geschnitzte, vergoldete 
undbemalte Aufsatze (Sh. 173). Ihr Inhalt 
blieb mir verborgen. 

Nun verlassen wir die „GrofieKlassiher- 
Halle“, durchschreiten den Vorhof und das 
Tor in der Galerie und stehen am Rande der 
Schlucht. Dort iiberquert eine mit Steinplatten bedeckte Holzbriicke die hier un- 
gefahr 15 m tiefe Schlucht (Bild 35). Der Unterbau der mit einer niedrigen Holz- 
briistung versehenen Brucke besteht aus Balken. Jenseits der steilwandigen Schlucht 
steigt der Hang merklich an. Auf ihm fuhren teilweise ziemlich steile Pfade zu den ver- 
schiedenen Terrassen, an denen sich in langen Reihen die Wohnungen der Lamen hin- 
ziehen (Bild 36). 

Der Schluchtteil ober- und unterhalb der Brucke wird von den Lamen als Abfall- 
grube und Abort benutzt. In ihn kommt nicht nur der iiberfliissige Tee, sondem auch die 
Buttermassen, die nach Schlufi des „Butterfestes“ nicht mehr gebraucht werden. In den 
Pausen zwischen den Gotterdiensten im Versammlungssaale verrichten die Lamen hier 
auch ihre Notdurft. Ohne Riicksicht auf anwesende Klosterbesucher setzen sie sich in 
Hockstellung mit dem Riicken gegen die Schlucht an deren Rand. Dabei beruhrt ihr 
rockartiges Gewand den Boden. Nach Erledigimg ihres Geschaftes pflegen die Lamen, 
ohne sich umzusehen, ihren Weg fortzusetzen. Die Beseitigung der Exkremente wird 
der Natur und den herumstreifenden Hunden uberlassen. Auch Cybikov berichtet in den 
Tagebuchblattern seiner Tibetreise*®®), dafi selbst die Riickwand des Potala, des 
riesigen Palastes des Dalai Lama in Lhassa, fiber und fiber mit Kot bedeckt ist, denn 
die Bedfirfnisans taken liegen in den oberen Teilen dieses gewaltigen Gebaudes, so dafi 
der herabfallende Kot an den Mauem haftenbleibt. 

Jenseits der Brficke, etwas weiter talabwarts, also ostlich der Schlucht, stofien wir 
auf der untersten Terrasse am Fufie der Lama -Wohnungen auf zwei 10 — 15 m hohe 
Strohschober (4) (Bild 36). Die Spitze des einen kront ein Mani-Mast. Dieses 
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Strohlager wird zum Teil aus Stiftungen frommer Glaubiger erganzt, zum weit- 
aus grofieren Teil aber von den Bauern der Umgegend in Form von Bundeln als 
Pachtzins tor die Klosterlandereien angeliefert. Die Zutohrung des Strohs erfolgt auf 
dem oberen hochgelegenen Wege, von dem aus auch die Aufschichtung bewerkstelligt 
wird. Das Strob dient zur Feuerung in der Kiiche und zum Heizen in den Behausungen 
der Monche. 
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V.KAPITEL 


Die Kultbauten um das Tscho-ra herum 

Mani-lou — Tempel der Tausend Buddhas mit zwei Mani-khang — Grofie 
Gebetsmiihle — Getter -Versammlungs -Tempel — Heiliger Hain 


D ie Betrachtung der Bauten, die das Tscho-ra umgeben, wird uns weiter in die 
kultischen Geheimnisse der Lamen einfiihren. Dieser geraumige Hof (13) ist in- 
sofern fur das ganze Kloster von grofier Bedeutung, als auf ihm die beriihmten religiosen 
Tanze imd — bei gutem Wetter — die Disputationen der Angehorigen der Tsannjid- 
Fakultat stattfinden. Unter letzterer versteht man jene wissenschaftliche Anstalt, in der 
Philosophie und Theologie des Lamaismus in langjahrigen Kursen bebandelt werden. 
Man geht dabei zuriick bis auf die Zeit der Bliite des Mahayana, ja noch weiter hinauf. 

In diesem Hofe f inden die Studien durch W ortkampfe und Priifungen ihren kronenden 
AbschlulJ. Deshalb wird er auch mit Tsch6-ra^°®) bezeichnet, einem Ausdruck, der in 
andern tibetiseben Mimdarten wie Tsebo-da klingt. Ursprunglicb bedeutete dieses Wort 
..Gesetzes- oder Religions-Zelle bzw. -Winkel", spater erweiterte sich der Begriff 
raumlich. Im Gegensatz zu andern grofien und aucb kleineren Klostem, die eine Tsannjid- 
Fakultat ibr eigen nennen, besitzt Kumbum, wie das schon Cybikov ausdriicklich hervor- 
bebt*°’), fiir die Studien und den Unterricht in diesen Fachem keinen eigenen Tempel. 
Gewohnlicb verfugen die groBeren Kloster aucb noch fiber einen besonderen, manchmal 
durch Mauem abgeschlossenen Garten, in denen die Diskussionen regelmafiig abgebalten 
werden. Auch in Kumbum ist ein solcber Garten vorhanden, der auf der Karte unter 
27 als „ Heiliger Hain“ eingetragen ist. 

In Kumbum ist die Tsannjid-Fakultat um das Jabr 1600 durch einen Lama namens 
Odser Dsebamtso, d. b. „Meer der Lichtstrahlen^°®)“, begriindet worden. Nach einer 
andern Lesart soli sie erst im Jahre 1612 eroffnet worden sein^®®). Der Unterricht 
in den Tsannjid-Fachem erfolgt dort wahrend der ersten sieben Jahre nach Lehrbfichem 
aus der Feder des Lama Agwan Dsondui^^®), der ersten Wiedergeburt des berfihmten 
Dschamjang Schadba^^^), des Grfinders des Klosters Labrang im Amdo-Gebiet. 
Vom achten Jahre ab benutzt nur ein Teil der Studierenden die Bucher dieses Kircben- 
lehrers weiter. Andere dagegen stfitzen sich auf die Konunentare des Dsebebtsunba^^^) 
von Ssera, eines der berfihmten drei Kloster in der Nahe von Lhassa^^®). 

Die Gesamtanlage des Tscho-ra (Sk. 174) bestebt aus dem mit klotzigen Rund- 
steinen uneben gepflasterten Hof und folgenden angrenzenden Kultbauten: Mani- 
Galerie (16) (Ost- und Nordseite), Tempel der Tausend Buddhas (14) mit zwei 
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diesen flankierenden Mani-khangs (15) (Siidseite), Grofte Gebetsmuhle (17) und 
Gotter-Versammlungs-Tempel (12) (Westselte) (Bilder 37, 39 und 43). E)as 
zentral liegende Tscho-ra ist von alien Teilen des Klosters leicht erreichbar. Sein nord- 
licher Tell setzt sick an die Sudwestseite der Grofien Klassiker- Halle an und ist von 
ikr nur durch den schon erwahnten schmalen, ausgemauerten Gang getrennt. Der 
westliche Teil des Tscho-ra mit dem Hauptgebaude der ganzen Anlage, der Gotter- 
Versammlungs-Halle (12). liegt siidlich des Dscho-Tempels (22) und am Osthang der 
im Westen ziemlich steil ansteigenden Hohen. Der Hof ist durch eine etwa 2,5 m hohe 
Mauer eingefafit (Bilder 37 und 39). Sie besitzt vier Zugange, zwei im Suden, emen 
an der Nord- und einen an der Ostseite. Da die Schlucht oberhalb der Grofien Klassiker- 

Halle (3) ansteigt und dort von NO nach SW verlauft, 
mufite die Front des Tscho-ra gegeniiber der Grofien 
Klassiker- Halle zuruckgestaffelt werden. Auf diese 
Weise entstand zwischen Schluchtrand, dem Tscho-ra 
und der Grofien Klassiker- Halle eine Dreiecksflache, 
die beim Butterfest zur Aufrichtung eines der beiden 
Tschodpas benutzt wird. Die Aufienseite der Hofum- 
umfassungsmauer ist schmucklos bis auf die Stelle, die 
schluchtwarts zeigt (Bild 39) und 4m deren Innenseite eine 
niedrige, gegen den Hof zu offene Galerie angebaut ist. 
An der Aufienfront weist dieses Stuck der Hofmauer in 
halber Hohe grofie weifie Felder auf mit blinden, mit 
Dachgesimsen versehenen, in schwarze Trapeze gebetteten Fenstern. Der obere Mauer- 
rand ist von einem breiten, schwarzen omamentalen Fries emgesaumt. 

An der Ostseite des Tscho-ra liegt das auf Bild 39 erkennbare stets offenstehende 
Tor. Hier stromt bei Festlichkeiten das Volk ein und aus, und hier pflegt auch der 
Khampo in feierlichem Aufzug den Hof zu betreten und zu verlassen. Wir steigen, von 
der Schluchtseite kommend, emige Steinstufen hinauf und stehen dann unter dem von 
zwei rotbraunen Holzpfeilern getragenen, mit griin glasierten Ziegeln bedeckten schmalen 
Dach eines niederen Vorbaues. Ober dem Durchgang ragt ein turmartiger Aufbau 
hoch: vier Holzsaulen gleicher Farbe und dariiber ein zierliches Dach chinesischer 

Bau«t (Bild 39). „Mani-Galerie“ (16). 

Nach Durchschreiten des Tores stehen wir im Tscho-ra und werfen einen Blick 
riickwarts auf die vorhin erwahnte Galerie (16), die an die Hofumfassimgsmauer an der 
Ostseite angebaut ist. Sie dehnt sich auch auf die Nordseite aus, wo sie im Mittel- 
teil (16a) grofiere Ausmafie annimmt (Sh. 174, Bild 130). Bei D (Sh. 174) lagert 
in der Galerie ein Stapel kraftiger Balken, die beim Butterfest zum Aufbau derTschodpa 
Verwendung finden. In dieser ostlichen Galerie drangen sich bei Klosterfesten die 
Zuschauer, wahrend der Khampo in ihrem nordlichen, gegen den Hof zu offenen Teil 
(16 a) auf einem Holzthron Platz nimmt. Diese Galerie mit dem Holzthron wird nach 
dem Worte Mani (Edelstein) in Verblndung mit dem chinesischen lou als Manl-lou, 
.,Edelstein-Galerie“ bezeichnet. 
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Die Galerie hat das auf den Bildern 43, 157 . 163 und 186 wiedergegebene Gesicht. 
Die mit Flanhenleisten versehenen rotbraun gestrichenen Holzsaulen von 2,5 m Hohe — 
ich zahlte im ganzen dreiundzwanzig — laulen nach oben durch. Zwei kurze, mit heute 
verwaschener Malerei geschmiickte Balken sperren sich zwischen je einem Saulenpaar. 
Am inneren Saulenrand entlang lauft eine verzierte Leiste, die auch nach oben das Feld 
abschliefit. Oberhalb eines schmalen Holzfrieses lagem die Dachsparren, die das aus 
Lehm gestampfte, gegen den Hof zu schwach abfallende Dach tragen. 

Der Teil der Galerie auf der Nordseite, der etwas hofwarts vorspringt (16 a), 
iiberhoht den andem. Auch tritt dort an Stelle des flachen Daches ein aufgewolbtes 


(Sk. 175 and 176, Bild 43). An seiner Traufe entlang hangt an der Hofseite ein 
schmales, weifies, am oberen Rand omamentiertes Tuch mit Spruchtexten. In der Mitte 
des Firstfrieses auf den mit Rundziegeln (Sk. 177) von ehemals griiner Farbe bedeckten 
Dache sitzt auf einem 45 cm hohen Sockel aus griinem Stein ein 1,1m hohes Gandschir 
aus Messing. Der Galerieteil 16a, der vielbesser erhalten ist als der niedrigere (16), 
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oberenTeileweifi-blauomamentiertenSaulen tragen eine schmale durchlaufende Leiste h, 
auf der ein steirker, in den Farben Blau, Griin imd Rotbraun bemalter Balken | (Sk.l78) 
ruht, der in der Mittelachse eine goldene tibetische Inschrift auf blauem und in der 
Nebenachse auf griinem Felde tragt (Sk. 179). Auf g setzt sich ein griin gestrichenes, 
mit geschnitzten Kreisausschnitt^ versehenes, profiliertes Feld /, dann folgen die 
chinesischen Holzkonstruktionen (e), die ein wechselvolles Farbenspiel in Rot, Griin 
und Braun, Weifi und Schwarz bieten. Sie werden nach oben durch einen grasgriin und 
blau bemalten, wellenformig geschnitzten Balken d abgeschlossen. Auf ihm ruht schliefi- 
lich ein Rundholz (c) mit gruner, blauer undbraimer Blumenmalerei auf blauem Grunde 
und elf farbigen Lantsa-Zeichen, die sich in wechselnden Farben von einem weifien, 
grmien, blauen oder braunen Hintergrund abheben. Das auf einer Lage von runden blauen 
Sparrenkopfen nihende Dach a ist mit Steinziegeln belegt. 

Die Decke der iiberdachten Galerie 16 a ist getafelt. Jedes der quadratischen 
Felder (Sk. 180) besteht aus einem breiten, abwechsebid weifi, hellgriin, hellgelb, 
hellblau und grauschwarz bemalten Rahmen A xmd einem Kemstiick B, das in den 
Farben Dunkelgriin, Schwarz, Dunkelbraim tmd Ehmkelblau gehalten ist. Die Flachen A 
und B, voneinander dimch eine bliunenverzierte Randleiste getrennt, sind mit grofier 
tibetischer Schrift in verschiedenen Farben bemalt. Die Farben von Schrift und Unter- 
grund wechseln in mehreren Kombinationen. 

Der etwas erhoht liegende Boden der Galerie 16 a ist mit starken harten Bohlen 
belegt Flachen von je etwa 1 Quadratmeter werden dimch klobige Holzrahmen zu- 
sammengehalten (Sk. 181), die durch kraftige eiseme Rimdkopfnagel mit dem Boden 
verbunden sind. 
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Die Ruckwand des flachbedachten Galerietelles (16) — zugleich Hofumfassungs- 
mauer — ist auf der Iimenseite hellbraun gestrichen. Nur Im bedacbten Tell 16a ist der 
1.2 m hohe, nach oben bin durch em Fries aus braun glaslerten Ziegeln abgeschlossene 
Sockel der Ruckwand mit Ziegeln von griiner Farbe verkleidet. In die Ruckwand sind 
fiinf breite in eine braune Ziegelleiste gefafite Felder eingelassen (Sk. 182). 

Oberbalb jedes dieser Felder scbmiicken Bilder mit Buddba-Darstellungen die 
Wand. Alle sind recbt gut erbalten. Vor dem Mittelbild (Bild 40) stebt der etwa 
40 cm bobe bolzerne Tbron, aul dem slcb der Kbampo bei Festlicbheiten niederzu- 
lassen pllegt ( Sk. 183). 

Am westlicben Ende der Manl-Galerie. also dicbt neben der Steintreppe, die zur 
2 m bober gelegenen Terrasse Im Norden binaubfiibrt (Bild 43). stofit man nocb inner- 
balb der Galerie auf drei nebeneinanderstebende, oben abgerundete 1 m bobe Steintafeln, 
die mit zum Teil verwitterten tibetlscben und cblnesischen Scbriftzelcben bescbrleben 
sind. Es soil sicb bei diesen Texten um Auszuge aus Klostercbroniken bandeln. 

Wir verlassen die Galerie, ersteigen die Steintreppe 
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und werfen vom erbobten Standpunkt un Tore der nordlicben Hofumfassungsmauer 
(Bild 41) aus elnen Blick auf den siidlichen Teil des Tscho-ra, und zwar auf den Haupt- 
tempel (14) (Bild 44) und die ihn flankierenden kleineren Gebaude, die auf der 
Kumbum-Karte als Mani-khang (15) bezeichnet sind (Bild 37). Dieser Name be- 
deutet „Gebetsmublen-Haus“ oder -Kapelle. Alle drei Tempel ruben auf emer 55 cm 
boben, mit Steinplatten gepflasterten Terrasse, die mit einer Zlegelmauer und Langs- 
steinen aus Granlt elngefafit ist. 

Wir wollen uns zuerst mit dem 

„Mani-khang‘' an der Schluchtseite (15) 

beschaftigen (Bilder 37 und 44), Seine ebenfalls aus Ziegeln erbauten Kernmauem ruhen 
auf einem 1,2 m hohen qtxadratiscben Sockel aus dem gleichen Baustoff (c, Sk, 185), 
Riickfront und Seitenwande sind abgeputzt und mit weifi getiinchten Spiegeln (d) yer- 
sehen. Die Wmde sind oben, also dicbt unterhalb des Dacbes, durcb einen 50 cm breiten 
Fries (a) abgescblossen, der mit einer scblecbt ausgefiibrten cbinesischen Scbwarzzeicb- 
nung bemalt und oben und unten von je zwei Ziegelfriesen eingefaSt ist. Das Tor der 
Kapelle, das fast die ganze Vorderfront ausfiillt, bestebt aus zwei braun gestricbenen 
Holzfliigeln, deren obere Fullung beiderseits scblecbt gemalte cbinesiscbe Bilder bedecken. 
Oberbalb des Torsturzes eine rotbraun gestricbene Tafel mit goldener tibetiscber Inscbrift. 

Um die Kapelle berum lauft ein Saulengang (Bild 44, Sk, 184), An jeder Seite 
zablen wir vier 2,5 m bobe Holzsaulen, im ganzen also zwolf . Jede Saule bat einen 
Durcbmesser von 25 cm. An der dem Hof zugekebrten Seite, und zwar beiderseits des 
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Tores ist zwischen einem Saulenpaar je elne Gebetsmiihle eingebaut. Die im Durch- 
messer 45 cm starken, 80 cm hohen Gebetsmaschinen sind rotbraun gestrichen und tragen 
in der Mitte an der Zylinderflache als Aufschrift die „secbs Silben“ in Gold. Die beiden 
Enden der Zylinderwand sind ringartig mit einem 18 cm breiten Band eingelaSt, das 
mit einem demQuerschnitteinesdoppeltenT-Tragers ahnebden Muster in Blau, Braun 
und Griin abschliefit (Sk. 186). An den Flanken der Kapelle zahlen wir je vier grofie 
und an der Riickfront drei grofie und erne kleine Gebetsmuhle. Um deren Gebrauch zu 
erleichtern, sind sie alle m Brusthohe festgemacht. 

In Skizze 187 ist die Front des Erdgeschosses der Kapelle dargestellt. Die Holz- 
saulen laufen bis zum runden Architrav (i) durch. Em kurzer runder Balken (k) sperrt 
sich zwischen jedes Saulenpaar dicht unterhalb des Architravs, der m Front eine 
tibetische Inschrilt m Gold (a) auf blauem Felde zeigt, an den Flanken dagegen eme 
solche auf weifiem Felde. Unterhalb der kurzen Rundbalken (bel i) gebogene Friese 
mit geschnitzten Blumen und Blattem. Erne gescbckte Hand hat diese durch Bemalimg 


iS 

mit Blau und Griin recht naturahnlich gestaltet (Bild 44), Kleine Balkengefiige (f), 
die oberhalb der weiter auseinanderstehenden Mittelsaulen durch hiibsch bemalte Holz- 
verzierungen (1) in Form geschnitzter Blumen ersetzt werden, tragen den starken, mit 
griinen, braunen, weifeen, blauen und goldenen Ornamenten geschmuckten Balken d, Dort 
finden wir oberhalb der dichter aneinanderstehenden Saulenpaare auf ovalem blauem 
Feld je eine tibetische Schrift in Gold. Auf d ruht eine verdoppelte Sparrenlage, deren 
runde Kopfe (c) blaue und deren quadratische {fi) rote Stimflachen haben. 

Das ziemlich weit vorspringende Zwischendach ist mit griinen Rundschindeln be- 
deckt. Seine leicht aufwarts geschweiften Ecken (bei a) und die Gratstreifen (bei h) 
laufen in kleinen griin glasierten Drachenkopfen aus (Sk, 188), 

Auf diesem Zwischendach ruht der erste Stock, dessen Grimdrift sich gegen den 
des Erdgeschosses verjiingt. Er wird aus vier Saulen von )e 1,50 m Hohe dargestellt, 
zwischen die diinne Holzwande eingefiigt sind (Sk, 189), In jeder Wand befinden sich 
drei nebeneinanderliegende Einteilungen. Jede Einteilung hat im oberen Teile ein Gitter- 
fenster, und imunteren, der braun gestrichenen Holzfullung, ein verwaschenes Bildmuster. 
Skizze 190 gibt eine Vorstellung von der Gliederung dieses oberen Tempelteiles: Der 
Architrav (V I ) zeichnet sich durch zier lichen blauen Blumenschmuck in den hfauptf arben 
^JC^eifi, Braun und Griin aus. Ober ihm ruht auf vierkantigen Querholzem der geschnitzte, 
geschweifte Balken (V), Bn dem braune Blumenmuster und griine Blatter auf fallen. Auf 
einem Rundbalken (IV) blaue Schilder. In der Doppellinie der Sparrenkopfe sind die 
nmden an den Stimseiten (111) blau und die quadratischen (II) braun. Die Dachtraufe 
tragt den aus runden Steinziegeln bestehenden Dachbelag (I) (Bilder 37, 44 und 
Sk. 191). Die leicht nach aufwarts geschweiften Ecken des chinesischen Daches (h) 
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springen auch hier weit liber die Tempelwande vor. An der Dachspitze 20 cm hohe, 
seitllche mit Blumenornamenten geschmiickte kraftige Grate (a), die an der Spitze in 
ein 55 cm hohes Messing- Gandschir auslaulen. 

Diese Kapelle umschliefit eine Gebetsmiihle von der ansehnlichen Hohe von 2,70 m 
(Sh, 192), Das tonnenartige Gebilde ist rot lackiert und an seiner runden Flache mit 
machtigen tibetischen Lantsa-Zeichen in Gold bemalt. Oben tind unten legen sich urn 
den Zylinder je vier 15 cm breite farbig ornamentierte und mit Blumen gemusterte Ringe. 
In Hohe der unteren ist an der Gebetsmiihle ein Handgrilf befestigt, mit dessen Hilfe 
die Tonne in Drehung versetzt werden kann (Sh, 192), Nach jeder Umdrehung ertont 
ein Glockenschlag, der durch den Anschlag eines exzentrisch oben angebrachten Zapfens 
an einer seitlich belestigten Glocke ausgelost wird. So kann der fromme Beter seine 
anstrengende Tatigkeit mit dem Gehor nachpriifen. 

Das Gegenstiick zu dieser Kapelle liegt zwischen dem Steilhang im Westen 
und dem „Tempel der Tausend Buddhas^. Es fiihrt den Namen: 


„Westlicher Mani-khang im Tscho-ra“ (15). 



Auch dieses Tempelchen ist auf der Kumbum-Karte (mit 15) bezeichnet. In seiner 
Bauart unterscheidet es sich so wenig von dem eben geschilderten, daft wir uns kurz 
■fassen konnen und nur auf die unterscheidenden Merkmale aufmerksam zu machen 
brauchen. Mafie und Bauart sind fast genau gleich, auch das Dach unterscheidet sich 
nicht von dem des andem Mani-khang (Sk. 193). Die Tiirfliigel sind braun gestrichen 
und haben weifie Fiillimgen mit schlecht ausgefiihrten chinesischen Schwarzzeichnungen. 
Oberhalb des Eingangs prangt ein Schild mit chinesischer Inschrift in Gold auf blauem 
Grunde. Ihren Inhalt konnte ich nicht ermitteln, doch lafit ihr Vorhandensein darauf 
schliefien, dafi es sich bei dem Gebaude um eine kaiserliche Stiftung oder einen andern 
Huldbeweis des Herrscherhauses handelt. Bei I ist eine grofte, bei II eine kleinere 
Gedenktafel aus Stein (Sk. 194) stehend in den Boden eingelassen. Beide schliefien 
oben in einem Rundbogen ab und sind mit eingemeifielten chinesischen Inschriften bedeckt. 
Ein weiteres Unterscheidungsmerkmal dieses Tempelchens gegeniiber seinem Zwillings- 
bau besteht in der Verschiedenheit der Farben an den Stirnflachen der obersten Doppel- 
linie von Sparrenkopfen dicht unterhalb sowohl des Zwischendaches als auch des 
Hauptdaches. Die Stirnflachen beim westlichen Mani-khang zeigen unterhalb des 
Zwischendaches (a, Sk. 195) und unterhalb des Hauptdaches (b) die in der Skizze 
angegebene Bemalung. 

An der Vorderseite der Kapelle fehlen die Gebetsmiihlen, an der Riickseite dagegen 
finden wir vier, an der Bergseite sechs und an der Schluchtseite sogar acht. Alle 
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diese Gebetsmaschinen haben elnen bescheidenen Durchmesser. Sie heben sich von den 
in die griin glasierten Ziegelflachen (III, Sk. 196) eingelassenen, weifi getiinchten 
Feldern IV, deren Mitte jeweils ein Namtscbuwangdan (V) in den rituellen Farben ein- 
nimmt, klar ab. Dieses verschlungene, 90 cm breite Monogramm ist von konzentrischen 
Kreisen in Griin und Hellgrim, Rotbraun und Hellrotbraun, Blau und Hellblau umgeben. 
Die weifeen Wandflachen sind nach oben durcb zwei Friese abgegrenzt, einen aus 
Ziegeln (II) und einen breiten, grob omamentierten aus Stein. An der Riickwand tritt 
an Stelle des mystischen Monogramms eine iarbige Zeichnung des gleichfalls mystischen 
Dreizacks. Da wir ihm, der auch den Namen Trisula fiihrt, auf unserer Wanderung 
durch das Kloster noch oft begegnen warden, seien gleich hier einige erklarende 
Worte beigefiigt. 

Fiir diesen Dreizack haben die Tibeter den Sanskritausdruck unverandert in ihre 
Kultsprache iibernommen. Doch findet man dafiir auch noch die Bezeichnung Khatvam- 
tsessum^^^), deren erster Teil das indische Wort fiir „Stab“ wiedergibt, 
wahrend tsessum „drei Spitzen^^^)“ bedeutet. Am oberen Ende des Stabes 
ist die plastische Darstellung eines Totenschadels angebracht, von dem aus 
beiderseits ein breites, scharf geschliffenes 
lanzettf ormiges Blatt vorspringt (Sk,197), 

Ebensolche Gebilde, die bei fluchtigem 
Hinblick wehenden Bandern ahneln, neh- 
men auf beiden Seiten des Schadels in der 
Schlafengegend ihren Ausgang^^®). Bei der 
Malerei an der Riickseite des Tempelchens 
ist die Schadelpartie durch einen Biischel von blauen und rotbraunen Blumen mit griinen 
Blattern ersetzt. Der Dreizack selbst ist ein Wahrzeichen der hinduistischen Gottheit 
Siva; er kommt aber auch in der alteren Kunst des Buddhismus yor, „die noch keine 
Darstellung des Religionsstifters kannte, sondern sich damit begniigte, das Geistige durch 
Symbole, das Rad und den Dreizack, den heiligen Stupa und den heiligen Baum aus- 
zudriicken^^'^)**. 




■Ztegp/^e/n- 
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Im Innern der Kapelle kann eine grofie Gebetsmiihle um die Achse (Sk. 198) 
gedreht werden. Ihr Zylinder besitzt annnahemd die gleichen Mafie wie der ihrer 
Zwillingsschwester, nur ist er aufierlich von ihm verschieden. Hier ist die Gebets- 
tonne in ein enganliegendes, sechskantiges prismatisches Gehause eingebaut, auf dessen rot 
lackierten Flachen die goldenen Zeichen des Sechssilben-Gebets verteilt sind. In ihrem 
oberen Teil ist die grofie Trommel mit zwei libereinanderliegenden Draperien ge- 
schmuckt, deren obere griin und deren untere violett ist, Durch einen Druck auf die braun 
lackierten Stabe langs der Kanten des Prismas wird die Gebetsmiihle in Drehimg ver- 
setzt. Das untere Drittel der Tonnenoberflache ist mit Ornamenten in Form doppelter 
T - Trager bemalt, die sich in den Farben Rot, Weifi, Blau, Griin und Gelb von 
schwarzem Grunde abheben. An der Peripherie des unteren Tonnenbodens ist an den 
Langsstreben ein mit farbigen Rechtecken versehener schmaler Kasten befestigt, der 
zur Aufnahme von geschriebenen oder in der Klosterdruckerei mit der Hand ge- 
druckten Gebeten dient. 


7 * 
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Nun zu dem zwlschen den beiden Kapellen liegenden 

..Tempel der Tausend Buddhas" (14). 

Er ist auf den Bildern 37 und 44 dargestellt und hat bei einer Frontbreite von 13,5 m 
quadratischen Grundrifi (Sk. 199). Aufien ist er auf drei Seiten von einer scbmalen 
Saulengalerie umgeben (Bilder 41, 42 and 44). Zwischen den an den Tempelflanken 
stehenden Saulen und den zunachstliegenden der beiden Mani-khangs dehnt sich je ein 
Zwischenraum von 3,6 m (Bild 42). 

In den 1 m hohen, aus Granitquadern festgefiigten, oben von einem braun glasierten 
Ziegelfries begrenzten Sockel des Tempels sind Felder aus griiner Tonglasur eingelassen 
(Sk. 200). In den grau gestrichenen Ziegelmauern liegen weifie Felder mit schlechten 
chinesischen Darstellungen von blumengefiillten Vasen in den Farben Braun xmd Schwarz. 
Nach oben bin ist die Ziegelmauer durch ein schmales Band und einen dariiberlagernden 
breiten, wei6 getunchten Fries mit schlechter Ornamentik in Braun und Schwarz ab- 
gegrenzt. Die FrontflachenbeiderseitsderTurschmuckt jeeingrofies. 



Das rotbraun gestrichene Tor ist mit einem kreuzartig angeordneten, ungeschickt 
nachgeahmten Goldbeschlag und einem einen groBen Ring haltenden Messingknauf von 
13 cm Durchmesser versehen. Der rotbraune, profilierte Turrahmen (Sk. 201) ist auch 
hier zum Teil geschnitzt. Der flache Fries h weist blaue Ornamente auf und der 
schmale braune (i) blauen Blumenschmuck. Die beiden Friese e und f sind im Dreiecks- 
muster geschnitzt und grtin bemalt. Dabei sind die Spitzen der Dreiecke tiefer eingekerbt 
als die Grundlinie, so dafi die geschnitzten Dreiecke im Aufrifi das in Skizze 202 
gezeigte treppenartige Profil darbieten. Die schmalere Tiirprofilierung d offenbart das 
uns schon bekaimte Maandermuster in Form mehrerer ineinandergeschichteter blauer, 
griiner und roter Schalen verschiedener Grofee. Der schmalen, schwarzen Borte (c) 
sind goldene kleine Halbkugelchen aufgesetzt. Der flache Fries b ist dunkelbraim 
bemalt. Den Abschlufi gegen die Tiir zu macht der breite, rotbraun gestrichene, 
besonders reich mit blauen und griinen Blumenmustern und goldenen Drachen verzierte 
Fries a. Auch bei dem Mitteltempel ist fiber dem Eingang eine goldene tibetische In- 
schrift mit Goldrand angebracht. Oberhalb des Tursturzes sehen wir drei Reihen von 
quadratischen Balkenkopfen (Sk. 203), deren Stirnflachen, von unten nach oben gezahlt, 
in den Farben Blau, Grim oder Hellgriin und Orange gehalten sind. Auf den goldum- 
randeten Kopfen der untersten Balkenlage goldene tibetische Schriftzeichen. 

An der Vorderseite des Tempels stehen zwei Ecksaulen und dazwischen vier zwolf- 
kantige Pfeller, an den Flanken je funf rotbraun gestrichene Saulen (Bilder 41 and 44). 
Im ganzen zahlen wir hier also vlerzehn Saulen und Pfeiler. Alle haben einen Durch- 
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messer von 32 cm und eine Hohe von 3,8 m. Im nordwestlichen Eck der Saulengalerie 
(anf Bild 41), und zwar links des letzten Pfeilers (aufSk. 199 beiGl), hangt an einem 
Querbalken in Reichhohe eine 1 m hohe Giocke mit angegossener chinesischer Schrift. 
Diese grofieren Tempelglocken sind starr an dem Gebalk befestigt, wie das z. B. auch 
stets in den orientalischen Kirchen der Fall ist. Sie werden durch einen freischwebenden 
Balken zum Anschlag gebracht^^®). Dem Lamaismus sind sie eigentlich fremd, und schon 
die chinesische Inschrift auf der Tempelglocke deutet darauf hin, dafi es sich hier um 
Lehngut aus dem Reiche der Mitte handelt. Viel haufiger trifft man diese Glocken in 
den buddhistischen Klostem Chinas und Koreas an. In besonders groUen Abmessungen 
kommen sie in Japan vor, wo sie unbedingt zum eisernen Bestand des 0-tera, der bud- 
dhistischen klosterlichen Tempelanlage, gehoren^^®). 

Auch auf den „Tempel der Tausend Buddhas" trifft die allgemeine Bezeichnung 
Mani-khang zu, laden doch auch hier an beiden Tempelflanken je sieben mit dem 
unteren Zylinderrand in Hiifthohe angebrachte Gebetsmiihlen zu frommer Betatigimg ein 
(Bild 42). An der Vorderseite 
fehlen die Mani-Zylinder, und die 
Ruckseite kommt dafiir sowieso 
nicht in Betracht, da sie mit der 
Hofumfassimgsmauer zusammen- 
fallt. Alle Gebetsmiihlen dieses 
Tempels sind 90 cm hoch und 
von gleichmafiiger Ausfuhrung 
(Sk. 204). Um den oberen Rand des Zylinders lauft ein breiter Reifen mit braunen, 
griinen und blauen Verzierungen, der durch einen schmalen blauen, mit goldenen tibetischen 
Schriftzeichen bemalten, abgelost wird. Am unteren Rande der Bander befinden sich Dar- 
stellungen von Teufelskopfen. In der Mitte der braunen Zylinderoberf lache finden wirauch 
hier auf mehreren kreisrunden Feldem in goldener Lantsa- Schrift die „sechs Silben" 
gemalt. Dabei wechselt die Farbe des Feldes zwischen Blau, Grun und Braun. Zwischen 
je zwei Feldern liegt ein quastenartiges Gebilde. Im unteren Drittel wird die Zylinder- 
flache durch die gleichen Verzierungen abgeschlossen, wie wir sie am oberen Teile 
beschrieben haben, nur treten sie hier in umgekehrter Reihenfolge auf. 

Vom Hof aus gesehen, bietet sich das Erdgeschofi der Tempelfront ahnlich wie in 
Shizze 205 dar: Die Ecksaulen und die dazwischenliegenden Pfeiler tragen blau und 
grun bemalte und reichverzierte Konsolenkapitelle. Die Kapitellkopfe an den Pfeilern 
bestehen entweder aus Buddha- Darstellungen oder aus dem mystischen Monogramm 
(VIII nnd IX), beide auf kleinem farbigem Feld. Der durchlaufende machtige 
geschnitzte Architrav (VII) ist vome vorwiegend griin bemalt und mit Gold verziert, 
an den Flanken dagegen braun gestrichen. Auch er tragt auf Feldern je eine tibetische 
Inschrift in Gold, nur wechselt dabei die Farbe. In der Mittelachse ist sie blau, in der 
angrenzend«x griin und in der nachsten wieder blau. Der kraftige Balken VI bietet Kerb- 
schnitzereien im Dreiecksmuster in Blau, Braim und Grun. Er tragt die blau imd griin 
bemalten chinesischen Holzgefuge V. Der Balken IV ist wellenformig ausgebuchtet. 
Auf dem braun gestrichenen und blau omamentierten Balken III zahlen wir mehrere 
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griin gestrichene Felder. Die Dachtraufe, eine verdoppelte Sparrenlage, setzt sich aus 
griinen randen (II) und quadratlschen rotbraunen (I) Sparrenkopfen zusammen. Die Stirn- 
flache der ersteren ist mlt einem Rosettenmuster in Blau, Braun und Weifi geschmuckt. 
Am Balken III ist genau iiber dem Tempeleingang eine 3 m lange, in einen geschnitzten 
Rahmen gefiigte Widmungstafel mit goldenen chinesischen Schriftzelchen befestigt. 

An den Flanken ist das Erdgeschofi des Tempels einfacher gehalten (Bild 42). 
Aucb zeigen dort die Sparrenkopfe andere Farben; die runden sind namlich blau und die 
viereckigen gelbbraun gestrichen. 

Das Zwiscbendach ist geschweift. Seln Belag bestebt aus Rundschindeln, die fruher 
wobl griin gewesen sein mogen. An den Dachecken (a) und am Gratstreifen bei h ( Sk. 206 ) 
sitzen glasierte Drachenkopfe ahnlich wie bei den beiden andern Mani-khangs (15). 

Aucb bier rubt auf dem Unterbau das kleinere Obergescbofi (Sk. 207). Dort 
zablen wir an jeder Seite vier braune Holzsaulen, im ganzen also zwolf. An alien 
Tempelseiten steben die beiden mittleren Saulen etwas welter auselnander. Die zwiscben 
diese Trager eingefugten drei Felder sind aucb bier in je vier Einteilungen gegliedert. 
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Hotzs9u{en, braun 
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Jede Einteilung entbalt im oberen Teil ein griin gestricbenes Holzgitteidenster und im 
unteren eine braune scbwarz geranderte Holzliillung mit einem scbeibenformigen Scbmuck 
in der Mitte. Auf den Saulen, und zwar auf einem in den Farben Blau, Braun, Griin, 
Weifi und Gold bemalten Doppelbalken, liegen bogenformig verlaufende Quertrager, die 
ibrerseits wieder braune, gescbnitzte, mit zarten Blumenmustern in den Farben Griin, 
Blau und Weifi versebene Rtmdbalken tragen, auf denen scblieftlicb die aus einer ver- 
doppelten Sparrenlage bestebende Dacbtraufe rubt. Die unteren runden Sparrenkopfe 
sind braun bemalt und die oberen viereckigen blau. Auf den Doppelbalken in Frontmitte 
ein blaues Feld mit zarter goldener Inscbrlft. 

Das mit griin glasierten Rundziegeln bedeckte und in der Mitte von einem verge Ideten 
Messing- Gandsebir gescbmiickte Dacb des „Tempels der Tausend Buddbas^ (Bild 37, 
44 und Sk. 208) ist mit emem Firstfries aus gleicbem Material verseben, der, 35 cm 
bocb, an den Flanken Blumenmuster zeigt. Bei a befinden sicb am unteren Ende der 
Giebellinie Dracbenkopfe mit Sebopf aus griiner Glasur, bei b am Ende des Grat- 
streifens solcbe obne Sebopf, bei c an den Dacbechen klelne Drachenkopfe mit offenem 
Maul, bei d kleine Hirsebfiguren aus brauner Tonglasur und bei e kleine Lowen. 

Innen wird der verhaltnismafiig grofie, rotbraun gestricbene Raum nur durcb seebs 
braun getiinebte, frei stebende Holzsaulen gestutzt, was auf eine zuverlassige Durcbbll- 
dung des Gefiiges der Deckenbalken sebliefien lafit. Sebnitzerei und Bemalung des 
Gebalks stellen reebt grobe Arbeit dar. An Farben berrseben Griin, Rotbraun, Blau 
und Gelb vor. Cber den vorderen vier Saulen stelgt ein Liebtsebaebt empor (Sk. 209), 
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der den ersten Stock durchbricht und bis zur Decke reicbt. Gegen den lichten Raum 
zu wird auch bier der erste Stock durcb eine rot lacklerte Holzbnistung abgegrenzt. 

Genauunter dem Licbtscbacht erbebt sicb ein 1,30 m bober, quadratiscber Aufbau 
von 1,50 m Seltenlange (a), der mit Blumen und Tieren in Wei6 und Blau bemalt ist. 
Auf diesem Sockel ruht ein 2 m hohes Tschorten aus braunem Holz mit reichem ge- 
triebenem Goldbeschlag. Diese sehr schone, ihrer religiosen Bestimmung als Kult- 
gegenstand durchaus wiirdige Arbeit (Sk. 210) ist in Tiicher eingeschlagen, die vom 
(ibereinandergreifen. In der unbedeckten Kammeroffnung ist eine sitzende, in einen 
gelben Mantel eingehiillte Buddha-Figur sichtbar, an der eine um die Schultem gehangte 
Stola auf^allt. Zwischen dem Grofien Tschorten und dem Eingang ist an der Decke 
ein Labri von 1,30 m Seitenlange l>e^estigt. 

An den Seitenwanden wie langs der Riickwand zieht sich ein 1,30 m hohes rot 
lackiertes tischartiges Gestell entlang, das einen die Wande bedeckenden Aufbau tragt. 
Er setzt sich aus einer grofien Zahl von kleinen Nischen zusammen, die sich in fiinf 
Reihen iibereinander aufbauen. Ich zahlte 
an der rechten Wand 23 mal 5, auf der 
linken 33 mal 5 und am der Riickwand 25 
mal 6 solcher Nischen. Doch ist damit 
ihre Zahl noch keineswegs erschopft, da 
die Gestelle mit den Nischen noch bis in 
die Nahe des Tores reichen, wo ich mir 
bei der Dunkelheit keinen Oberblick ver- 
schaffen konnte. Aufierdem stehen solche Gestelle auch im ersten Stock des Tempels, 
wohin der Zugang versperrt war. Jede der innen braun gestrichenen, aufien mit Gold- 
leisten eingerahmten Nischen hat eine Breite von 30 cm und eine Hohe von 25 cm. Alle 
sind nach vom durch ein Glasfenster abgeschlossen, hinter dem jeweils eine, in einen gelb- 
roten Mantel gehiillte Buddha-Figur sitzt. 

Hochgegriffene Zahlen spielen im Buddhismus nach indischem Vorbild eine be- 
deutende Rolle. Und so haben auch die tausend Buddha-Darstellungen, die in diesem 
Tempel untergebracht sind, die Veranlassung zu seinem Namen gegeben. Da die Lehre 
jedem Weltzeitalter^^^) tausend Buddhas zuspricht, ist es verstandlich, dafi man sich 
unter ihnen schwer zurechtfindet. Diese Schwierigkeit geht auch daraus hervor, dafi 
eine allein auf den historischen Stifter der Religion beziigliche Schrift den hochtraben- 
den Titel „Die fiinftausendvierhundertdreiundfiinfzig Namen Buddhas^^^)“ tragt! Aber 
auch den tausend Buddhas des gegenwartigen Zei takers, des sogenannten Bhadrakalpa, 
hat die Literatur umfangreiche Schriften gewidmet, unter denen das Bhadraka:lpa- 
sutra^^^), das in die kanonische Enzyklopadie des Lamaismus, den Kandschur, auf- 
genommen ist, an erster Stelle steht. Den Bhadrakalpa bezeichnen iibrigens die Tibeter 
als Kalsang, d, h. die „selige Periode^^^)“. Eine tibetische Bezeichnung des Tempels, 
die auf die tausend Bildnisse der Buddhas Bezug nahme, ist mir nicht zu Ohren ge- 
kommen; sie miifite etwa Ssangdscha-tong-khang^^^) lauten. Dagegen sei hier noch 
nachtraglich bemerkt, dafi die Chinesen das ganze Tscho-ra den „Hof der Sutra-Er- 
klarung“, also „Chiang ching yuan” nennen. 
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In der Mitte der Riickwand des Tempelsaales ist das facherreiche Gestell mlt den 
unzahligen Buddhas unterbrochen. Den frei werdenden Platz nimmt ein ebenso boher 
Kasten mit einem reich geschnitzten Aufsatz ein, der vorn durch eine Glasscheibe ver- 
schlossen ist. Er enthalt die lebensgroBe, goldschimmernde Figur Tsongkhapas. Der 
Reformator tragt das spitze Barett der Gelben Kirche, ist in eine rote Toga gehullt und 
von einem in Blumenmuster reich geschnitzten Baldachin beschirmt. Das Laubwerk 
hinter Tsongkhapa und die Bliitenstengel in seinen Handen sind in der gleichen Weise 
ausgefuhrt (Sk. 211). 

Auch im Obergeschofi, und zv^^ar genau oberhalb des Kastens mit Tsongkhapa, 
erkennt man einen ahniichen Schrein, nur ist er dort dicht mit Khadaks behangt. 

Im Siidwesteck des Tscho-ra, nahe der siidlichen Mauer des Gotter-Versammlungs- 
Tempels xmd der Hofumfassungsmauer, also dicht am westlichen Hang, erhebt sich 
auf einer 2,3 m hohen, schmalen, auf Ziegelsteinen erbauten Terrasse noch ein weiterer 
vereinzelt stehender, kapellenartiger Bau, der auf der Kumbum-Karte als 

„GroBe Gebetsmuhle“ (17) 



verzeichnet ist. Zu ihm fuhren Steinstulen hinauf (Bild 41, 45). Wegen seines Inhalts 
wird er ebenfalls zur Gattung des Mani-khang gerechnet. 

Auch dieses Tempelchen ist von einer Galerie umgeben (Sh. 212), deren zwolf 
niedrige, zu je dreien auf die Ecken verteilte braune Holzsaulen das Zwischendach 
tragen. Hier fehlen im Gegensatz zu den andem Mani-khangs die klemeren Gebets- 
miihlen. Die hofwarts gerichtete Front springt beiderseits der Tore etwas zuriick. Die 
braimen Turfullimgen zeigen im oberen Teil verblaBte chinesische Malerei (Bild 45 ). 
Bevor wir uns dem ObergeschoB zuwenden, wollen wir noch einen Blick auf den Saulen- 
vorbau werfen, dessen Stirnseite in Skizze 213 dargestellt ist. Die Saulen laufen nach 
oben bis zum Balken d durch. Zwischen die Saulen sperrt sich dicht imterhalb ein 
kurzer Balken (e), der aber auf der Skizze falsch gezeichnet ist. Am unteren Rand 
von e ein gebogener, reich geschnitzter Fries (f) mit vergoldeten Drachen und gemalten 
Blumen. An den Innenseiten der Saulen lauf t eine Leiste entlang. Auf dem geschnitzten 
^d mit Blumen bemalten Architrav e sehen wir auf blauem Felde eine tibetische Gold- 
inschrift. Auf dem braun gestrichenen und grun und blau omamentierten Balken c ruht 
erne verdoppelte Sparrenlage, deren runde Sparrenkopfe h blau, die viereckigen a 
dagegen braun gestrichen sind. Das rings um die ICapelle fiihrende Zwischendach 
bedecken grune Rundziegel. Die Dachecken und Gratstreifen enden in glasierten 
Drachenkopfen (Sh. 214). 

Der GrundriB des Obergeschosses ist auch hier kleiner als beim Unterbau. Sein 
Gerippe. bilden vier kurze braune Holzsaulen, von denen je zwei erne braune Holzwand 
mit je vier griinen Einteilungen halten (Sk. 215). Jede Einteilung ist mit einem Holz- 
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gitterfensterchen versehen. Skizze 216 gibt ein Bild der Stiraseite des Obergeschosses 
und Skizze 217 ein seiches vom Dache. An ihm sind iibrigens nur die Zierate in 
Gestalt von Drachenschwanzen an den Firstenden (4) erwahnenswert, da sie sich durch 
eine aufiergewohnliche Grofie auszeichnen. Bei 1 und 2 auch hier Drachenkopfe aus 
grun glasiertem Ton, bei 3 solche in kleineren Ausmafien. 

Fast das ganze Innere dieses Kapellchens wird durch eine Gebetstonne (Sk. 218) 
ausgeiiillt, die ebenfalls in ein sechskantiges Holzprisma eingebaut ist. Zwischen den 
festen Staben, die die Keinten darstellen und gleichzeitig als Handhabe ixir die Drehung 
dienen, sind langs der oberen und unteren Peripherie des Zylinders Querleisten (a) auf- 
genagelt. Auf der Mitte der Gebetstonne wiederholen sich auf rot lackiertem Gnmde in 
grofier Form die „Sechs Silben" in Gold. An der Zylinderoberflache erkennen wir in 



jedem der von zwei Staben eingefafiten bandartigen Streifen eine grofie Rosette in Gold, 
Grun und Blau. Unterhalb der Rosetten Halbmonde, die imter sich durch angemalte 
goldene Schniire verbunden sind. Die Verzierung des unteren Viertels der Zylinderober- 
flache setzt sich aus einem schmalen und einem tieferliegenden breiten Ring zusammen, der 
zwischen je zwei Holzstaben in Blau und Grxin ein Schmucktnuster zeigt, das einer 
romischen Eins ahnelt. 

Damitistdie Beschreibung der Gebetsmiihlen-Tempel abgeschlossen, und wir haben 
jetzt, eingekeilt in eine Schar andachtiger Pilger, Gelegenheit, ohne besonderes Aufsehen 
zu erregen, dem 

„G6tter-Versammlungs-Tempel“ (12) 

einen Besuch abzustatten. Seine nackte Sudflanke ragt direkt vor uns auf. Ein kleines 
Tor (a, Sh. 224 oder „Tor“ in Sk. 219) bildet hier den einzigen Zugang. Es bediirfte 
also nur einiger Schritte, um unter das Tempeldach zu gelangen. Doch wir wollen da- 
von absehen und noch einmal nach dem Tscho-ra hinabsteigen, um zuerst von dort aus 
einen Gesamteindruck des Tempels zu erhalten. 

Einige allgemeine Bemerkungen fiber Namen und Zweck dieses Bauwerks seien 
vorausgeschickt: ..Gotter-Versammlungs-Tempel** ist eine genaue Obersetzung der mir 
an Ort und SteUe gegebenen tibetischen Bezeichnung Tsug-Lha-khang, korrekt ge- 
schrieben: gfsug lha ¥an. Der Ausdruck findet sich in dieser Zusammensetzung zwar 
nicht in den Worterbfichern, ergibt aber doch die angeffihrte Bedeutung, wenn wir ihn 
mit einem andem, in der lamaistischen Fachsprache recht gebrauchlichen Worte, namlich 
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Tsug-lag-khang zusammenstellen^^®). Es entspricht namlich urspninglich dem Sanskrit- 
wort Vi Kara, das auch mit „Tempelkloster“ iibersetzt werden kann^^®). Heute aber 
wird der Ausdruck meist nur fiir die Haupthalle der Gotterdienste und Monchsver- 
sammlungen in den grofien Klostern gebraucht^^'^). Er wird deshalb in Kumbum mit vollem 
Recht auch noch auf die „Gro6e Klassiker- Halle (3) angewandt. Fiir den ..Gotter- 


Versammlungs-Tempel" ist der Ausdruck insodern am Platze, als nach einer Angabe 
Cybikovs bel schlechter Witterung die Vorlesungen und Redekampfe der Tsannjid- 
Fakultat mangels eines eigenen Unterrichtsraumes dorthin verlegt werden^^®). Anderer- 
seits aber ist der Tempel auch ein wichtiges ..GotterKaus", woven wir uns bei der 
Besichtigung noch selbst iiberzeugen konnen. Wir haben es also m dem Ausdruck „ T sug- 
Lha-khang “ mit einer der im Tibetischen so iiberaus haufigen Abkurzungen^^®) zu 
tun, wobei im vorliegenden Falle die Silbe Tsug das Gebaude als Statte fiir „Ver- 
sammlungen" bezeichnet, wahrend tms „Lha-khang“ in seinen Bestandteilen mit der 



Gesamtbedeutung „G6tterhaus“ schon bekannt ist. Eine chine- 
sische Bezeichnung konnte icK von den ortseingesessenen Chi- 
nesen leider nicht in Erfahnmg bringen. Dies ist aber wohl 
darauf zuriickzufiihren, dafi die Buddhisten im Reiche der Mitte 
wie ihre japanischen Glaubensbriider innerhalb ihrer Kloster- 
anlagen fiber haupt keine Gebaude haben, die dem Tsug-lag- 
khang und „Lha-khang“ des Lamaismus gleichwertig an die 
Seite zu stellen waren. 


Cybikov bringt diesen Tempel, ohne einen Grund daffir anzugeben^®®), mit dem 


Namen des Bodhisattva Dschamjang-kunsig in Verbindung. 

In diesem Zusammenhang verweisen wir auf die im Anhang von Anmerkung 430 
gemachten Ausffihrungen, in denen wir den Namen DschampaH®^), Manjughosa^®®), 
Dschamjang^®®), ^®^) und den „acht grofien oder geistlichen Sohnen Buddhas^®®), be- 
gegnen und wo auSerdem ausffihrlicher fiber die Bedeutung des Ausdrucks hunsig^^"^) in 
den Anmerkungen 438 — 440 gesprochen wird. 

Die Gotter-Versammlungs-Halle ist ein Langsbau (Sk. 219), dessen Front nach 
OSO zeigt und nicht ganz zur ostlichen Hofumfassungsmauer mit der Mani-Galerie (16) 
parallel lauft. Das Tscho-ra hat namlich keine symmetrische Form. In die Tempel- 
front ffigt sich auch hier gleich der „Grofien Klassiker-Halle" eine Saulenhalle ein. Zu 
ihr hinauf ffihren sieben fast die ganze Hauptseite einnehmende Steinstufen. Die Glie- 
derung der Front der Saulenhalle (Sh. 220) unterscheidet sich von denen der bisher 
geschilderten Tempel nur wenig. Es seien nur einige Abweichungen hervorgehoben : Der 
obere Teil der Pfeiler, die fibrigens auf Wulstkissen ruhen, ist von 0,5 m breiten ring- 
formig gelagerten, mit gelber und gruner Ornamentik versehenen Bandem eingefaBt. 

Die Konsolenkapitelle (h) vereinigen sich zu einer reich geschnitzten und mit Blumen 
bemalten oberen Einfassung des Feldes. Da, wo sie auf den Pfeilern lagern (bei k), 
finden sich Blumemnuster in Braun und Gold. Bei i umfangreiche Kapitellomamente, 
die einen Buddha inmitten geschnitzten, blau bemalten Rzinkenwerks darstellen. Der 
gleiche Schmuck ist auch in der Mitte des Konsolenkapitells bei I angebracht. Auch 
der Starke Architrav (g) ist jeweils oberhalb zweier Saulen mit einer tibetischen Gold- 
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schrift auf blauem Felde versehen. Der Balken / weist abwechselnd griine und goldene, 
nebeneinanderliegende, unten offene Halbkreise auf. Der obere braune Balken (e) mit 
elngeschnitzten, blau bemalten Drelecken tragt die iiblichen chineslschen Holzgefuge (d), 
deren Bemalung in den Farben Weifi und Blau abwechselt. Auf einem in den gleichen 
Farben gehaltenen, mit Goldverzierung versehenen Balken (c) ruht die verdoppelte 
Sparrenlage. Die Stirnflachen der viereckigen Sparrenkopfe sind in den Farben ver- 
schieden, bei b griin und bei a blau. An den oberen Sparrenkopfen unterhalb der Dach- 
traufe hangt ein etwa 60 cm breites, mit Gebeten beschriftetes Tuch. 

Der First des Daches der Gotter-Versammlungs- Halle verlauft parallel zur Haupt- 
front (Sk. 221). Die leicht geschweiften, mit griin glasierten Rundziegeln bedeckten 
Dachflachen bilden einen stumpfen Winkel. Der mit Blumenzierat geschmiickte, 35 cm 
hohe, ebenfalls aus glasiertem Ton j, 

hergestellte Firstfries lauft an den I fe- 

Ecken in Voluten von 60 cm hohen 
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Dracben- oder Delphinschw^en aus. Von den drei aus Messing getriebenen Gan- 
dschir mifet das mittlere 1,7 m, die beiden seitlich stehenden je 0,8 m. 

In der Saulenhalle, und zwar im Raume zwischen den acht hohen, zwolfkantigen 
Holzsaulen und der Riickwand stolen vyrir auf Gebetsbretter. 3 m lang und nebenein- 
ander senkrecht zur Front liegend, nehmen sie die ganze Tempelbreite ein. In Frontmitte 
und am riickwartigen Ende der Gebetsbretter ist, dem Hofe zugekehrt, ein etwa 40 cm 
hoher, bemalter Thron aus Holz (Sk. 222) aufgestellt, der in seiner Ausfiihrung dem 
unter der Mani-Galerie ahnelt. 

Die breite und sehr hohe Saulenhalle macht einen gewaltigen Eindruck. Die 
schmalen hellbraim getiinchten Seitenwande dieses gegen den Hof zu offenen Raumes 
sind in linienf ormiger Anordnung mit kleinen braunen und griinen Rundornamenten (unter- 
halb g) gemustert (Sk. 224). Am Kopfende der Gebetsbretter zieht sich langs der riick- 
wartigen AbschluSwand der Saulenhalle eine Terrasse K — b entlang, auf deren Ober- 
flache, vom Eingang (a) ausgehend, ein 1 m breiter Gang mit Briistung (h) entlang fiihrt. 
Die riickwartige Abschlufiwand der Galerie, hinter der die drei Innenraume des Tempels 
liegen, wird durch hohe, braune Holzsaulen (d) gehalten (Sk.223). Sie stehen mit 
den Frontpfeilern in Reihen (Sk. 224). Zwischen diesen beiden Pfeilern erkennen wir 
noch einen weiteren, griin gestrichenen, der mit e bezeichnet ist. Er hat seinen Platz 
in der Briistung k. Da er bis zum Dache hinaufreicht, wird also nicht nur die Ruck- 
wand der Saulenhalle, sondern auch die Terrasse in verschiedene Achsen eingeteilt. In 
jeder Achse konnen wir die eigentliche Terrasse und die Briistung unterscheiden. Die 
Mitte der ersteren fiillt ein ornamentiertes Feld aus glasiertem Ton in Rechteckform 
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( AB in Sk, 224) aus, das mit braun glasierten Ziegeln eingefalit ist. In das obere Feld k 
hingegen — eine braun gestrichene Holzbriistung — sind drei weifie, nebeneinander- 
liegende Spiegel (Sh.225) eingelassen. 

Die zwischen den ebenf alls bis zur Decke durchstofienden Saulen d liegende holzerne 
Riickwand der Galerie ist bis zu einer Hohe von 1,8 in iiber dem hochliegenden Weg 
hinter der Briistung k braun bemalt. Jedes der von einem Saulenpaar eingefafiten, also in 
einer Achse stehenden Felder ( C, Sk. 226 ) zahlt vier hohe, schmale, nebeneinander- 
liegende Einteilungen mit griin gestrichener Holzgitterfiillung (D). In gleicher Hohe 
mit diesen Cittern haben die Klosterkiinstler die in der Riickwand liegenden Holz- 
saulen (d) unter reicher Verwendung von Gold mit Drachen geschmiickt. Der schmale 
Raum zwischen Saule (2, Sk. 227) und Holzgitter (3) ist mit 25 cm breiten und 2 m 
hohen, griinen, oben und unten mit farbigen Blumen bemalten Schildern (1) ausgef iillt, die 
tibetische Inschriften in Gold erkennen lassen. 

Oberhalb der braunen Zwischenwand C — D (Sk. 226) ein 

S g g| ^ brauner mit blauen Ornamenten bemalter Fries B, iiber diesem ein 
Li Li noch breiterer (A) mit drei in Zwischenraumen angeordneten^ 
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senkrecht stehenden, hellblauen Feldern. Rotbraun ornamentiert, mit griinem Blumen- 
muster in den Ecken, bieten sie in einer kreislormigen braunen Mittelflache das my- 
stische Monogramm dar. 

Bei T hat die Riickwand die Decke erreicht, die dort 1,5 m weit hofwarts vor- 
springt und somit den hochliegenden Weg iiber der Terrasse iiberdacht. Die Decke ist 
in ahnlicher Form getafelt (Sk. 228) wie die des kleinen Lichthofs der „Gro6en 
Klassiker- Halle . Jedes der langlich-rechteckigen, braun gestrichenen Felder oberhalb 
eines entsprechenden, von vier Saulen gebildeten Grundrisses ist in acht weifie Quadrate 
eingeteilt, von denen jedes einen braunen Doppelring umschliefit. In der Mitte der Ringe 
in Braun- und Weifizeichnung je ein in blauem Wasser schwimmender Fisch, dessen 
Kopf- und Schwanzende aus dem Wasser ragen (Sk. 229). 

Oberhalb der Gebetsbretter fehlt der Deckenbelag. Dort bildet der Dachstuhl den 
oberen Abschluft. Er wird vornehmlich getragen durch die Pfeiler d, e und diejenigen 
in Front (Sk. 224). Untereinander sind Pfeiler und Saulen der Tiefe nach paarweise 
versteift. Der unterste Tell dleser Versteifungen liegt 6 m iiber den Gebetsbrettern 
(Sk. 230). In dieser Skizze sind zwei kleme Kreise sichtbar, die den Querschnitt zweier 
langer, der Tempelfront paralleler Rundholzer bedeuten, auf denen die Dachsparren 
ruhen (Sk. 231). Der Dachstuhl liegt also mit seinem First gleichlaufend zurTempeT 
front xmd aufierdem xmmittelbar iiber den Gebetsbrettern der groften Saulengalerie. Das 
Holzwerk des in Skizze 230 wledergegebenen Gefiiges 1st braun gestrichen, in seinen 
unteren Teilen einfach ornamentiert und vorzugsweise mit Drachen bemalt. 
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Die uns umdrangeiKien Glaubigen haben uizwischen ihre beschwerliche Andacht 
auf den Gebetsbrettern beendet und schieben sich zuriick zum Tor a in der siidlichen 
MauerfrontfS^. 224^init der Absicht, nunmehr die drei groBen, nebeneinanderliegenden 
Raume im Gotter-Versammlvmgs-Tempel zu besichtigen. Von diesen ist der mittlere der 
srofite. Untereinander sind die Sale durcb je eine nake der Frontseite anpbracbte Tur 
verbunden {a— a in Skizze 219). Nach Durchschreiten des Tores a betinden wir uns 
in dem schmalen von einer Briistung k ( Sk. 224) emgef aftten Gang, der am der 

Terrasse entlang fiihrt, und folgen der Aufforderung eines Monches, durch eine verhangte 
OHnung in der Riickwand der Galerie zu schlupfen. , i 

Wir stehen im sudlichen Tempelsaal (1, Sk. 219). Die Decke des geraumigen 
bellen Raumes. der an GroBe dem nordlichen (3. Sk. 219) gleichkommt wird von vier 
Saulen getragen. Die oberen Teile der Seitenwande scbmucken zehn groBe Gemaide im 
AusmaBe 1,2 : 2,3m. Saal 1 (Sk. 232) kann ^ ^ 

mit Recht als Tsongkhapa-Kapelle bezeich- 
net werden, denn ungefahr in der Mitte er- 
bsbt sich, etwas gegen den Hintergrund ver- 
schoben, die Smhohe Statue des Kirchengriin- 
ders (1). Sie ruht auf einem ungefahr 1,2 m 
hohen quadratischen geschnitzten Sockel aus 
schwarzem Holz mit vergoldetem, getriebe- 
uem Messmgbeschlag und Steinschmuck. Die 

allem Anschein nach aus vergoldeter Bronze , , ..i, • l - 

hergestellte Figur ist in ein kostbares, golddurchwirktes Gewand gehullt. Der m schoner 
Metallarbeit ausgefiihrte Hintergrund gibt das zum „Rad gespreizte G^ieder ernes 
Pfauenwieder. Wahrscheblich sollen hiermit geheimnisvolle Beziehragen Jsongkhapas 
zum Ausdruck gebracht werden, und es sei daran erinnert, daB wir Pfauenfedera schon 
des of teren als Verzierungen bei Kultvasen angetroffen haben. Sie dien^ “Sf 
als Sprengwedel. weshalb sie auch immer im Bumba, dem typischen Behalter ^r das 
Weihwasser des Lamaismus. stecken. Auch als Verzierungen bei Gotterd^stellungen 
finden sich Pfauenfedern. z. B. in Form eines Schirmes. der uber dem Haupte der 
schrecklichen Lhamo schwebt. Dann aber kennt der Lamaismus erne zu d^ lunt 
Schutzgottheiten zahlende „Madscha-tschenmo^^^) . wortlich „die groBe Pfauen- 
Frau“ Coder „-Jungfrau“), die sich auch im Pantheon der chinesischen imd japanischen 
Buddhisten als ,.die lichte Konigin, die groBe Pfauen-Buddha-Mutter wiederfindet 
Die Konigin wird dort sogar auf diesem Tier reitend dargestelM. 'va^d sie auf 
lamaistischen Bildem und Statuetten auf dem Lotos sitzend vorkomrnt ). Bei den 
Tibetern ist dieser Gottin. die im Sanskrit Mahamayuri heiBt, em beso^eres tan- 
tristisches Werk gewidmet, das den Namen der Gottin als Titel tragt^*^) imd Hymnen zu 
ihrer Verherrlichung enthalt. Abgesehen von alledem schemen aber auch zwischen dem 
Pfauenfederschmuck bzw. dem Pfau und Tsongkhapa Beziehungen zu b^tehen. wjd 
doch in der „Edelsteinmine“. einem Buche von sehr schwer verst^dlichem Inhalt aus der 
Feder des beriihmten mittelalterlichen Kirchenlehrers Taranatha, folgendes berichtet. 
„Der auf einem Pfau reitende Manjuvajra zeigte eines Tages dem Acarya (geistlichem 
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Lehrer) Valdyapada, der sick gerade der Betrachtung eines Mandala des Manjuvajra- 
samaja widmete, sein Antlitz. Auch spendete er ihm seinen Segen.“ Manjuvajra aber 
ist eine andere Erscheinungsform des „Gottes der Weisheit^, Manjusri. Aus Hymnen, 
die das Lob Tsongkhapas besmgen, wissen wir ferner, dafi er bereits seinen ersten An- 
hangern als eine Fleischwerdung dieser Gottheit gegolten hat. 

Vor der Hauptfigur Tsongkhapas steht ein langer altarartiger Tisch (3, Sk, 232) 
mit dem fiir die Zeremonie der Wasserweihe benotigten Spiegel und brennenden Butter- 
lampen. Davor steht auf dem Fufiboden ein grofies Weihrauchgefafi ( 4). Die linke, 
hintere Ecke der Saalwand nimmt ein etwa 1,20 m hoher, tischartiger Aufbau ein (2), 
der an der linken Saalmauer vier 1,30 m hohe Statuen und langs der Riickwand drei 
weitere (2) tragt. In der rechten Ecke des Saales und an der rechten Mauer steht ein 
gleiches Untergestell mit vier Standbildern, von denen eins auf dem Ecktisch ruht (2). 
Diese insgesamt elf Figuren sind alle gleich ausgefiihrt und stellen Anhanger Tsong- 
khapas in der Buddhahaltung dar. Auf dem Kopf tragen sie das kennzeichnende spitze 
Barett. Ein rotes Gewand, mit Gold verbramt und ein roter Mandyas vervollstandigen 
die Kleidung. Besonders erwahnt sei die auf einem eigenen Sockel an der linken Wand 
(bei 5) stehende, verhaltnismafiig seltene, etwa 1,80 m hohe Statue des „Schwarzen 
Manjusri^, der uns hier in seiner Manifestation innerhalb der Gruppe der „furchtbaren 
Gottheiten** entgegentritt. Die Nacktteile des Korpers und auch das Gesicht sind vollig 
schwarz. Obrigens wird manchmal die schwarze Farbe von den Kiinstlern des Lamaismus 
durch die tiefdunkelblaue ersetzt. Manjusri steht auf einer liegenden Menschenleiche in 
der den „furchtbaren Gottheiten“ eigentiimlichen Tanzhaltung und halt in der Linken 
ein Dordsche, in der Rechten eine mit Gehirn und Blut gefullte menschliche Schadel- 
schale und einen Dreizack. Um seinen Korper legt sich, von den Schultern herabhangend, 
eine Kette aus Menschenschadeln. 

Gegeniiber, an der rechten Wand des Saales (bei 6), zieht die auf einem Sockel 
ruhende Darstellung der Vajravarahi, der „Schweinekopf-G6ttin“, das Augenmerk 
auf sich. Sie wird von den Tibetern Dordsche- Pagmo^^^) genannt. Die gleichfalls 
schwarz gehaltene Statue mit dem Schweinskopf steht auf einem Stier, der seinerseits 
der Lange nach auf einem Menschen liegt. In der Rechten schwingt die Gottin einen 
kurzen Speer oder, genauer genommen, eine Art Keule, die mit Rippen bemalt ist und 
in einen Totenkopf auslauft. Diese Keule, die wir auch noch bei manchen andem 
„furchtbaren Gottheiten sowie bei den „Herren des Leichenfeldes**, den Durtod- 
dagpo^^®), finden, heifit bei den Tibetern Dschugpa^^^). Sie ist in erster Linie das 
Wahrzeichen des Schindsche-Dschalpo, des „Herrn des Todes^^^)“. 

Den Ehrenplatz im mittleren Saale (2, Sk. 219) nimmt eine Riesenfigur des 
Dschambal, also des Manjusri ein ( u, Sk. 234). In welcher Beziehung diese Gottheit, der 
MessiasdesBuddhismuSjZuderBezeichnungdes ganzen Gebaudes alsTempel des Dscham- 
jang-kunsig steht, i.st in Anmerkung 430 ausfiihrlich erortert worden. Die 4,2 m hohe 
Statue aus vergoldeter Bronze reicht bis fast an die Saaldecke. Sie ruht auf einem 
etwa 6 FujS breiten dunkelbraunen Holzsockel, der mit Messingverzierungen beschlagen 
und reich mit Steinen ausgelegt ist (Sk. 235). In der stark vergoldeten fiinfzackigen 
Krone der Gottheit bemerken wir neben vielen andern auch zwei leuchtende Steine.. 
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Mafijusri ist in ein kostbares, golddurchwirktes Gewand gehiillt. In seinen Riesen- 
lingern, deren einer einen aus Kettchen bestehenden Ring tragt, halt er ein Khadak, 
dessen Enden zu den Begleitfiguren b und c (Sk. 234) hiniiberreichen. Um die Arme 
der Gottheit sind Reifen mit prachtigen Steinen gelegt, um den Hals goldene Schniire 
bald mit, bald ohne Steine. Der Unterleib, dessen Nabel sichtbar bleibt, ist in ein 
besonders reiches Geschmeide gehiillt. 

Der Hintergrund der Riesenfigur setzt sich aus drei gestahfelt aufgestellten Kullssen 
aus Holz zusammen, die eine kostbare Schnitzarbeit in Form von Blumen und Orna- 
menten darstellen. Ebensolche Kulissen, nur etwas kleiner gehalten, wiederholen sich 
hinter den beiden Begleitfiguren Manjusris, 2,5 m hohen Gottheiten aus vergoldeter 
Bronze, die nicht naher bestimmt werden konnten. Die Begleitfiguren stehen mit jener 
Manjusris nicht in einer geraden Reihe, sondern sind etwas schrag gestellt, so dafi ihr 
Blick auf den vor der mittleren Statue 
stehendenBeschauergerichtet ist. Vorn, 
fiber Mafijusri, hangen von der Decke 
kostbare Stickereien herab. 

Vor diesen drei riesenhaften Stand- 
bildern sind zwischen den Seitenwanden 
und den vorderen beiden Saulen drei 
schmale Tische (d, e, f, Sk. 234) ein- 
geschoben. Auf ihnen sind verschiedene 
Kultgegenstande ausgelegt: Auf Tisch d, bei 1 ein Glaskasten in den Ausmafien 
25:40 cm. Er enthalt einen mit Seidentuch umkleideten Stein. Bei 2 ein 35 cm breiter 
und 22 cm hoher Metallbehalter, der mit einer braunen, nicht naher zu bestimmenden 
Masse angeffillt ist. Die Wande bestehen aus vergoldetem Kupferbeschlag. 

Auf dem mittleren Tische (e) stehen zwei Metallvasen mit Pfauenfedem (3) und 
zwei Steinvasen mit kfinstlichen Blumen (4) an den Seiten einer 60 cm hohen, mit 
chinesischen Schriftzeichen bemalten, nach vorn ubergeneigten, in einen Holzrahmen F 
gefafiten Tafel 5 (Sk. 236). Es dfirfte sich bei dieser Tafelinschrift um einen Ein- 
schlag des chinesischen Ahnenkultes in die Gebrauche des Lamaismus handeln. Wenn 
wir uns recht erinnern, sollen sich sogar in einer Moschee in Peking und in der 
Synagoge der alten jfidischen Kolonie von K^ai-feng-fu solche Ahnentafeln, die doch 
weder mit dem Islam noch mit dem Judentum etwas zu tun haben, befunden haben^^^). 
Auch unter den katholischen Missionaren hat seinerzeit die Frage der Zulassigkeit der 
Ahnenverehrung seitens bekehrter Chinesen eine hochst bedeutsame Rolle gespielt. 
Gerade diesem Streit verdanken wir die Entstehung einer umfangreichen „Ritenstreit- 
Literatur^^®)“ ! Und eine Brficke zwischen sich und andern Religionen zu finden, halt ffir 
den Buddhisten nicht schwer, ist doch die Verbreitung der Lehre des indischen Weisen 
in Tibet, China und Japan zu einem grofien Teil auf Synkretismus, eine Durchdringung 
imd Verquickung des einheimischen Religionssystems mit den Anschauungen des Bud- 
dhismus, aufgebaut. Ahnentafeln, wie uberhaupt alles, was mit Ahnenkult zusammen- 
hangt, erfreuen sich bei den Buddhisten achtungsvoller Behandlung, und so ist denn 
auch vor der obenerwahnten Ahnentafel ein Spiegel in rechteckiger, geschnitzter Holz- 
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fassung (9 va. Sk. 234) aufgestellt. Zu beiden Selten steht eine Gebetsmulile aus Silber, 
die sich an einem Knauf mit den Fingem drehen lafit ( Sk. 237). Bei 6 ( Sk. 234) beher- 
bergt ein kleines Kastchen eine in einen rotgelben Mantel gehullte Buddha-Figur. 

Auf dem letzten Tische / (Sk. 234) befindet sich ein kleiner Metallbehalter (7) 
von ahnlicher Form, wie wir ihn, nnr etwas grofier, bereits auf dem ersten Tische unter 
Nummer 2 angetroffen hatten. Ganz links, gegen das Ende der Wand zu, ist bei 8 in 
einem kleinen holzernen Gestell eine etwa 25 cm hohe Glocke untergebracht. 

Zwischen den beiden Mittelsaulen sind iiber den Tischen in einem Abstand von 1 m 
iibereinander zwei Stricke gespannt, iiber die unzahlige Khadaks gelegt sind. Ober den 
Tischen hangt an jeder Saule je eine 1,2 m breite und 2,2 m hohe Gebetsfahne, die der 
Lamaist auch Tug nennt. Dieser Ausdruck, der im Mongolischen auch zur Bezeich- 
nung religioser Metallembleme, wie z. B. des schon wiederholt erwahnten Dschaltsan^®^) 

gebraucht wird, bedeutet ..Banner", „Ab- 
zeichen", besonders im religiosen Sinne. 

Am Boden vor den Tischen auf einem 
gedrungenenHolzaufsatzein 1 mhohes.schon- 
geformtes Gefafi aus ziseliertem Metall, 
in dem ein nie verloschendes Licht brennt 

(Sk. 238). 

An den beiden Seiten des Saales, bei 
10 und 11 (Sk. 234), ziehen sich an den 
Wanden hohe Schranke entlang. Sie beginnen bei den Tischreihen und springen in der 
Hohe der Haupt-Tempelfigur hakenartig ein Stuck gegen die Saalmitte vor. Diese 
rotbraun lackierten Schranke enthalten 42 Facher, imd zwar sind sie in sechs Reihen 
zu je sieben ubereinander angeordnet. Jedes der 30 cm breiten, 30 cm hohen und vom 
durch ein Glasfenster abgeschlossenen Facher ist in drei Unterfacher eingeteilt, von 
denen jedes vier 10 cm hohe Buddha- Figuren enthalt. In beiden Schranken 10 und 11 
sind also insgesamt 1008 Buddhas untergebradkt. 

Die rotbraun gestrichenen Langsbalken sind stellenweise schon geschnitzt und bieten 
auf Feldem sehr hiibsche Bilder dar. 

Der Saal 3 (Sk. 219) hat die gleichen Ausmafie wie der erste. Von der Haupt- 
figur (1 in Sk, 239), die gleich der im ersten Raum etwas von der Mitte nach hinten 
geriickt ist, lafit slcli der Name nicht mit Sicherheit feststellen, dock diirfte es sich 
wieder um Maitreya handeln. Zu dieser Annahme berechtigt der Umstand, dafi wir bier, 
wenn auch eigenartig verteilt, die vier Maharajas antreffen, jene mystischen Welt- 
hiiter, deren Obhut je eine der vier Himmelsrichtungen zugewiesen ist und die Maitreya 
unterstehen. Ihr gewohnlicher Platz befindet sich allerdings in den Vorhallen der Tempel. 
Besonders im chinesischen Buddhismus erscheinen sie als „IColossal-Statuen in den vier 
Ecken der Eintrittshalle eines jeden grofieren Tempels, wahrend der dickbauchige, 
lachende Maitreya seinen Platz in der Mitte der Halle einnimmt^^®)**, Hier im Tempel 
zeigt sich dieser Bodhisattva sitzend als vergoldete Bronzefigur mit indischem Haar- 
knolen und einem kostbaren Oberwurf. In der Linken halt Maitreya eine Schale, in 
der noch ein weiterer eigentiimlicher Behalter steckt, der einer kleinen vierseitigen 
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Bild 47 Aufnahme 8 m oberhalb der Grofien Briicke. Im Hinter^frund Tempel der Heiligen 
Schriften (9). Im Vordergrund kleiner Scbuppen (auf Karte nicht verzeichnet) 
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Blidc schlucbtaufwarts. In Bildmitte Tempel der Medizinisdien Schriften (10). 
Im Hintergrund Sudwesten 


Bild 48 



Bild 51 Obergesdiofi der Hauptfront eines kleinen Tempels Bild 52 Der sudwestlidiste Teil des Klosters 

Nahere Angaben hieriiber sind verlorengegangen 



Pyramide gleicht, die, mit der Spitze nach unten gekehrt, in der Schnittflache einer 
Halbkugel steckt { Sk. 240). Vor der Statue auf einem Tische (5 in Sh, 239) ein Spiegel 

An den Seitenwanden bei 2 und 3 und an der Ruckwand (2) sind Darstellungen 
von sechs Bodhisattvas und den vier Maharajas aufgestellt. Sie thronen alle auf einem 
1,20 m hohen Holzaufbau, sind in Bronze gegossen, vergoldet, etwa 1,30 m hoch und 
tragen die fiinfzackige Krone. Ihre Handstellungen sind verschieden. Es gibt ihrer, 
die im Sanskrit Mudra, tibetisch Tschagdscha genannt werden, eine ganze Reihe, von 
denen manche aber nur bei einigen Sekten vorkommen. Die hauptsachlichsten sind jene 
der Predigt, der „Berulirung der Erde“, des Segens, der Meditation und der Un- 
erschrockenheit. Sehr schon ist unter den hier aufgestellten Figuren der vier Maharajas 
zur Rechten die des Dhrtarastra mit der Gitarre^^^). Aber auch die Statue des Vaisra- 
vana mufi hervorgehoben werden, dessen tibetischer Name ( rnam fos sras) in Kumbum 
Nam-do-ssa^^^) gesprochen wird. Im japanischen Buddhismus ist er als Bishamon 
zum Gott des Reichtums geworden^^^). Er steht in Lebensgrofie in der vorderen rechten 
Ecke bei 3 auf einem Sockel und ist von 
einem Tiger begleitet. In der Rechten halt 
er ein „Dschaltsan“ in Form eines geschlos- 
senen Schirms von 20 cm Durchmesser^^*^) 

(Sk, 241) und in der Linken die Juwelen 
speiende Ratte, die hier aber eher einem 
Murmeltier ahnelt. Ebendort, aber dem Vais- 
ravana gegeniiber, sitzt auf einem besonderen Sockel noch die 1,10 m hohe Goldbronze- 
figur einer Gottheit, bei welcher der Hintergrund aus drei rosettenformigen Gebilden 
besteht, die derart angeordnet sind, dafi eins den Kopf wie eine Aureole umgibt, wahrend 
die beiden an den Hiiften anliegenden den Eindruck riesiger runder Schmetterlingsflugel 
(Sh. 242) machen. Schliefilich ist noch bei 6 in der vorderen rechten Ecke des Raumes 
ein auf einem holzernen Unterbau aufgestellter 1,1 m hoher Stein zu verzeichnen, der 
nach der Oberlieferung einen 3 cm tiefen Abdruck vom Fufie Tsongkhapas wiedergibt 
(Sh. 243), Dieser Stein ist wie der vor der Gruppe der Wunderbaume im Blumen- 
tempel iiber und uber mit Butter beschmiert, und auch hier driicken Glaubige Geld- 
stucke in die Butterschicht. Es handelt sich also wieder um ein Do-tschod, ein „Stein- 
Opfer“, dock fiihrt der mit diesem Stein getriebene Kult bei den Tibetem einen andem 
Namen, namlich „Khang-tsch6d'‘, „Haus- oder Tempel-Opfer^^^)“. 

Erganzend zu diesen Ausfiihrungen uber das Tscho-ra, die Anlage des Hofes der 
Gelehrsamkeit, fiigen wir noch hinzu, dafi die hier stattfindenden Redekampfe der 
Studierenden der Tsannjid-Fakultat fiir die Sommerzeit nach dem auf der andem Seite 
der Schlucht befindlichen Heiligen Hain (27), der schon eingangs dieses Kapitels 
Erwahnung fand, verlegt werden. Deshalb sind auch dort, um den gewohnten, schul- 
mafiigen Rahmen zu wahren, zwei verandenartige Holzbauten errichtet. Darunter nehmen 
die Dozenten der buddhistischen theologisch-philosophischen Wissenschaften bei den 
Vorlesungen und Obungen Platz. 
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VI. KAPITEL 


Beschreibung des Klosters mit historischen Nachrichten 

Tempel der Heiligen Schriften — Meditations-Sutra-Halle — Dschud-khang 
(Tempel der Mystik) — Thab-khang (Teekudie) — Okonomiegebaude der 
Grofien Sutra-Halle — Palast des Sai-to-to-wa — Blumentempel 


W enn wir das Tscho-ra durch das Tor an der Schlucht verlassen und an ihrem 
Rande aufwarts gehen, so kommen wir unwelt der nordlichen Spitze der Schlucht- 

weitung an den ^Tempel der Heiligen Schriften“ (9), 

die Sutra-Halle der Meditationsiibungen. 

Der Tempel (Bilder 46, 47, 49) liegt amFufi der westlichen H^ge zwischen zwei 
Wirtschaftsgebauden. Die Flanken der Umfassungsmauem der einzelnen Gebaudeblocke 
sind voneinander durch schmale, oft steil ansteigende Gassen getrennt. Die Wirtschafts- 
gebaude enthalten Wohnungen und Dienstraume fiir die Dozenten, welche die Lehrtatig- 
keit an der „Fakultat der Meditationen“ ausuben, und fur die Beamten, denen die Verwal- 
tung der Fakultat obliegt. Diesen Tell der Klosteranlage, der auf der Karte durch eine einen 
Weg darstellende rote Linie besonders abgegrenzt ist, nannte mein chine- 
sischer Freund Ting k^o ching t^ang^^^). DieserName, in Obersetzung : 
„Sutra-Halle der Betrachtungsubungen“, deckt sich nicht ganz mit 
der von mlr angegebenen Bezelchnung „Tempel der Heiligen Schriften'*, 
die, auf Tempel 9 bezogen, nur als pars pro toto gelten soil. Einstwellen 
wollen wir aber diesen Ausdruck belbehalten. 

Der Tempel der Heiligen Schriften" ist mit der Stirn gegen die Schlucht 
auf einer Terrasse errichtet, die in einer 4,2 m hohen senkrecht abfallenden 
Backsteinmauer (Bild 46) endet. In ihrer Mitte fiihren drelzehn Stein- 
stufen zum Vorplatz des Tempels empor. OberhaJb der Backsteinmauer 
ist diese von einer 40 cm hohen Steinbrustung mit Aussparungen in Form 
von gleicharmigen Kreuzen (Sk. 244) abgegrenzt (Bild 46, 49). Den Eingang zum 
Tempel flankieren auch hler zwei hohe Mani-Masten, deren Fiifie in Ziegelsteinwiirfeln 
von 1 m Seitenlange ruhen (Bilder 46, 49). Die Mastspitzen enden in einem Dschaltsan 
mit Metallknopf und -haube. Unterhalb dieser tutenformig aufelnandergesetzte Tuch- 
rockchen, von denen das oberste schwarz und mit vier weifien Scheibchen geschmiickt ist. 
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Nach unten zu zeigen die Tuchrockchen -folgende Farben: Rot, Gelb, Blau, Rot, Gelb, 
WeiS und Griin (Sk. 245). 

Der „Tempel der Heillgen Schriften*', dessen Tore meist verschlossen sind, soil 
nach einer Mittellung, die mir in Kumbum zuteil wurde, aufier seiner eigentlichen Be- 
stimmung auch vorbuddhistischen Gottern zum Aufenthaltsort dienen, die sich verpflichtet 
haben, das Kloster zu beschiitzen. Er besteht aus dem Hauptbau in Rechteckform 
{ Sk. 246 ) und einem durch eine Galerie umrandeten Hof. Das Gebaude selbst ist mit 
seiner Riickwand etwas in den Steilhang der im Westen ansteigenden Hohen eingebaut. 

In der Frontmitte der niedrigen, 25 m breiten Hofumfassungsmauer llegt unter einem 
schweren, reich bemalten und geschnitzten Gesims, dessen Dach mit griinen Schlndeln 


bedeckt ist, der breite Eingang (Bilder 
46, 49). Am rotbraunen, mit einfacher 
Schnitzerei versehenen Turrahmen sind 
Rot und Griin vertreten. Auf der Stirn- 
seite des Tiirsturzes ist eine tibetische 
Inschrlft zu lesen, die sich auf dem dar- 
iiberliegenden Fries wlederholt. Unter- 
halb des Tiirsturzes ein geschnitzter, 
bemalter, gebogener Fries. Die im 
Tempeleingang etwas zuriickliegende, 
schmucklose Tiire hat ebenfalls rot- 
braunen Anstrich. 



Die Front der Hofumfassungsmauer ist auf den Bildern 46 md 49 dargestellt. 
Beiderseits des Tores je drei blinde Fenster (Sk. 247) in weifi getunchten Feldem, die 
seitlich und unten von schmalen Ziegelfliesen eingesaumt sind. Die Fenster selbst sind 
in schwarze trapezartig gestaltete Flachen (11) eingebettet. Die Fiillungen (12) der 
roten Fensterstocke (13) haben griinen Anstrich. Oberhalb der Fenster ist die Fassade 
folgendermafien gestaltet: Die zum Gesims gehorenden Nummern 9 und 10 stellen auf- 
einander staffelweise gelagerte Balkenkopfe vor, und zwar ist 10 griin und 9 rot gestrichen. 
Oberhalb des Gesimses ein schmaler roter Fries, darunter ein griiner (8). Ober dem 
schwarzen breiten (7) wiederholt sich ein griiner. Zwischen schmalen, mit weifiem 
Scheibenmuster geschmiickten Bandem (4 und 6) ein schmaler Ziegelfries (5) mit rot 
getiinchten Frontseiten. 3 stellt einen breiten Fries dar, dessen mit Steinchen vermischter 


Bewurf schwarz getiincht ist. 


Er ist mit sechs Messingplatten geschmiickt. 2 ent- 


spricht 4. 1 bedeutet rote Balkenkopfe. 

t)ber dem Tor der Hofumrandungsmauer, an deren Hofseite eine Galerie angebaut 
ist, erhebt sich ein Turmaufbau, der aus sechs geschnitzten imd bemalten kurzen Pfeilern 
besteht, die ein griin beschindeltes chinesisches Dach mit einem kleinen, vergoldeten 
Messing-Gandschir tragen (Bild49, Sk. 248). Ober den Dachecken der Hofumfassimgs- 
mauer steht je ein Trisula aus schwarzem Stoff mit weifien gekreuzten Borten und da- 
neben weiter gegen die Mitte zu ein Tuch-Dschaltsan (Sk. 249). 

Vorbau und Tempel wirken im Vergleich zu andem Kultgebauden schabig ; sie sind 
vemachlassigt und ihre Farben stellenweise stark verblafit. 
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Beim Durchschreiten der Hofumfassimgsmauer bzw. der Galerie (Sk. 250) bietet 
sich zur Linken an der Innenwand E ein Bild und an der gegeniiberliegenden weifien 
Flache E ein langer tibetischer Text dar. 

Der 23 m lange und 15 m breite Hof ist mit grofien Rundstelnen gepflastert. Von 
ihm aus konnen wir einen Blick auf die 3,75 m tiefe Galerie werfen, die nach dem Hof 
zu offen ist. Ihre Riickwande sind mit neunzehn grofien und kleinen Bildem bedeckt. 
Das fast flache, mit gestampftem Lehm iiberdeckte Dach der Galerie ruht auf acht 
sechseckigen Holzpfeilern, von denen vier auf die Stirnseite entfallen. Im nordlichen 
Teil der Galerie werden die Pfeiler durch drei weitere vermehrt, die, auf erstere ein- 



gedeckt, im Abstand von 1 m von der 
Riickwand der Galerie Aufstellung ge- 
funden haben. Neben der ostlichsten 
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dieser drei Saulen hangt eine mittels Seilen an einem Balken befestigte 28 cm hohe 
Glocke aus Me tall. In der Mitte der Riickwand (bei T ) ein rotbraun gestrichener 
Holzthron (Sh, 251), dessen Anwesenheit darauf hindeutet, daft auch dieser Tempel 
den Zwecken lamaistischer Lehrtatigkeit dient. 

Die runden, rotbraun gestrichenen Saulen der Galerie gegenuber dem Tempel tragen 
in der Front den bratm gemaserten, runden Architrav und dariiber einen viereckigen 
Balken. Beide sind mit staffelartig gelagerten, griinen, weifien, blauen, rotbraunen und 
schwarzen Feldem bemalt, die eine ungeschickte Hand mit Blumen und Ornamenten 
geschmiickt hat (Sh. 252). Auf quer zu diesen Balken ruhenden, gegen den Hof vor- 
springenden Holzkonsolen liegt (Sh. 253), etwas gegen den Hof zu vorgeruckt, eine 
Bohle ( i), deren untere Kante in leicht geschweifter Schablone ausgesagt ist (Sh. 254). 
Auf ^ lagert ein Rundbalken b. Beide smd in hellen und dunklen Tonen griin und blau 
bemalt. Die rotbraunen runden Sparrenkopfe tragen das horizontale Lehmdach der 
Galerie. Die Dachtraufe entlang zieht sich ein 30 cm hohes Steinornament (Sh. 255). 
Das rotbraun gemaserte Balkenwerk im Innern der Galerie zeigt auf Feldern schlecht 
gemalte Blumenmuster in den Farben Rot, Braun, Weifi, Blau und Gelb. Die gelenk- 
starken Rundholzer der Decke sind grau gestrichen. 

Der Tempel steht auf einer Terrasse, die den Hof um ungefahr 0,6 m uberhoht. 
Die vier Stufen zahlende Mitteltreppe ist 4 m breit und verbindet den Hof direkt mit 
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der Saulengalerie, die den vorspringenden 10,5 m brelten Mitteltell der Tempelfront 
ausfiillt (Sk, 250). Die an den beiden Terrassenenden angelegten scbmalen Seitentreppen 
verbinden den Hof jeweils mit einem der auf der Terrasse liegenden kleinen Hole beider- 
seits der Galerie. Von diesen Hofen, die zwischen den mit Lama-Wohnungen (T) 
versehenen Galerieenden und der Flanke des vorspringenden Mittelteiles der Front 
eingeschachtelt sind, fiihrt je eine Tiir zu den Behausungen, deren Fenster mit griin 
gestrichenen Holzglttem verschlossen sind. 

An der Frontseite der Tempelgalerie stehen vier braime vierkantige Holzpfeiler, 
auf deren Seitenflachen mit Langsrillen versehene Leisten derart befestigt sind, dafi im 
Querschnitt ein Zwolfeck entsteht. Das achteckige Kapitell ist in der Front mit einem 
aus mehreren inein 2 indergeschachtelten griinen Rechtecken und einem aus einem goldenen 
Mittelstiick bestehenden Ornament geschmuckt. Weiter unter- 

halb hat der Kiinstler in die Pfeiler drei waagerechte Reihen ^ 

von Fischschuppen- oder Blattmustem ein- 


geschnitzt, die voneinander in der Farbe ver- 

schieden sind. Die oberste Reihe ist griin, W ^ |l jl?L,i 

die mittlere rotbraun und die untere blau. 

Zwischen den einzelnen Schuppen oder Blat- jtpyll — Go/ct^/otksfi 

tern hangen an Stielen geschnitzte kirschen- ^ '/ J zocn^ 

ahnliche vergoldete Kiigelchen, die wohl ^ 

Glockchen vorstellen sollen (Slz. 256). 

Die geraumige Saulenhalle hat eine Tiefe von 4,8 m. Langs der Wande ver- 
lauft ein 1,1 m hoher, mit griin glasierten Kacheln bekleideter Sockel. Oberhalb 
schmiicken grofie, meist verhangte Gemalde die Seitenwande und die Riickfront beider- 
seits des Tores. Ober den beiden Bildern an den Seitenwanden in ganzer Bildbreite je 
eine 30 cm hohe chinesische Zeichnimg in Schwarz auf weifiem Grunde. Ganz oben an 
der Riickwand sind beiderseits des Haupttores je zwei braune, blau omamentierta 
Balken eingefiigt, deren oberer in der Mitte auf blauem Felde eine goldene Lantsa- 
Inschrift aufweist. 

An die Fiillungen der beiden rotbraunen Holzfliigel des Portals (Sk. 257) ist 
Silberbeschlag in Gestalt von B^dem aufgemalt. Bei geschlossenem Portal hat diese 
Imitation die Form eines Doppelkreuzes (VIII). Quer durch die Mitte der ge- 
schlossenen Tiirflugel zieht sich, vom Rahmenwerk ausgehend, ein ahnliches ornamen- 
tiertes Silberband. Zwischen ihm und dem unteren Band sind an der Tormitte zwei 
Messinggufistiicke in Form von Tigerkopfen befestigt (VII), die schlecht gearbeitete 
Metallringe im Rachen halten, an denen Khadaks festgemacht sind. Die Tiirschwelle — 
eine 25 cm hohe Holzbohle — ist nicht, wie bei den meisten andern Tempeln, mit Eisen 
beschlagen. Die vier Ecken des 20 cm breiten Rahmenwerks der geschlossenen Tiire 
zieren farbige Omamente (IV ). An den senkrechten Randleisten der Ture ist auf blauen 
Feldem eine tibetische Inschrift (V ) angebracht, Auch in der Mitte der oberen Tiir- 
rander (hei VI) wiederholt sich diese Beschriftung. Die Front des Tiirsturzes ziert 
eine Doppelreihe von aufeinander eingedeckten Balkenkopfen, von denen die Stimflachen 
der unteren Reihe (III) gnin, die der oberen (II) blau gestrichen sind. Dariiber hangt. 
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die Tiirbreite noch iiberragend, eine in einen rot lackierten Rahmen gefafite, 0,7 m hohe 
blaue Tafel, die mit zarter Lantsa-Schrift in Gold bemalt ist. Sie ist in der Mitte und 
an den Seiten in den Farben Gold, Grun und Blau ornamentiert. 

Der 25 cm breite Tiirrahmen ist seitlich gegen das Tor zu durch eine schmale griine 
Profilierung abgesetzt, deren aufiere Kante ein kettenartiges Kugelmuster in Gold 
ziert (yi). Nach aufien zu folgen dann zwei gleich breite Friese, der erste mit blauen, 
braunen und griinen Kreisausschnitten (XI), der zweite (XII) mit kleinen eingeschnitzten 
Dreiecken und Rauten, abwechselnd in den Farben Rotbraun, Blau und Griin bemalt. 
Nach aufien zu schliefit der Tiirrahmen mit einem einfachen braunen flachen Fries 

(XIII) ab. 

Die Decke der Vorhalle des Tempels bilden vierkantige, blau gestrichene Balken, 
die so lang sind, dafi sie nach der Hofseite zu vorstehen und dort dem schmalen, mit 
Flatten bedeckten, gesimsartigen Zwischendach als Trager dienen. 

Der Trieb zu farbenfreudiger, ornamen- 
taler Ausgestaltung der Bauwerke will sich 
nicht erschopfen. Wir miissen bel dieser Dar- 
stellung beharren, urn den Eindruck lebendig 
zu erhalten. Nur ist gerade bei diesemTempel 
besondere Geduld vonnoten; denn vorlaufig 
\erhangt gerade den Teil der Tempelfront, 
den wir jetzt beschreiben wollen, ein 9,6 m 
langes und 1,7 m breites, welfies, mit einem schmalen Doppelrand versehenes Tuch 
(Sk. 258) mit schwarzen Omamenten in den Ecken und einer tibetischen Inschrift in 
dem schmalen, mit blauem Doppelrand umgebenen Mittelfeld. Erst nach Entfemung 
des Tuches ist der Holzfries oberhalb der Pfeiler sichtbar (Sk. 259). Die Pfeiler 
tragen reich geschnitzte und vergoldete Kapitelle mit einem vergoldeten Rad in der 
Frontmitte (m). Auf diesen ruhen rote, breitausladende, geschnitzte Konsolen, die das 
Feld nach oben abschliefien. Der windungsreiche untere Rand der Konsolenfront ist mit 
einer schmalen griinen Borte (p) eingefafit. Im Scheitel der Feldumrahmung, bei o, 
bietet sich jeweils ein geschnitztes Ornament in Form von Blumen, Blattern oder gitter- 
artigen Mustem in den Farben Rot, Griin und Blau. Ober m in der weifien, breiten 
Stirnflache ein Kapitellomament in Gestalt des von einem griinen und schwarzen Kreise 
eingefafiten mystischen Monogramms (n) in den goldenen Verschlingungen der Lantsa- 
Schrift. Oberhalb der Konsolen ein schmaler blau-griiner Maanderfries (i) und dariiber 
der rotbraun getiinchte, mit Drachenkopfen und anderem Schmuck (g) in den Farben 
Blau, Griin und Weifi bemalte Architrav. An seiner Stirnseite jeweils ein Feld (h) 
mit tibetischer, goldener Inschrift. Die Farbe des Schildes oberhalb des mittleren 
Pfeilerpaares ist hellgriin, oberhalb der andern blau. Der Maanderfries / entspricht 
demjenigen von i. Der schmale rote Fries e ist mit kleinen gelben Pxmkten besetzt; d, 
etwas breiter, zeigt muscbelartiges Muster in den Farben Griin, Weifi, Rot, Blau. In den 
Fries c sind Rhomben eingeschnitzt und abwechselnd in Blau, Gelb und Griin bemalt; 
b entspricht /. Eine Lage quadratischer Sparrenkopfe (a) mit gelbbraunen Stirnflachen 
bildet die Traufe des schmalen Zwischendaches oberhalb der Saulenhalle. 
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Das in drei Achsen eingeteilte Obergeschofi der Hauptfront ( Sk. 260) tritt zwischen 
den vom Erdboden bis zum Dach durchlaufenden Flankenmauern des vorsprmgenden 
Mittelteils (m) stark ziiriick. Au-f diese Weise entsteht auch bier zwischen den schmalen 
rotbraunen Frontsaulen und der grun gestrichenen Rtickwand ein schmaler Gang, der nach 
vorn durch eine niedere Holzbriistung (s) abgeschlossen ist. Sie gibt dem Obergeschofi 
ein balkonartiges Geprage. Die schmalen Seitenwande des Balkons schmiicken larbige 
phantastische Omamente. 

In den beiden Aufienachsen des Mittelteils setzen sich die Felder der Ruckwand 
aus je vier schmalen Einteilimgen und je zwei aufeinanderliegenden langlichen braunen, 
oben spitz zulaufenden Holzfullungen zusanunen. Auf der oberen Holzfiillimg finden 
wir das von einem Goldkreis umrahmte, in den rituellen 
Farben gehalt'^e mystische Monogramm. Im Felde der 
Mittelachse werden die beiden mittleren Einteilungen durch 
zwei -flugelartige, mit einem Glaslenster versehene Turen ( r) 
ersetzt. Oberhalb der drei Felder 
zieht sich ein rotbraim omamen- 
tierter Balken (n) mit dreiblauen 
schildartigenFeldem(^ o^und tibe- 
tischer Aufschrift in Gold entlang. 

Auf dem Deckbalken des 
ersten Stockes lagert ein hohes 
Gesims, dessen Zusammensetzung 
an der Hand der Skizze 260 zu 
verfolgen ist: I = eine schmale 
Profilierung mit kettenartig gelagerten goldenen Punkten, k = ein Goldfries mit Muschel- 
muster, bei dem die einzeken Schalen rote, blaue, griine und gelbe Farbung aufweisen. 
Der Fries ist im Rautenmuster geschnitzt und abwechselnd blau, rot und griin bemalt. 
Auf einen weiteren schmalen Fries folgt ein breiterer (h) mit Maandermuster m blauer 
und griiner Beraalung. Die Dachtraufe besteht aus einer dreifachen Lage quadratischer 
Sparrenkopfe, deren Stimflachen verschiedene Farben aufweisen, und zwar | und f 
weifie, blaue und rotbraune Omamentik, e dagegen rotbraune. Das drei Achsen breite 
Gesimsdach ist mit Flatten gedeckt. 

Der 1 m hohe oberste Tempelteil — die Steinbriistung des Daches, die gegen die 
Frontmauer etwas zurucktritt (o h 1, Sk, 260) ist seitlich nut einem Fries c ge- 
schmiickt, auf dessen schwarz getiinchtem, mit ICies beworfenem Grund Messmgscheiben 
befestigt sind. Er wird von einem schmalen schwarzen, mit weifien Scheibchen^ omamen- 
tierten Band umrahmt (b undb 1 ). Den obersten Xeil der Front dieser Steinbrustung 
bildet eine Lage rotbrauner Balkenkopfe (a). 

Die nach aufien zeigenden Flanken der Begrenzungsmauem m ( Sk. 260) des vor- 
springenden Mittelteiles sind weiS getuncht und schmucklos. 

Zum Unterschied bieten die Seitenflachen der Front Abwechslung (Sk.261). In 
der grauen Ziegelmauer n des Untergeschosses ist je ein mit einf acher , rotbraun bemalter 
Xur verschliefibares Rimdbogentor (o) eingelassen. Oberhalb des 1 m hohen, rotbraun 
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getiinchten Frieses (m) zwei Ziegelfriese (1), deren oberer uberragt. In der grolien 
weifi getiinchten Ziegelflache (h) liegt ein gerahmtes Feld mit schwarzem Bewurf (i), 
dessen Mitte ein grofies Messingschild (k) mit der plastischen Pragung des Nam- 
tscbnwangdan einnimmt. Die ZiegeHlache h ist oben durcb ein ornamentales Band (g) 
mit weifien Scheibchen abgeschlossen. Dariiber ein rechteckiger, schwarzer Fries (d) 
mit zwei 25 cm hohen Messingscheiben in der Mitte, der von einem g ahnlichen schwarzen 
Band umrahmt ist. Er wird oben und unten von einem rotbraim bemalten Fries in Form 


eines Zabnschnittes (a und e) eingesaumt. Oberhalb a das fast horizontale Hauptdach. 

Die breiten Tempelflanken sind im Erdgeschofi weifi getiincht und gegen den ersten 
Stock durcb einen etwa 0,6 m breiten, grau gestrichenen Ziegelfries abgegliedert. Von 
diesem aus verlaufen zwei Ziegelb^der senkrecht zum Boden und teilen den Unterbau 
in drei grofie Felder (Sk. 262). In dem Aufbati des Obergeschosses wiederholen sicb 
bekannte Vorbilder, vor allem bei der Anordnung der Fenster. In einer grau getiincbten 




Ziegelflache zahlen wir dort an jeder Tempel- 
seite fiinf blinde Fenster. Zwischen je zweien 
ein Trapez aus schwarzem Bewurf mit einer 
Messingplatte in der Mitte. Oberhalb der 
Fensterfront zieht sich langs der Tempeh 
flanke ein breiter Fries mit schwarzem Be- 
wurf aus grobem Kies, der von einem weifien 
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Scheibchen umsaumt ist. 
grofie Messingplatte. 


263 Band mitschwarzen, kettenartig angeordneten 

In jedem der schwarzen Friese oberhalb des Fensters je eine 


Die nach Westen gerichtete Ruckseite des Tempels (Sk. 263) bietet in ihrem 
unteren Teil das gleiche Bild wie die Flanken. Sie wird von einem Band grauer Ziegel 
eingefafit. Die Trennung des Unterbaues vom Oberbau geschieht durch ein meterhohes 
Gesims aus uberkragten Ziegelschichten (III). Das im Obergeschofi fast die ganze 
Riickfront des Tempels einnehmende rotbraune Feld (II) ist nach oben durch em 
schwarzes, mit weifien Scheibchen omamentiertes Band abgegrenzt. Den obersten Teil 
der Riickwand nimmt ein schmaler rotbrauner Fries ein, der von einem gleichen Band 
umrahmt ist (I). 

Auf dem fast ebenen Dach sitzt mit rechteckigem Grundrifi eine erhohte, flache, 
0,5 m hohe Terrasse T (Sk. 246), deren Mitte ein auf einem Steinsockel stehendes, 1 m 
hohes Metall-Gandschir (1) kront. Dicht davor, am Dachrande, bei 2, also oberhalb 
der Frontmitte, wiederholt sich ein ahnlicher, aber kleinerer Schmuck. Vor diesem, 
also jenseits des Lichtschachtes, ist liber der Hauptfront das „ Emblem der Lehre * auf- 
gestellt. Seine einzelnen Teile ruhen auf je einem 20 cm hohen Steinsockel. Die Bronze- 
figuren der Hirschkiihe sind etwa 25 cm hoch. Ober den vier Ecken des Hauptdaches 
(bei 4) je ein Im hoher Trisula (Sk. 265) auf 25cm hohem Steinsockel und bei 3 auf 
gleichem Untersatz je ein sechskantiges Messing-DschaltsEin von 1 m Hohe (Sk. 266). 

Das Innere des Tempels mutet freundlicher an als bei den andem; denn hier fallt 
reichliches Licht ein durch die Glasfenster des Lichtschachtes bei M (Sk. 267). Die 
Saaldecke wird von sechzehn rotbraun gestrichenen Holzsaulen gestiitzt, die zu je vier 
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BildSS Rechts Golddach-Tempel (1). Links Okonoraie-Gebaude Bild 56 Prozession zieht entlang der Front des Okonomie- 

der Groflen Sutra-Halle (5) mit Hof. Im Hintergrund Gebaudes der Grofien Siitra-Halle (5) silduchtwiirls. 

Nordnordosten Blick von Haupthrucke aus nach Norden 








Bild 61 Gruppe Heiliger Baume im Hof des Blumen-Tempels (1 1). Im Vordergrund 
Do-tschod (Opferstein), Im Hintergrund Tempel 



in einer Reihe stehen. Der Boden der Querschiffe ist mit Teppichen belegt. Die Holz- 
saulen tragen geschnitzte und bemalte Kapitelle und breitausladende, rotbraim getonte, 
geschnitzte Konsolen (c), deren Rander mit Goldborten abgesetzt sind (Sh. 268). Auch 
die den Langsschiffen gleichlaufenden Architrave (b) sind reich geschnitzt und bemalt 
und auf blauen Feldem (a) mit tibetischen Inschrilten versehen. Ober dem Architrav 
Holzfriese, darunter einer mit Kerbschnitzerei in Dreiecks- und Rauteniorm. 

Ober den zwoH riickwartigen Saulen liegt, wie aus Skizze 261 ersichtlich ist, der 


auch hier das Obergeschofi durchstofimde 
Lichtschacht. Die in seinem oberen Teil 
angebrachten Fenster stellen chinesische 
Arbeit in Form griin gestrichenen Holz- 
gitterwerks dar. Ober den grofien Fen- 
sterrahmen goldene, tibetische Inschriften 
aul rotem imd blauem Feld. 

Das Obergeschofi ist gegen denLicht- 
hoi zu durch eine niedere Holzbriistung 
abgegrenzt. Zwischen den Briistungen ist 
quer uber den Lichtschacht hinweg ein Seil 
gespannt, an dem zwei Badangs von 1 m 
Durchmesser { s und t) hangen. I hr zylin- 
derformiger Oberteil (A) aus violetter 
Moireeseide ist mit goldener tibetischer 
Schrift bestickt 269). Die verschie- 
denfarbigen Tuchrockchen imterhalb A 
wiederholen sich in Abstanden von 20 cm. 
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Das unterste wird durch lange Seidenfransen 


abgelost. Seitlich der grofien Badangs, und zwar bei / und r (Sk.267) h^gen noch drei 
weitere, die aber nur 30 cm Durchmesser aufweisen. Bei v hangt im Lichthof ein am 
Obergeschcfi befestigter, 1 m breiter, mit Gotterfiguren bemalter Vorhang, dessen unteres 


Ende bis in Brusthohe herabreicht. 


Wenn nicht die Tabtsangs fehlen wiirden, konnte man meinen, dieser bescheiden 
ausgestattete Tempel diene nur Meditationszwecken ; denn in seinem ganzen mittleren 
Raume vermifit man Kultfiguren oder -gegenstande, wie sie gerade an dieser Stelle 
beispielsweise im Golddach -Tempel so uberaus zahlreich vertreten sind. Im „Tempel 
der Heiligen Schriften" smd alle Kultgegenstande an die Ruckwand verwiesen. 

Dicht neben dem Eingang bei 1 (Sk 267) sind in Holzstandern einige grofie 
Xrommeln an langen, fragezeichenartig gekriimmten Stielen (Sk. 270) untergebracht^^®). 
Sie spielen eine bedeutsame Rolle in den lamaistischenOrchestem. Dicht daneben einige 
Rollen kostbarer Teppiche. Bei 2 mehrere, etwa 1,2 m hohe Kasten, fiber deren Inhalt 
ich nichts in Erfahrung bringen konnte. Bei 3 ein ebenso hohes Gestell ffir liturgische 
Bucher oder moglicherweise — wenn die Annahme bezfiglich der Verwendung des 
Tempels zu Meditationen richtig ist — auch Werke fiber die verschiedenen Methoden 
des „Dhyana“, wie die buddhistische Betrachtung im Sanskrit genannt wird^^^). Unter- 
halb des linken hinteren Teiles des Lichthof s zieht der Aufbau 4 (Sk. 267) die Auf- 
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merksamkeit auf sich. Er setzt sick aus drei je 0,8 m hohen Teilen zusammen, deren 
wiirielartiger Aufsatz 80 cm Seitenlange aufweist (Sh.271), Ich konnte iiber Bedeutung 
und Inhalt dieses dicht verhangten Holzgebildes kelnen Aufschlufi erhalten. 

An der Riickwand des Tempels findet man, von links angefangen, zuerst eine 1 m 
hohe, sltzende, farbig bemalte Bodhisattva-Figur, die auf einem Postament von 1,20 m 
Hohe thront. Sie tragt die goldene iiinfzackige Krone. Daneben steht auf einem Unter- 
bau von gleicher Hohe ein 1,80 m hoher Kasten mlt Glasfenstern (Sh. 272). Seine 
herrliche Holzschnitzarbeit ist rotbraim lackiert. Die langen Drachengestalten im oberen 


Teil sind vergoldet. Das Innere dieses Schreins ist in mehrere Facher geteilt, von denen 
das grofite den historischen Buddha umschliefit. Die iibrigen Statuen sind bei dem 
triiben Zwielicht nicht zu erkeimen. Der Vollstandigkeit halber mu6 noch ein auf einem 


1,2 m hohen Sockel stehender, 3 m hoher und breiter Schrank Er- 
wahnung f inden (Sh. 273), dessen hinter Glas sitzende Hauptfigur, 
ein 1 m hoher Buddha, durch seinen schwarzen Haarknoten auffallt. 




Er halt ein Khadak in seinen Handen, das bis zu den Nebenfiguren hiniiberreicht, von 
denen die auf Shizze 273 mit I bezeichnete Tsongkhapa mit seinem spitzen Barett dar- 
stellt. Ober der Mittelfigur sind in einem besonderen Each drei weitere kleine Statuen 
nicht naher zu bestimmender Gottheiten untergebracht. In den oberen Eckfachern je 
eine Figur in Buddhahaltung. 

Die Mitte der hinteren Saalwand schmiickt ein grofies Bild im Ausmafie 2 mal 2,5 m, 
zu dessen Fiifien ein niedriger Kasten steht, der mit allerhand altem Geriimpel angefiillt ist. 

Weiter nach rechts stoBen wir auf einen 1,2 m hohen Untersatz mit einem 1,8 m 
hohen Schrank, der eine Buddha-Statue beherbergt. Daneben ein anderer geschnitzter, 
in drei senkrecht nebeneinanderliegende Hauptabteile gegliederter, der bei 3,8 m Breite 
eine Hohe von 3 m hat (Sh. 274). Er ist stellenweise mit tibetischen Texten in Gold 
bemalt. Die vergoldete Mittelfigur I im Schrank stellt eine sitzende Gottheit mit drei 
Gesichtern dar. Jeder der Kopfe tragt eine mit Edelsteinen geschmiickte Krone. Bei 
II ein kleiner Buddha und Tsongkhapa. Die iibrigen vergoldeten Messingfiguren in den 
Fachern dieses Schrankes stellen ebenfalls den Reformator dar. Ganz oben rechts im 
Schrank ein kleines Torma. 

Das letzte Glied dieser Reihe ist ein 2,8 m hoher altarartiger Aufbau (Sh. 275) auf 
einem 2,2 m breiten und 1,2 m hohen Tisch. Den Hintergrund bildet ein an der Ruck- 
wand befestigtes weifies Tuch, dessen oberes Querfeld sechs schwarze Totenkopfe zeigt. 
Etwas unterhalb h&igt eine Glaskugel (i). Darunter ist quer iiber den mittleren Teil 
des Tuches eine Schnur gespannt, die mit der Spitze nach unten gerichtete Pfeile fest- 
halt. Dazwischen hangen weifie und blauliche Khadaks^®^). Oberhalb des befiederten 
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Teiles der Pfeile bei b und auf den Khadaks sitzen Wollbauschchen. Beiderseits dieses 
Aufbaues zwei schraggestellte 2,5 m lange Tuben aus versilbertem Kupferblech, das 
durch Kupferringe zusammengehalten wird. Auf dem Altartiscb finden wir zwischen 
Opfertellern und Butterlampen Gerate vor, von denen wir im Kapitel liber das Butter- 
fest Genaueres erfahren werden. Dazu gebort auch ein 30 cm hohes Torma (Sh. 276). 
Darunter versteht man eine Wohnstatte fiir die vorbuddhistischen Gotter, die spater zu 
Beschiitzern dieses Tempels geworden sind. 

Ganz rechts, aber schon an der Seitenwand, zieht die 1,5 m hohe, mit Gold 
bemalte Figur einer stehenden Gottheit, die allem Anschein nach den „schwarzen“ 
Mahakala vorstellen soil, den Blick auf sich. Diese Bezeichnung ist im Grunde 
genommen eine Tautologie, da ja Mahakala schon an und fiir sich „der Grofie ^ 
Schwarze** bedeutet. Gesicht, Hande und Brust sind schwarz gefarbt. Die 275 
ausgestreckte Rechte halt ein Khadak, die Linke ist auf die Brust gelegt. 

Damit verlassen wir den „Tempel der Heiligen Schriften“ und wenden uns einem 
andem innerhalb der Anlage des Ting k^o ching Fang liegenden grofien tempelartigen 
Gebaude zu, namlich der 

„ Meditations -Sutra- Halle 

Sie ist auf der Kumbum-Karte unter Nummer 29 eingetragen. Mit „Sutra , worunter 
im Lamaismus ganz allgemein die lehrhafte Unterweisung verstanden wird, soil hervor- 
gehoben werden, dafi in diesem Tempel der theoretische Unterricht fiber die Medi- 
tationen erteilt wird, wahrend der „Tempel der Heiligen Schriften ‘ laut einigen nicht 
recht zuverlassigen Erkimdigungen der Praxis zu dienen scheint. Ein sicheres Urteil 
aus personlichen Beobachtungen zu gewinnen, war unmoglich, denn die argwohnischen 
Lamen verweigerten mir einen langeren Aufenthalt im Tempelhof und lehnten auch meine 
Bitte, den Tempel selbst betreten zu dfirfen, ab. Und wenn die Tore — wie dies bei 
alien Tempeln in Kumbum bei Voll- und Neumond und an grofien Festtagen der Fall zu 
sein pflegt — geoffnet warden, dann war ich durch meine geophysikalischen Arbeiten 
vom Besuch des Tempels abgehalten. Zu andern Zeiten war nicht nur mir, sondern 
jedem Unbefugten der Eintritt durch eine mil grofiter Strenge gehandhabte disciplina 
arcani verwehrt. Damit war die Herstellung einer auch nur flfichtigen Zeichnung des 
aufieren Aufbaus, wie ich sie sonst von alien bedeutenden Baullchkeiten Kumbums hatte 
anfertigen konnen, unmoglich geworden. Das 1st aber zu verschmerzen, denn das Bauwerk 
unterscheidet sich von aufien kaum von den fibrigen grofieren Kultbauten des Klosters. 

Der gegen die Schlucht gerlchteten Hauptselte ist, wie aus der Kumbum-Karte 
erkenntlich, ein Vorbau mit Hof vorgelagert, der eine Galerie enthalt. Der Hof hat 
Ahnlichkelt mit dem des „Tempels der Medizinlschen Schriften**, der „Gro6en Klas- 
siker- Halle** und des „Tempels der Heiligen Schriften**, nur mit dem Unterschled, dafi 
der letztere grofiere Tiefe hat. Die „Meditations-Sutra-Halle** hat im Hinblick auf die 
buddhistischen Kulte enge Beziehxmgen zum „Tempel der Heiligen Schriften . 

Der im Grundrifi quadratische Tempel umschliefit den Tempelhof, in dem ein hoher 
Manl-Mast aufragt. Der Hof ist wesentlich grofier als der des „Tempels der Heiligen 
Schriften Seine Geraumigkeit deutet darauf hin, dafi die Halle in erster Linie eine 
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Lehrstatte bildet. ahnlich, wle dies bel der dem Blumentempel (11) angegliederten 
Klassiker-Halle (8) der Fall ist. Es hat den Anscheln. als ob die Lamen solche be- 
sonderen Kultgebaude for die Lehrtatigkeit zu errichten pflegen, wenn die Teilnehmer- 
zahl for die in den einzelnen Klostern gepllegten Spezialwissenschalten entsprechend 
groft ist. Das gilt aber nur, soweit es ublich ist, den Genien und Gottheiten dieser 
Wissenschaften eigene Tempel zu errichten. Ist eine Fakultat nicht sehr besucht und 
die Zahl der Vorlesungen und Gbungen verhaltnismaliig gering, so lohnt der Bau einer 
besonderen Anstalt for diese Zwecke nicht. Man lafet es in einem solchen Falle bei 
einem Lehrhof bewenden, der im allgemeinen in der in Betracht kommenden Tempel- 
anlage liegt. Der Tempel der Medizbischen Schrlften“ bietet hierfor ein Beispiel: 
seine Raume und der Hof reichten bei emer Horerzahl von dreihundert, die wahrend 
meines ersten Besuchs im Kloster dort studierlen, for kultische wle fur Lehrzwecke 
vollkommen aus. 

Der Gedanke. den Lehrhof in der Gesamlanlage des Tempels mit unterzubringen, 
war wohl auch bel der Errichtung des nachsten Tempels ausschlaggebend, der auf der 


Karte unter 18 als 


„Dschud-hhang“, 


.,Haus“ oder ..Tempel der Mystlk“, bezeichnel ist Zu ihm gelangen wir, wenn wir an 
der Front der Meditations- Sutra- Halle vorbei am Rande der slch gegen Siiden zu keil- 
formig verbreiternden Schlucht entlang welter aufwarts nach Siidwesten wandem. Im 
Suden wlrd die Schlucht durch erne Bergnase abgeschlossen, die von den Randhohen 
nordwarts vorsprlngt. An ihrem Fu6 breiten sich in drei Terrassen gegliederte Lama- 
Wohnungen aus. Westlich dieser Siedlung. und zwar jenseils des ins Gelande ein- 
geschnittenen westlichen Kumbum-Quellbachs, liegt der genannte Tempel. 

Mein chmesischer Freund hat diese Gebaudegruppe um den „Dschud-khang“ herum 
mit „Tsu-pa ching tang^®®)“ bezeichnet. Das bedeutet ungefahr „Sutra-Halle der 
Mystlk“. Die Chronik des Klosters meldet, daft die Grundung der mystischen oder 
Tantra-Fakultat in Kumbum dem Lama Legba-Dschamtso*^®^) zuzuschrelben ist. 
Er hat auch im Jahre 1649 den Grundstein zu dlesem Tempel gelegt, der dann nach 
dem Vorblld des Dschud-mad^®®), der ersten Kultstatte, die in Lhassa den gleichen 
Zwecken dient, erbaut wurde. Im ortlichen Dialekt von Kumbum habe ich diesen Tempel 
von den Tibetem auch als Tschuba^®®) und von den Chinesen mit Ku-schu be- 
zeichnen horen. 

Nur sehr wenige Lamen gehoren diesem Tempel bzw. der ihm angegliederten Fa- 
kultat an. Das hat seinen Grund sowohl in der Vorschrift der Fakultat, das Leben 
entsagungsreich zu gestalten, als auch in der Strenge, mit der die Disziplln aufrecht- 
erhalten wird*®’). So gehorten diesem Tempel zur Zeit mebes letzten Besuches nur 
vierzig Mitglieder an, wahrend es bei mebem Besuch im Jahre 1904 gegen dreihundert 
gewesen sein sollen. Vielleicht ist dieser Riickgang auch auf den Umstand zuriickzufiihren, 
daft die Zahl der Mongolen b Kumbum bfolge der politischen Veranderungen der 
letzten Jahrzehnte aufterordentlich stark abgenommen hat. Bildeten doch nach einer 
Angabe von Cybikov gerade die Mongolen, und zwar die aus den sudlichen Gebieten, 
den Hauptteil der Klosterbsasssen^®®) ! 
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Ober die Disziplin der Mystik oder des Tantra - Systems, dessen Metboden im 
Lamaismus — im Gegensatz zu der genuinen Lehre des Buddha — einen andern Weg 
2 ur Erlosung oder zum Nirvana weisen, konnen wir uns hier nicht verbreiten^®^). Neben 
den Biichern von Sir John Woodroffe^'^®) verdient besonders hervorgehoben zu werden 
das die Praktiken behandelnde Werk „ Mystiques et magiciens du Tibet** von Frau 
Alexandra David- Neel. Diese Forscherin verfiigt uber staunenswerte Sprach- und 
Sachkenntnis auf dem Gebiet der tibetischen Religiositat und Religion. Sle teilt Dinge 







mit, die zu begreifen nicht leicht 

Der ..Tempel der Mystik“ (Bild 53) 
bildet ein grofies langliches Rechteck, dessen 
vordere, nacb der Schlucht (nach SO) zei- 
gende Scbmalseite die Hauptfront darstellt 
( Sk. 277 ). Auch dieser Tempel liegt amFufie 
eines im Nerdwesten auf ragenden Massivs der 
Randhohen, die gegen die Schlucht bzw. den 
westlicben Quellarm des Kumbum- Baches 
schwach geboscbt auslauft. Dort mufite durch 
Aufscbiittung von Erde ein Untergrund ge- 
schaffen werden, dessen terrassenformiger, 
bis zu 5,3 ui hoher Nordost- und Siidwest- 
rand von einer Mauer eingefafit wird. Vor 
der Tempelfront, und zwar an der breitesten 
Stelle der Terrasse, fuhrt bei / und II je 
eine Steintreppe nach dem am Schluchtrand 
entlang fiihrenden Weg hinab. Da dieser nach Siidwesten ansteigt, zahlt die Steintreppe I 
mehr Stufen als die andere. Auf dem Vorplatz der Terrasse zwei in 1 cbm grofien 
Ziegelwurfeln steckende Mani-Masten (M). die die Hohe des Hauptdaches erreichen. 

Die Tempelanlage gliedert sich in drei Teile : den Vorbau G mit Galerie, das etwas 
hohere Zwischenstuck A und den eigentlichen Tempel S, dessen Grundlinie 30 cm 
hoher liegt als der Hof. An die Umfassungsmauer G ist ahnlich wie bei andern Kult- 
gebauden Kumbums hofwarts eine Veranda angebaut (Bild 53). Die Aufienseite der 
Mauer zeigt in den grauen Ziegelflachen breite weifi getiinchte Felder. Der obere, die 
Fenster enthaltende Teil hebt sich durch dunklen Anstrich ab. Bild 53 imd Skizze 280 
lassen auf der Mauerflanke sieben Fenster erkennen, vom dagegen sechs. Davon fallen 
drei auf die Flachen beiderseits des Haupteingangs bzw. der seitlich davon in Hohe 
der Fensterfront angebrachten goldenen, 65 cm breiten mystischen Monogramme auf 
blauem Grunde. 

Alle Fenster an der Aufienseite sind blind und haben die in Skizze 278 wieder- 
gegebene Gestaltung und Farbenzusammenstellung : 16 bedeutet weifi getunchte Wand, 
13 stellt einen roten Fries dzur, 14 einen schwarzen mit weifien Scheibchen, 12 schwarz 
getiinchten Kiesverputz, 70 rot lackierte Fensterrahmen und 11 griine Fensterfullungen 
aus Holz. 9 entspricht blauen und 8 roten rechteckigen Balkenkopfen, 7 imd 5 schwarzen 
Bandern mit weifien Scheibchen, 6 roten quadratischen Balkenkopfen, 3 schwarz 
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getunchtem Bewurf aus groben Stein chen und 4 und 15 glatten Messingplatten von 30 cm 
Durchmesser. 2 glelcht 7 und 1 den Balkenkopfen 6. 

Das zwelfliigelige Tor in der Mauer tragt die friiher beschriebenen Messingringe. 
Auf der Aufienseite des Torsturzes eine tibetische Inschrift. Vor dem Tor ein von zwei 
Holzsaulen getragenes Schutzdach mit reich geschnitztem und bemaltem Balkenwerk. 
Die Kcken des mit grun glasierten Ziegeln bedeckten, aufwarts geschweiften Daches 
enden in tonernen Wasserspeiem in Form von Drachenkopfen. Am Rand der Traufe 
flattert ein Gebetstuch. 

Oberhalb des Tores sitzt auf der Hofumfassungsmauer ein gedrungener Turmauf- 
bau aus geschnitztem und blau, griin und rotbraun bemaltem Gebalk mit tibetischer 
Beschriftung an der Vorderseite. Das mit griin glasierten Flatten bedeckte Dach 
kront ein kleines ,,Rad der Lehre“ aus vergoldeter Bronze. 

Nach Durchschreiten des Torganges stehen wir im 18 m tiefen, mit unbehauenen 
Rundsteinen gepflasterten Hof, der an drei Seiten durch eine Saulengalerie aus Holz 
eingefafit ist. Sie ist den bisher geschilderten ahnlich. Auch die Hauptfassade 

des Dschud-khang bie- 
tet kaum etwas Neues. 
Ober den Ecken an der 
Front bei 9 (Sk. 277) 
je ein 1,3 m hoher Tri- 
sula, dessenStoffrock- 
chen durch Khadaks ersetzt sind (I, Sk. 279). Die Flanken des Dschud - khang 
unterscheiden sich von denen der iibrigen Tempel wesentlich. Bild 53 zeigt die schlucht- 
abwarts gelegene Flanke, wahrend Skizze 280 ein Bild von der schluchtaufwarts ge- 
richteten bietet. Im Zwischenteile A zahlen wir auf der zuerst erwahnten Flanke 
(Bild 53) zwei und an der Flanke des Dschud-khang acht blinde Fenster. Die AuBen- 
seite der Flanke des Erdgeschosses ahnelt der des tieferliegenden Vorbaues, und zwar 
zahlen wir hier im hochliegenden Tempelteil vier weifie Felder. Dort fallen ferner auf 
jeder Flanke zwei mit griin gestrichenen Holzgittern verschlossene Rundbogenfenster auf. 
Der Unterbau des Mittelstiickes A besitzt nur auf der schluchtaufwarts zeigenden 
Flanke eine Seitentiir (Sk. 280). Die Bemalung der Fensterfronten im Obergeschofi ist 
iiberall dieselbe. 

Am einfachsten ist die Riickseite des Tempels gestaltet (Sk. 281). Den unteren 
Teil nimmt zu eine rotbraime Flache (III) ein, die oben von einen schwarzen, mit 
weiSen Scheibchen bemalten Band begrenzt wird. Am obersten Drittel der Wand zieht 
sich ein von gleichen ornamentalen Bandern eingefaUtes schwarzes Feld (II) entlang. 

Am Dachrande und auch in den Stockwerken sind in ausgesparten Liicken Dach- 
rinnen angebracht, die 1 m aus der Wand herausragen. Sie lei ten das auf den Dachern 
gesammelte Regenwasser nach unten. Diese Vorrichtung trifft man iibrigens bei alien 
Tempeln und Kultgebauden an. 

Der flache Dachboden S des in tibetischer Bauweise ausgefuhrten Hauptdaches 
(Sk. 277) ist leicht nach aufien geneigt. Der Belag besteht aus festgestampfter Lofi- 
erde. Am Rande des Daches verlauft ringsherum eine 30 cm hohe Briistung aus Lehm 
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und Steinen. Das Mitteldach R mit seiner etwas starker geneigten Oberflache iiberragt 
das Dach S in Form einer flachen Terrasse um knapp 1 m. An seinem hochsten Punkt 
sitzt auf einem 40 cm hohen Steinsockel ein 1,4 m hohes Gandschir aus Messing (1). 
Ober den Ecken des Daches R je ein 0,6 m hohes Dschaltsan aus gleichem Metall (5)^ 
fiber denen des Daches S (bei 9) je ein 1,5 m hoher Trisula (Sk, 282). Zwischen 
diesen und den kleinen Dschaltsans (5) auf dem Dache S noch vier grofie ebensolche 
Metallgebilde (hei 3). Aufierdem ein 1 m hohes Messing-Gandschir bei 4 und ein um 
40 cm niedrigeres bei 5, das ganz dem Gandschir 1 nachgebildet ist. Auf dem Haupt- 
dach S des Tempels zwischen zwei 0,7 m hohen Dschaltsans (7) die vergoldete, aus 
Messing hergestellte Kombination aus dem „Rade der Lehre“ und den beiden Begleit- 
figuren, den zum Rade hochblickenden Hirschkfihen. Am Dach des Zwischenbaues A, 
und zwar bei 8, je ein von einer grofien Metallkugel gekrontes 2 m hohes Dschaltsan mit 
Tuchbehangen (Sk. 283). 

Im Sudwesten grenzt an den Dschud-khang, durch ein schmales Erdband von ihm 
getrennt und nach Sudwesten gestaffelt, ein kleines Gebaude, an das sich noch weiter 
in der angegebenen Richtung ein grofieres angliedert. Das letztere hat den 
Charakter eines Tempels und beherbergt Wohnungen fur die hoheren 
Lamen. Wohnhauser ffir die der Fakultat der Mystik angegliederten Lamen 
und Novizen finden wir auch rfickwarts des Haupttempels, und zwar am 
FulSe des steil ansteigenden Hanges und noch weiter schluchtaufwarts 
oberhalb des westlichen Bachufers (Bild 52). 

Da es mir trotz aller Bemfihungen nicht gelang, zum Dschud-khang Zutritt zu 
erhalten, koimen weitere Angaben darfiber nicht gemacht werden. 

Wir wollen nun talabwarts wandern, um der „Kuche“ einen Besuch abzustatten. 
Schon nach einigen Schritten stehen wir wiederum am Sudrande der dreieckigen 
Schluchtweitung, deren Steilhange, besonders im oberen sudlichen Teile mit sparlichem 
Baumwuchs, stellenweise auch mit dichtem Buschwerk bekleidet sind. Dort am Sfidrand 
der Schlucht fallt am Fufi der mit Lama -Wohnungen terrassenformig bebauten Berg- 
nase ein kreisrxmder Platz auf, dessen eigentlicher Zweck nicht festgestellt werden konnte 
(sieheKumbum-Karte). InderSchluchtsohle zwei Zisternen, aus denen Novizen in Button 
Wasser schopfen, das fur die Kfiche bestimmt ist. Gleich daneben und auch unter der 
Brflcke am Nordende des Schluchtdreiecks pflegen die Pilger Tee zu kochen. Fur 
Raben und Hunde ist diese Niederung ein beliebter Tummelplatz. 

Am unteren Ende der Grofien Klassiker- Halle (3) steigen wir eine Steintreppe 
empor (Skizzen 143 und 144), durchschreiten das Tor | in der Hofmauer imd stehen 
dann in dem gepflasterten Gang, der den Block des Wirtschafts-Gebaudes (5) von der 
Grofien Klassiker- Halle (3) trennt. Dicht hinter dem Tor, gleich rechter Hand, finden 
wir ein pavillonartiges Gebaude, 

die „Teekuche“, 

die auf der Karte die Nummer 21 ffihrt (Bilder 54 und 55). Ihr Zweck ist, die im 
Tsogtschen-Dukhang, der Grofien Klassiker- Halle, versammelten Lamen und Novizen 
in den Pausen mit Tee zu versorgen. Mit der Leitung der Kfichenangelegenheiten ist 
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ein besonderer, in hohem Ansehen stehender Lama beauftragt, der den Titel eines 
Dschama fehrt. Den Grund fiir die Bedeutung und Wicbtigkeit dieses Postens, der 
Nichteingeweihten als ziemlich untergeordnet erscheinen mag, werden wir aus dem Kapitel 
fiber das Monchtum erdahren. Das Gebaude der Teekiiche wird von den Tibetem 
Thab-khang^'^) genannt. Die erste Silbe bedeutet „Herd, Feuerstatte^^®)“, die zweite, 
der wir bisber meist in ihrer erweiterten Bedeutung als „Tempel“ begegnet sind, „Haus“. 
Wir haben es also in „Thab-khang“ mit einer Kuche im weitesten Sinne des Wortes zu 
tun. Hier aber wird der Ausdruck eigens fur die Teekiiche gebraucht, die wohl bin und 
wieder auch zur Herstellung von leichten Suppen dient, die wahrend der Pausen in den 


I Versammlungen des Klerus in der Grofien 

Klassiker- Halle in Verbindimg mit Tsamba 
' ' . [ ■"" I gereicht werden. 

In seinem AuBeren gleicht dieser Bau, 
fluchtig betrachtet, einem kleinen Tem^l 
Eingang und Vorderseite befin- 
^ seiner SSW-Seite. Die Tee- 

'' I kuche ist also anders als die Kult- und Ver- 

I I r”* sammlungsgebaude orientiert, den Blumen- 

0 tempel ausgenommen. Das doppelfliigelige, 

287 288 Schmutz und RuB starrende Tor nimmt 

die ganze Hohe des Unterbaues ein. Der 
Tiirstock ist zunachst den Tiirfliigeln in Rautenform (1, Sk. 285) geschnitzt und auf 
griinem Hintergrund (2) blau und rot bemalt; nach auBen zu ist er durch einen einfachen 
Fries (3) abgesetzt. Das unmittelbar auf dem Turstock ruhende Gesims gliedert sich 
in einen in wellenformig verlaufenden Formen geschnitzten und mit hiibschen Omamenten 
bemalten Holzfries (Sk. 286) und in zwei Lagen von Sparren mit quadratischen 
Kopfen, welche die aus grauen Ziegeln bestehende' ruBige Dachabdeckung tragen. An 
der Schluchtseite und in der gegenuberliegenden Wand der Kuche je vier blinde Fenster. 
In der grauen Ziegelmauer unterhalb der Fensterflucht je zwei weiB getunchte neben- 
einanderllegende Zierfelder. 


Au'f das horizontale, nach aufien hin durch eine 0,5 lu hohe Sleinbriistung abgegrenzte 
Dach des Unterbaus setzt sich ein kleines, hausartiges Obergeschofi t auf (Sk, 284), Es 
^steht aus Holzsaulen, die Holzgitter halten, durch die die heifien Schwaden aus dem 
Kiicheninnern ungehindert ins F reie abziehen. Durch diese Holzgitter f inden aber auch 
Licht und frische Luft Zutritt (Bild 36), Der Belag des von einem geschnitzten, ebenlalls 
rulSgeschw^zten Balkengefiige getragenen kleinen Daches chinesischer Art besteht aus 
g asierten Tonziegeln. Die Ecken des mit Blumen ornamentierten Firstes aus gleichem 
Material enden in Drachenkopfen mit hohen Kammen. In der Mitte des Dachfirstes 
ein aus Messing getriebenes Gandschir von 50 cm Hohe (Sk, 287 ). 

Die ptte des den ganzen Bau ausfullenden Kiichenraumes nimmt ein querstehender 
Herd fife. 288) von 9.6 m Lange, 3.7 m Breite und 0,8 m Hohe ein. Urn ihn herum 
gruppieren sich zehn starke schmuchlose Holzsaulen, die Dach und ObergeschoB tragen. 
Von ihnen stehen je vier parallel zur Vorder- bzw. Hinterwand und je eine an d«a 
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Bild 68 Blumen-Tempel : Klassiker-Halle. Haus der autochthonen Bild 69 Blumen-Tempel: Klassiker-Halle Haus der autochthoi 

Gotter (8). Im Hintergrund Norden Gottei* (8). Im Hintergrund W^estnordwesten 




Bild 70 Hof des Blumen-Tempels: Klassiker-Halle (8). Redits Seitentor m Tempelfront. 

In Bildmitte: Raucherg-efafi 



Bild 71 Fortsetzung* des Bildes 70 nach rechts. Am Bildrand rechts Haupteingfang- des 
Tempels. In Saulenhalle (Bildmitte) Lama beim Gotterdienst 




vorderen Herdecken. Die riickwarts stehenden vler Saulen beruhren die Riickwand des 
Herdes. Oberhalb der Stutzen 2— 3— 7— 8 reicht der licbtspendende Aufbau in die 
Hohe. Das Innere der Kuche macht ubrigens einen angenebmen Eindruck, der noch er- 
hoht wird durch die dort herrschende Helligkeit, zu der aucb zwei Fenster^en e und / 
hoch oben in den Seitenwanden beitragen. In den grofien Herd smd drei Haupteessel 
derart eingebaut, dafi ihr Seitenrand die 1 ra boKe Herdoberflacbe um 30 cm iiberragt 
{Sh. 289). Die sichtbare Aufienflacbe dieser aus Kupfer geschmiedeten Kessel xst 
mit einem sebr scbon getriebenen Hocbreliel verseben, das m nebenemanderheg^clen 
Rechtecken eine tibetische Inscbrift. einen Segenssprucb oder die Tierkreiszmcben wieder- 
gibt. Die Offnungen der einen Durcbmesser von 3 m aufweisenden tieten Ress^ konnen 
durcb riesige Holzdeckel verschlossen werden. Unter jedein Kessel ist erne l^uerung 
/F Sk. 288) angebracht, die etwa Im tief unter die Erde hinabreicht. Zur Heizung 
dient das Material des Strobdepots (4). An der Ruckwand des Herdes smd zwei steineme, 
nach dem Dach hocbgebende Rauchabzuge (L) eingebaut. 

Zwiscben den mittleren Saulen an der Hinterwand des grofien Herdes (2 und 
haben die Monche in verschiedenem Hoben Stricke gesp^t und daran eine solche 
Unmenge von dem Kuchengott gewidmeten Kbadaks belestigt, WtHBU 

dafi man beim Betreten des Raumes glauben mocbte, bier ware 
bis fast unter das Dacb hinauf ^57ascbe zum Xrocknen auf- 'Hlu 
gebangt. An den Mittelbalken sind in Hohe des Zwiscben- 289 290 

daches zwei kopfgrofie Glocken befestigt^’'*'). , . . , o oc v Ut 

In den beiden hintern Ecken des Raumes steht noch je ein Kessel von 2.23 m lichtem 
Durcbmesser. Die Aufienwande, soweit sie aus dem Herde herausragen. smd mit em- 
gravierten Zeichnungen und tibetischen Inschrif ten, aber nicht m Relief ar^it. verseh^. 

In den an der Ruckwand (bei St) und an der recbten Seitenwand bei Sch aufgestellten 
langen Holzgestellen sind b drei Reihen iiberebander 117 Eimer untergebracht die to 
dieLn, den fertigen Tee nach der GroSen Klassiker-Halle 

soil nach Angabe des Kiichenchefs imstande sein, zu gleicher ZeitfunftausendPersonen 
mit Tee zu versorgen. Die holzemen Dauben der Eimer werden durch zwei Messmg- 
bander zusammengehalten. die mit dem Henkel verbunden smd. Die ungefahr A m 
hoben GefaSe, die entweder die in Skizze 290 abgebildete Form zeigen oder am oberra 
Rand waagerecht und glatt abgeschnitten sind, haben gefiillt ein ansehnliches Gewicht. 

An die Kuche grenzt im Norden. also scbluchtabwarts. erne Gebaudegruppe. die aut 
der Kumbum-Karte unter Nummer 5 als 

..Okonomie-Gebaude der Grofeen Sutra-Halle 

eingetragen ist (Bilder 55, 56. 58). Die Monche bezbchnen diese Hausergruppe b 
tibetischer Sprache als .,Tslwa“. Das bedeutet: ..Zahlen, Reclmen ) , kann a er 
aucb mit ..Rendantur, Verwaltung" wiedergegeben werden. Das bat naich zur Wah 
des Ausdrucks ..Wbtscbafts-Gebaude" veranlafit. Die von mir enmttelte chinesische 
Bezeichnung ist bsofem etwas genauer, als dort statt des kurzen, ortsublicben Tsiwa 
die Bezeichnung ..Ta cbing tbng chi wa** steht. In torn Ausdruck bilden die dm 
ersten Silben den Namen fur die ..Grofie Sutra- oder Klassiker-Halle , wahrend ,.chi 
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wa“ nur eine lautlicKe chinesische Wiedergabe des soeben erklarten tibetischen „Tsiwa“ 
ist. Damit ware die Bestimmung des Gebaudes ausschlieftlicb fur die Bediirfnisse der 
„GroBen Sutra-Halle" und deren Angehorige festgelegt. Bei der Schilderung dieses' 
grofiten Baues von Kumbum haben wir iibrigens schon feststellen konnen, dafi ihm in 
mancher Hinsicht Mittelpunktsbedeutung fiir die gesamte Klostergemeinschaft zukommt, 
so auch in der Verwaltung. Hier, im Wirtschafts-Gebaude, laufen namlich die Faden 
der ganzen Verwaltung des Klosters zusammen, und von hier aus wird auch der 
Verkehr mit den weltlichen Behorden geregelt. Alle Beamten sind iibrigens stets An- 
gehorige des Klerus. 

Die Leitung der weltlichen Geschafte des Klosters liegt in den Handen von vier 
hohen Beamten, die im Range voneinander verschieden sind. Sie heifien Lui oder Lii. 
So lautet in der Amdo-Mundart das rein tibetische Wort Es bedeutet urspriing- 

lich ..Korper, Leib" und wiirde auch gerade so gut auf eine Person zutreffen. Gewohnlich 
aber werden die Lui oder Lii chinesisch aJs „Lao-ye“ oder „Lo-jeh“ bezeichnet. Der 
hochste dieser vier Beamten ist der „Talu“. Darin ist die Silbe lu das tibetische Lui 
oder Lii, Ta aber ist chinesisch und bedeutet „grofi“. Mit den Worten „Ta lao ye“, 
„gro6er, alter Vater“, werden bekanntlich auch Mandarine imd Leute von hohem Rang 
angesprochen^^^). Dem Talu zunachst steht im Rang der Erh-lo-jeh. Dieser Aus- 
druck wiirde dem „zweiten alten Vater“ entsprechen. San-lo-jeh ware dann „der 
dritte alte Vater*''®)". Ober den besonderen Titel des vierten dieser Luis oder Liis konnte 
ich nur in Erfahrung bringen, dafi er bei der grofien Hauptverwaltung Kumbums aus- 
nahmsweise gefiihrt wird. Diese Vermutung sei damit begriindet, daft es bei den einzelnen 
Fakultaten des Klosters immer nur drei Beamte gibt, die La-lang, Seng-kuan und 
Chi -wa heifien. Von diesen Titeln wurde Chi-wa als Trager des in diesem Titel liegen- 
den Amtes „Rendant gleichkommen. Der Begriff Seng-kuan^^®) ist chinesisch und 
bedeutet „Beamter der Monchsgemeinschaft". Den Ausdruck La-lang kenne ich nur vom 
Horensagen; in den Worterbuchem laSt er sich nicht belegen. 

Das Grofie Wirtschafts-Gebaude der Sutra-HaUe bedeckt eine ansehnliche Flache 
in Form ernes Rechtecks. Innerhalb der Anlage sind drei Hofei und drei Gebaude zu 
unterscheiden, von denen das eigentliche Verwaltungsgebaude mit den Wohnungen der 
hochsten Beamten das wichtigste ist. Es umschliefit einen eigenen Hof. Der zweite 
Bau hat ein tempelartiges Aussehen. Zu ihm gehort ein Hof mit einem Mani-Mast. 
Das dritte Bauwerk umschliel^t den grofiten Hof und enthalt Wohnraume der niederen 
Beamten, Stalle und Schuppen mit Heuvorraten usw. 

Die Terrasse mit dem Wirtschafts-Gebaude, die ungefahr 2 m defer liegt als die, 
auf der die Grofie Klassiker- Halle (3) steht, ist in ihrem nordlichen Teil durch kunst- 
liche Aufschuttung entstanden. Die nach OSO weisende Stirnseite des Hauptgebaudes 
langs der Schlucht ist m Bild 56 dargestellt. Der dunkelgetiinchte Unterbau ist wegen 
des fallenden Gel^des nur teilweise in voller Hohe sichtbar. Beiderseits des einzigen 
Fronttores hat er eine Hohe von 1,6 m, am unteren Ende des schluchtabwarts gelegenen 
Frontteils uberragt der Unterbau den ^Veg fast um das Doppelte, schluchtauf warts in der 
Nahe der Kiiche verschwindet er dagegen im ansteigenden Gelande vollstandig. Auf 
dem Unterbau sitzt eine graue Ziegelmauer mitweifien Feldem an der Aufienseite. Den 
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obersten Teil der Mauer nimmt eine lange Flucht blinder Fenster eln, die das erste 
Stockwerk vortauschen. Schluchtabwarts des hohen, steinernen Tores zahlen wir vierzehn 
Fenster, oberbalb nur deren seeks. An die Mauer ist im oberen Teil beiderseits des 
Tores eine Galerie angebaut, deren f laches Dach (Bild 55) von einer niederen Briistung 
begrenzt wird und an den Frontecken je einen Trisula (Sk, 291) tragt. Das Dach wird 
von den Monchen haufig zum Trocknen von Friichten und Getreide benutzt. Das 
Frontier steht unter Tags of fen und wird nachts von innen mit schweren Balkenklotzen 
verriegelt. Vor dem Tor ein schmaler Vorbau mit einem von griin glasierten Tonziegeln 
bedeckten Gesims. 

Hinter der Galerie stofien wir, von ihr durch einen schmalen Hof getrennt, auf 
das eigentliche Verwaltungsgebaude, dessen flaches stumpfgewinkeltes Satteldach in 
Firstmitte ein Gandschir ziert (Bilder 55 und 56). Vom Hof aus fiihren Lei tern und 
einf^he Stiegen in die oberen Gemacher, zu denen auch die Empfangs- und Wohnraume 
des Erh-lo-jeh gehoren. 

Nach Durchschreiten eines Torbogens im eigentlichen Verwaltungsgebaude gelangen 
wir in einen neuen schmalen Hof. In seiner Mltte steht eln hoher Mani- 
Mast, dessen Spltze in einem Trisula (Sk. 292) endlgt. Die Tuchrocke 
dieses Zierstiickes zeigen folgende Farben: b = Welfi, c = Schwarz, 
d == Weifi. Von der Mastspitze laufen nach den Ecken des Hofes in 
Dachhohe Strlcke mit aufgerelhten Gebetswimpeln herab. Die Riick- 
seite des Hofes schliefit ein tempelartiges Gebaude ab, von dem ich 
nlcht feststellen konnte, ob es kultischen Zweeken dient. Seln flaches Dach kront ein 
grofies Gandschir, wahrend ein kleineres liber der Mitte der Vorderseite steht. Dicht 
davor ist an der Dachbrlistung eine grofie Tuchkrone angebracht, von der lange rote, 
gelbe, blaue, grline und weifie Bander bis zur halben Haushohe herabhangen. Beider- 
seits der Krone in den vorderen Dachecken ein 2 m hohes Dschaltsan und in alien vier 
Dachecken ein Trisula (Sk. 292). 

Am Nordosteck des Wirtschafts-Gebaudes, da, wo eln von den westlichen Hohen 
herabkommender Weg in den langs der Schlucht fiihrenden Hauptweg elnmundet, knickt 
diese nach Nordosten um. Wir nehmen die gleiche Richtung auf und erreichen bald 
einen kleinen freien Platz, auf dem slch zur Linken die Vorderseite des 

„Palastes des Sai-to-to-wa“ (30) 

darbletet. Dieser Wiirdentrager, eine hohe Wiedergeburt, ist der Lehrer der „Heiligen 
Wissenschaften“. Zwelmal am Tage, morgens und mittags, halt er seine Vortrage in der 
Grofien Klasslker- Halle (3), die als die wichtigsten im ganzen Kloster gelten^®®). 

Der Schlucht welter abwarts folgend, erreichen wir nach wenigen Schritten den 

„Blumentemper‘ (11). 

Er stellt das slidliche Ende einer sich nordwarts erstreckenden Reihe von schmalen, 
einzelnstehenden Gebauden dar, die denjenigen Lamen und Novizen zur Unterkunft 
dienen, die zum Blumentempel in engerer Beziehung stehen. 

Der Blumentempel reicht fast bis an die Schlucht heran und laftt dort nur Platz 
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fur einen schmalen Pfad. Seine Front, in der auch der Haupteingang liegt, zeigt nach 
Siidwesten (Bilder 57 md 58). Der zierlich gebaute Tempel tragt auch den chinesischen 
Namen „Hua-sze** (Bild 62). Die Monche nennen ihn mit gutem Recht „Prunk- 
tempel**^®^). Nach einer Angabe von Cybikov wird dieses Kultgebaude in den amt- 
lichen Benennungen des Klosters mit „Schabdan-Lha-Khang**, „G6tterhaus der 
Festigung der Fu6e“, bezeichnet^^^). Ebensogut konnen wir ihn aber Tsongkhapa-Tempel 
nennen, da der Reformator auch hier die Hauptfigur darstellt. 

Die Vorder- und Riickwand des Tempels weisen eine Breite von 14,3 m auf, 
wahrend die Seitenwande 11,2m lang sind. Vor seiner Front liegt ein Hof (Sk. 293), 
der von einer auf einem rotbraim gestrichenen Sockel ruhenden Mauer eingerahmt ist. 
In ihrer Mitte in Front ein Tor, dessen mit griinen Glasurplatten bedecktes Dach 


-Aef/ 3^um 


■ I |[i | |i[p omamentierter Firstfries mit einem kleinen Gandschir schmiickt 

Tem/ie/ { (Bild 57). Der obere Teil der steinemen Torpfosten ( a, Sk. 294) 

III nil I und die gebogenen Friese oberbalb der Tiir bestehen aus griin 

Y| fil' . glasierten, gebrannten Ziegeln mit rotbraunen Blumenmustem 

PD)||||||||,lllll)lli nn ; gestrichenen Torfliigel aus Holz tragen eine 

/ ■ ■ ■/” ■ ■ m J.' i abbrockelnde Bemalung, die einen Silber- 

wo/i^reu^ « T "{ ' ' ' beschlag vortauschen soil. Die gediegenen 

293 294 Messingknaufe mit einem Ring stellen grobe 

Arbeit dar. Ober dem auf Bild 59 erkeim- 
baren, rot, griin imd blau beraalten Schnltzwerk oberbalb des Tiirstockes eine Inschrift 
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in goldenen Buchstaben. Steht das Tor offen, so ist der Eingang meist durch ein 
niedriges Holzgitter verschlossen. Die Mauerkrone ist mit griin glasierten Flatten 
bedeckt. Aus dem gleichen Material in Kachelform bestehen auch die beiderseits des 
Tores liegenden Mauerflachen h ( Sk, 294), in die grofie rechteckige, gemusterte, mit 
hellgraubraunen Tonkacheln verkleidete Felder (I und II) eingelassen sind (Bild 60), 
In ihrer Mitte jeweils ein rhombenartiger Spiegel in Reliefform (c). Der im Feld / 
gelegene stellt reife Trauben dar, zu denen Mause emporsehen. Es mufi sich hierbei 
wohl urn eine Schilderung aus der buddhistischen Fabelwelt handeln. Auf dem ent- 
sprechenden Ornament im Felde II schaut ein Hirsch zu einem auf einem Baume 
sitzenden Vogel empor. 


An die Innenseite des frontalen Teils der Hof mauer, also im Vorhof, sind beider- 
^its des Tores niedere Gelasse angebaut, die den im Tempel Wachterdienste versehenden 
Lamen zum Aufenthalt dienen. 


Nun betreten wir den Vorhof. Er beherbergt drei Baumgruppen, deren Kronen 
schon von aufien zu sehen waren ( Sk. 295 ), 

Die mittlere fallt als die grofite zuerst ins Auge (Bild 61). Sie sprlefit aus einem 
quadratischen BeMlter, der meterhoch in der Hof mitte aufragt. Dieser ist aus Ziegel- 
stemen erbaut md mit griin glasierten Kacheln ausgelegt. Die Mauerkrone iiberdecken 
gran glasierte Rundziegel. Vorn in der Mitte steht in einer in den Rand eingelassenen 
Ni^he dem Emgangstor zugekehrt. ein liber 1.3 m hoher und 45 cm breiter ..Heiliger 
Otem , der auf der Spitze emen kindskopfgrofien, bimenformigen Aufsatz tragt. Das 
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ganze Steingebilde wird Do-tschod, Opfer stein, genannt. Ringsberum brennen manch- 
mal Butterlampen, aus denen von Zeit zu Zeit fliissiges Fett viber den Stein gegossen wird. 
Dadurcb entsteht auf der Oberflache des Steines eine Scbicht ranzigen Fettes. Wenn 
der glaubige Pilger in das erstarrte Fett Munzen driickt, gilt dies, wie der Namen Do- 
tschod sagt, als demutiges Opfer. Das Geld wird spater von dem Kxister der heiligen 
Statte gesammelt und dient zum Einkauf von Butter, mit der die zahllosen Lampen 
innerhalb der heiligen Statten, die mit den „HeiligenBaumen “ im Zusammenhang stehen, 
gespeist werden. 

Dicht hinter dem Do-tschod streben aus dem mit Erde gefiillten Behalter „Heilige 
Baume“ empor. Sie stehen in Beziehung zu jenen in der Gruppe vor dem Goldenen 
Dach-Tempel. Auf die Frage, welche von diesen Baumen denn nun eigentlich die 
heiligen sind, konnte ich keine abschliefiende Antwort erhalten. Jedenfalls werden die 
abgefallenen Blatter auch von den ..Heiligen Baumen im Blumentempel“ sorgfaltig ge- 
sammelt. Der Hauptbaum der heiligen Gruppe (h) steht in der Milte des quadratischen 

Behalters und hat vier starkere, aber ab- 

gestorbene Aste. Einem dieser Aste ent- >=| 

spriefien zwei Nebenaste, die gleich einem J lA - t ,, mmsc ^ 

dritten (c), der anscheinend von der Wurzel J 1^1 ^ ^ nr. 

des Hauptbaumes ausgeht und an der Riick- 

• 1 1 .. 1 1 1 T;? 1 • 1 1 , T. If 8aum«n 

seite des rSehaiters aus dem tLrdreich kommt, ror 

lebensfahig sind. Der starkste der Neben- 

aste hat 15, der mittlere 12 und der jiingste 4 cm Durchmesser. Auch am hinteren Rand 
des Behalters macht sich (bei d) noch ein kleiner Sprofiling bemerkbar. Er ist mit 
Ziegelsteinen gegen das iibrige Erdreich des Behalters abgegrenzt. An der glatten Rinde 
des Astes c sind deutlicli mehrere tibetische Schriftzeichen von etwa 2 cm Grofie 
zu erkennen. 

Die Baume in den seitlich der Hauptbaumgruppe befindlichen Einfriedigungen 
scheinen von der gleichen Art zu sein wie die heiligen Baume der Mittelgruppe. Die 
seitlichen Behalter sind von langlicher Form und mit einem 50 cm hohen und mit griinen 
Kacheln gekronten Gelander aus Ziegelsteinen umfriedet. Die Baumgruppe zur Linken 
enthalt drei, die zur Rechten fiinf Baume. 

Im linken hinteren Eck dieses Hofes sind, von den Baumen beschattet, zwei 
Gedenksteine steliend in die Erde eingelassen (Sk, 296). Der an der linken Wand (e) 
stellt eine etwa 1,30 m hohe Tafel vor, in die auf schwarzem Grunde chinesische 
Schriftzeichen eingegraben sind. Der andere (f) besteht aus braunem Sandstein, ist 
2,2 m hoch und im oberen Teil ornamental ausgehauen. Die eingemeifielte Schrift ist 
bereits verwittert, 

Damit sind wir an der Vorderseite des „Blumentempels“ angelangt, dessen Gestal- 
tung die Bilder 57 und 62 zeigen. 

Die hellgrau getiinchten Mauem des Unterbaus (Sk. 297) ruhen auf einem aus 
groben Gerollsteinen gemauerten Sockel (c) und weisen im oberen Teil grofie rotbraune 
Felder (a) auf, unterhalb deren im Mauerwerk eine Reihe von Aussparungen in Form 
kleiner Kreuze (b) angebracht ist. Den Unterbau beschattet an alien Seiten ein weit 
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vorspringendes, mit grunen Schindeln bedecktes Zwischendach, dessen Sparrenkopfe rot 
und blau bemalt sind. 

Auf dem Unterbau ruht, sich gegen dessen Grundrifi verjungend, das ObergeschoB 
(Bild 62). Um dieses fiihrt aufien eine Saulengalerie herum, die auf der Vorder- und 
Riickseite je sechs und an den Flanken je funf Holzsaulen zahlt. An den Tempyelecken 
stehen sie mehr zusammengedrangt, so dafi unregelmaBige Zwischenraume zwischen den 
einzelnen Saulen emer Seite entstehen. Die Galerie ist nach aufien zu durch eine 
zwischen die Saulen eingebaute, meterhohe, rotbraun gestrichene Holzbriistung ab- 
gegrenzt, deren reich gehaltenes Schnitzwerk grun bemalt ist. Die Holzwande der Galerie 
sind mit stark verwitterten chinesischen Gemalden geschmuckt, die an der Frontseite 
in der Mittelachse durch drei mit grunen Holzgittern verschlossene breite Fenster ersetzt 
sind. Die Saulen laufen nach oben durch. Dort sperrt sich je ein kurzer Balken 
dazwischen. Die breiten geschnitzten und bemalten Konsolen tragen den Architrav, 
auf dem die machtigen, ebenfalls buntbemalten und geschnitzten chinesischen Holzkon- 
struktionen lagern (Bild 62). Auf einer doppelten Sparrenlage ruht das breitausladende, 
mit grun glasierten Ziegeln bedeckte Dach. Die unteren Sparrenkopfe sind griin gestrichen 
und zeigen einen runden Querschnitt, wahrend die quadratischen 
oberen rot bemalt sxad(Sh.298). Die nach aufwarts geschweif ten 
Ecken des Daches enden in lowenahnlichen Wasserspeiem mit 
offenem Rachen. Die bunten Zwerggiebel sind mit Omamenten 
297 298 versehen. Der mit gebrannten grunen, blau gebliimten Tonziegeln 

verkleidete Firstfries endet beiderseits in kurzen Tonschmuckstiicken. Die Streifen setzen 
sich auch langs der Giebellmien fort. In Firstmitte ein in Messing getriebenes, ver- 
goldetes Gandschir (Bilder 51 und 62). 

Im Erdgeschofi der Tempelfront treffen wir auch hier eine kleine Galerie (Sk. 296) 
mit zwei Holzsaulen an, deren Konsolen reich geschnitzt und in denFarben Blau, Griin, 
Rotbraun imd Weifi gehalten sind. Das linke Drittel der Galerie ( a) ist mit Hilfe von 
weiB und rotbraim gestrichenen, mit chinesischen Malereien verzierten Bretterwanden zu 
Gelassen umgewandelt. In das linke gelangt man von der Hof seite her durch eine schmale 
Tiir. An der Zwisch^wand hangt bei c eine umrahmte, mit Khadaks dicht behangte 
Zeichmmg eines bartigen Mannes, die angeblich das Gesicht Tsongkhapas in Lebens- 
groBe vorstellen soli. Davor auf einem Tisch Opferteller und zwei „ewige Butter- 
lampchen". Am rechten Ende der Galerie wiederbolt sich ein ahnliches, nur schmaleres 
Gelafi, das ebenfalls durch eine schmale Holztur vom Hofe aus erreicht werden kann. 
Beiderseits des Eingangs (St) sind an die AuBenmauer des Tempels Bilder gemalt, die 
aber zum Teil durch die Holzverkleidungen verdeckt sind. 

Durch das offene Tor bei St konnen wir einen Blick in das Innere des Heillgtums 
werfen (Sh. 299). 

Vom obersten Tell des bis zum Dach anstelgenden Lichtschachtes fallt ein schwacher 
Scheln in das Tempelinnere. An der Stelle, wo der Schacht den ersten Stock durch- 
bricht, ist er von einer niederen Holzbriistung umrahmt. 

In die Rtickwand imterhalb eines breiten Holzfrieses sind oberhalb eines meterhohen 
Sockels drei Nischen elngelassen. In der mittleren, und zwar 1,2 m fiber dem Boden, 
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thront Tsongkhapa (1 in Sk. 299, c in Sk. 300) mit xmtergeschlagenen Beinen. Sein 
Antlitz ist dem Hofe zugewandt. Beiderseits dieser vergoldeten Hauptstatue stehen 
Begleitfiguren von gleicher Hohe — aller Wahrscheinlichkeit nach die beiden Haupt- 
sckiiler des Reformators (d, e in Sk. 300). Alle drei halten ein Khadak in ihren H^den. 
Jede der Figuren hebt sich wirkungsvoll von dem kimstvoll geschnitzten und bemalten 
Hintergrund ab, der in mebrere Kulissen gegliedert ist, die. um ein Sonnenstrahlen- 
biindel berum gruppiert, Wolken tmd Blumenmuster darstellen. Pflegen sich doch die 
Heiligen in Wolken und Blumengebilde als Nimbus und Mandorla einzubiillen ! Gebets- 
scharpen und Gebetsfahnen (h) bedecken auch bier in reichlicher Zahl die Riickfront, 


die die ganze Breitseite des Tempels einnimmt. Dort 
bangt aucb an der Nischendecke beiderseits Tsong- 
khapas je eine Glaskugel mit Perlenscbnuren 

An den Seitenwanden bei 4 und 5 (Sh. 299) 
tbronen auf holzernen Sockeln je fiinf weitere ver- 
goldete Heiligen-figuren von etwas kleineren Abmes- 
sungen. Bei dem im Tempel herrschenden Halbdunkel 
liefi es sicb nicht fest- 


stellen, ob sie aus Metall 
oder einem andem Stoff 
hergestellt waren. 

Auf einer breiten, 
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etwas tieferliegendenStufe 299 300 

in der Nische imterbalb der Hauptfigur ( Sk. 300) finden wir die beiden Hauptjiinger 
Tsongkhapas (h, i, Sk. 300) vor, bier aber verkleinert und mit Front zu ihrem Meister. 
Auch bier verbindet Hauptfigur und Lieblingsschiiler ein Khadak. Beiderseits dieser 
Nebenfiguren mebrere etwa 30 cm hohe mit Khadaks dicht iiberdeckte Gotterfiguren 
(m, n in Sk. 300). 

Vor der Nische ein Tisch. In der Mitte der Tiscbplatte ein grofieres (f) xmd ein 
kleineres mit Glasfenstern versehenes Kastchen ( g). Oben auf dem grofteren sitzen drei, 
auf dem kleineren zwei Buddha- bzw. Heiligenfiguren. Vor dem grofieren Kastchen 
auch bier wiederum ein metallener Spiegel in eigenartiger, an den Rumpf einer Violine 
erinnernder Fassung (K). Ober dem Spiegel liegt quer ein Khadak. Beiderseits je ein 
kleines Butterlampchen (1). 

Ober dem Nischenteil ein etwa 1,5 m hoher Holzfries (Sk. 300), der sich von unten 
nach oben wie f olgt gliedert ; Ein dur chlauf ender breiter Balken, der am unteren Rande halb- 
kreisformige Ausfrasungen zeigt (6), iiberdeckt den Nischenteil. Dariiber zwei ornamental 
geschnitzte Friese (5 und 4), einer mit geschnitztem Blumenmuster (3) und ein weiterer 
mit tibetischen Inschriften auf rotem und blauem Grund (2). Den Abschlufi nach oben 
macht ein Fries mit farbigen Blumenomamenten (1). Oberall reiche Vergoldimg. 

In dem iiber 1 beginnenden Obergeschofi wiederbolt sich dieser Aufbau in ahn- 
licher Form. Von den Figuren ist dort aber nur die mittlere zum Teil sichtbar. Die 


Wande des Obergeschosses sind allenthalben mit rauchgeschwarzten Gebetsfahnen und 
Khadaks behangt. 
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Alles in allem: Dieser Blumentempel stellt ein Schmuckkastchen dar. In der Zeit 
meiner Genesung sa6 icli mit Vorliebe in der Nahe der Heiligen Baumgruppe dieses 
Kultgebaudes und konnte micli nicht satt seben an der Feinheit seines ornamentalen 
Aufbaus. Und immer wieder mufite ich aucb staunen liber die Inbrunst, mit der wetter- 
leste Manner des eisigen Schneelandes dort ihre Verehrung zum Ausdruck brachten. 
Es ist ein tiefes Geheimnis um diese Religiositat. in der wir ja jenseits aller konfessio- 

nellen und dogmatischen Trennung Bruder sind. • j u 

Nur wenige Schritte tr6nii6n uns vom nachsten Tempcl, der ebeaso wie der eben 
geschilderte den Namen „ Blumentempel" fuhrt, nur mit dem Zusatz: „Klassiker-Halle. 


136 




VII. KAPITEL 


Beschreibung des Klosters 

Blumentempel: Klassiker-Halle, das Haus der autochthonen Gotter — 

Mar-brang (Roter Palast) 


Die „Blumentempel-Klassiker - Halle, 
das Haus der autochthonen Gotter “ (8), 

liegt mit dem Blumentempel (11) aul der gleichen Terrasse, die sich am Schluchtende 
im Winkel zwischen dem von Siidwesten her einmiindenden Kumbum-Bach und dem 
breiten, am Nordrand des Klosters entlang ziehenden Talgrund erstreckt (Bilder 63, 
64 and 65). 

Auch dieser umfangreiche Tempel, der zum Blumentempel (11) in Beziehung steht 
(Sh. 301), gliedert sich in das Hauptgebaude (P — P — P). einen grofien Hof mit 
Umfassungsmauer und innen angebauter Galerie — g — g), den Vorhof und einen nied- 
rigen Nebenbau (A). Hofe und Hauptbauten bilden im Grundrib ein langliches 
Rechteck von 48,8 m Lange und 22,5 m Breite. Der Vorhof ist etv/as scbmaler und 
11,3 m tief (Bilder 63 and 64). Der niedrige, flacbe, fensterlose Bau A im SO 
der Langsfront enthalt Wohnraume fur die im Tempel tatigen Lamen und Novizen 
(Bilder 68 and 69). 

Der Zugang zum Vorhof erfolgt auf der SW-Seite (Bild 64) durch das Steintor E 
in der schmucklosen, rotbraun getonten Umfassungsmauer. Sein querliegendes Satteldach 
bedecken grun glasierte Ziegel. Auf ememgriin glasierten, in den Frontecken mitDrachen 
omamentierten Firstfries ein niedriges Gandschir. Vor dem Eingang ein in einem 1 cbm 
gro&en Ziegelsteinsockel befestigter Mani-Mast, dessen Spitze ein Trisula ziert (Bild 64). 
Der 2 bis 3 m tiefe Durchgang ist mit reich geschnitztem und bemaltem Balkenwerk 
verkleidet. 

In der rechten hinteren Ecke des Vorhofs, nahe der niederen Hofmauer befindet 
sich ein 2,2 m hoher Behai ter (a) aus Backsteinen, dessen Gnmdrifi ein Rechteck 
bildet. Seine Mauerkrone ist mit einer Lage grun glasierter Ziegel verkleidet. In dem 
mit Erde gefiillten Behalter gedeiht ein machtiger Busch mit hangenden Zweigen 
(Sh. 302). An a lehnt sich an der nach der Mitte des Hofes gerichteten Seite ein 
kleinerer Behalter (e) an, der aber nur 80 cm hoch ist. Auch er ist zwar mit Erde 
gefullt, enthalt aber keine Pflanzen. An der dem Tempel zugekehrten Seite ist in den 
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grofieren Erdbelialter eln 0,6 m holier, kioskartiger Schrein eingebaut, in dem Weihrauch 
verbreinnt werden kann. Die Mitte des linken Teils des Vorhofs nimmt ein kisten- 
artiger, 60 cm hoher Ziegelauibau c ein, der ebenfalls mit Erde ausgefullt ist. Darin 
spriefit ein kleines Baumchen. 

Den Vorhof umsaiunt eine Mauer deren Hohe fast derjenigen des Haupt- 
tempels gleichkommt; an ihrer Innenseite ist eine einstockige Galerie angebaut (Bilder 

64. 65, 68 und 69). 

Die Front dieser den Tempelhof um- 
schliefienden Mauer g ist in den breiten 
Mittelteil und die beiden etwas vortretenden 
Seitenflachen gegliedert. Im Erdgeschofi der 
letzteren jeweils ein mit einem Gesims ver- 
sehenes Rundbogentor, dessen steinemerTur- 
rahmen mit groBen Totenkopfen verziert ist 
(Bild 67). Im Mittelteil des Erdgeschosses 
(Sh.303) eine Galerie mit zwei achteckigen 
Pfeilern ( 4). Von ihnen aus verlauft jeweils 
zur Riickseite eine Holzwand, so daB die 
Galerie also in drei Achsen geteilt wird. 
Gegen den Vorhof zu ist die Galerie in Hiift- 
hohe durch eine 1,2 m hohe Holzbriistung 
abgeschlossen, oberhalb deren in den beiden 
AuBenachsen je eine Gebetsmiihle eingebaut 
ist (1). Die Zylinderflache dieser Gebets- 
maschinen weist im oberen und unteren 
Dritlel goldene Omamentik und auf der mitt- 
leren Flache tibetische Schriftzeichen auf 
(Bilder 66 und 67). Diese Bilder gcben uns 
auch einen Begriff von dem Aufbau der be- 
malten und reich geschnitzten Konsolenkapi- 
telle, die sich auch hier zu einer oberen Ein- 
fassung der Felder vereinigen, deren hochste 
Stelle aus vergoldetem Rankenwerk besteht. 
Die schmalen Seitenwande und die groBen 
Flachen der Riickwande der beiden auBeren 
Achsen der Galerie sind mit Bildemausgefullt. 
In der Riickwand der Mittelachse liegt das zweiflugelige Tor E (Sk. 303 und 
Bild 67). An der AuBenseite jedes Flugels die farbige i^iclmung eines Tigerfells, zu 
dessen Seite vom oberen Tiirrand die Haut eines menschlichen Oberkorpers herabhangt. 
Die Arme und der stark behaarte Kopf sind mit Blut besudelt. Der Turrahmen ist 
von einer mit weiBen Totenkopfen bemalten schwarzen Borte eingefaBt (Bild 67). Meist 
ist die Tiiroffnung gemz, zeitweise nur bis in Augenhohe durch ein Tuch verhangt. 
Oberhalb des Tores eine Querleiste mit Glockchen, die von den Glaubigen bewegt 
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werden kann, damit der Glockenklang die G otter erfreue. Dariiber prangt eine in einen 
schweren Rahmen gefafite grofie Tafel mit einer chinesischen Inschrift. 

Auf jeder Seite des Eingangs steht im Vorhof ein Holzstander, dessen obereLeiste 
mit Totenschadeln, die untere mit Menschenkopfen bemalt ist. Alle Gesichtszuge driicken 
Schrecken und unsaglichen Schmerz aus. In jedem Stander steckt eine reich mit Khadaks 
behangte Hellebarde. 

Die Front des Mittelteils der Hofumfassungsmauer nlmmt im Obergeschofi eine 
von zwei vierkantigen Pleilem gestiitzte Galerie ein. Die Riickwand jedes Feldes der 
Galerie setzt sich aus vier Einteilungen zusammen, deren jede im oberen Drittel mit 
einem durch griine Holzleisten verzierten Fensterchen versehen ist. Die Galerie ist hof- 
warts durch eine niedere Holzbriistung abgeschlossen. Oberhalb der dreiachsigen Galerie 
zieht sich ein mit griin glasierten Tonziegeln iiberdachtes Gesims entlang, an dessen 
Traufe ein 12 cm breites weifies Gebetstuch befestigt ist. Es beschattet die am obersten 
Balken in Gold aufgetragene tibetische Inschrift, rad zwar sowohl den Teil in 
Frontmitte auf blauem als auch die seitlich liegenden Teile auf griinem Felde. 

An den Seitenflachen der Front der 
Hofumfassragsmauer g im Obergeschoft je 
zwei blinde Fenster rad dazwischen ein 0,6 m 
breites Kupferschild mit dem Namtschu- 
wangdan JBilder 64 und 68). 

Noch klarer sind Aufbau und Farben- 
zusammenstellung der aus Ziegein erbauten Hofumfassragsmauer an den Flanken zu 
erkennen. In die hellgrun getiinchte Aufienseite des Unterbaus smd rotbraun bemalte 
Felder eingelassen. Das Obergeschofi hingegen weist dort je sieben blinde Fenster 
auf (Bilder 63, 65, 68 und 69). Sie liegen in trapezformigen grau getunchten Feldern 
(6, Sk. 304). Die Holzfiillungen (1) sind griin. die Fensterkreuze (2) vom blau, an 
den Seiten rot gestrichen. Das Fenstergesims (Sk. 305) besteht aus zwei gestaffelt 
iibereinander angeordneten Lagen von rotbraun gestrichenen, rechteckigen Sparrenkopfen 
(i und h), deren vordere Schnittflachen blau gehalten sind. Dariiber liegt, zwischen 
zwei schwarzen, mit weifien Scheiben bemalten Friesen ( d und g) eine Lage von vier- 
eckigen Balkenkopfen mit roten Stimflaohen (f), oberhalb davon ein breiter Fries mit 
dunkelrotbraraem Bewurf (c) rad Messingscheiben (b) ; ganz oben eine Lage viereckiger 
Sparrenkopfe mit drakelrotbraraen Stirnflachen (a). 

Zwischen den rateren Half ten der trapezformigen Flachen (6, Sk. 304) verlauft ein 
rotbrauner, breiter Fries (5), der nach oben zu drach ein schwarzes, mit weifien 
Scheibchen bemaltes Band (3) abgegrenzt ist 

Das Dach der Hofumfassungsmauer ist flach rad gegen den Hof leicht geneigt. 
Nach aufien wird es durch eine etwa 0,7 m hohe Steinbrustrag abgegrenzt, die oben von 
einer Lage griin glasierter Ziegel eingefafit ist. An den beiden vorderen Ecken des 
Daches (bei 1, Sk. 301) je ein 1,3 m hohes Dschaltsan aus vergoldetem Messing 
mit birnenformigem Schmudc aus gleichem Metall an der Spitze (Bild 68). An der 
Front iiber der Mitte der Hofumfassungsmauer ein Turmaufbau (Bilder 63 und 64). 
Holzsaulen tragen einen blau und griin ornamentierten rad mit Inschriften in Gold 
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versehenen Balkenrahmen, auf dem sechs feingegliederte chinesische Holzkonstruktionen 
ruken. Auf diesen und auf der bemalten Dachtraufe sitzt schliefilich das an den Ecken 
auf warts geschweifte, mit griinen Tonglasurziegeln bedeckte chinesische Dach (Bilder 63 
und 64). Auf dem Firstfries aus gleichem Material ein Gandschir in Form einer auf 
einem Tonsockel ruhenden Spitze. Die Zwerggiebelflachen sind mit Stemomamenten 
bedeckt. Beiderseits des Turmes (bei 3, Sk. 301) noch je ein ungefahr 2,4 m hohes Tuch- 
Dschaltsan (Sh. 306) mit birnenformig gestalteter, auf Hinder Haube sitzender Metall- 
spitze. Der Tuchbehang hat eine schwarzbraune Grundfarbe (3). Das oberste Tuch- 
rockchen ist kreuzweise weifi gestreift (2). 

Bevor wir den Tempelhof betreten, seien einige Worte uber seinen Zweck vor- 
ausgeschickt : Er bildet die Statte sowohl fiir den Unterricht in den Riten als auch fur 
die Verehnmg der im zugehorigen Kultgebaude untergebrachten Gotter und der im 
Blumentempel aufgestellten Gottheiten, soweit sie dem Tantrismus angehdren oder — 
was ja im Lamaismus nicht schwer halt — zu ihm in Beziehimg gesetzt werden konnen. 
Hier miissen fiir den vorliegenden Fall auch die autochthonen Gottheiten mit einbezogen 

f " werden. An der Spitze der tantristischen Gottheiten steht eine Gestalt, in der 

der Begriff des Kalacakra, wortlich: des „Rades der Zeit**, verkorpert wird. 
Aus diesem Begriff hat sich eine besondere Lehre entwickelt, deren Kem die 
vH Verehnmg eines hochsten Wesens imter dem Namen eines Adi- oder Ur- 
Buddha bildet. Diese Lehre 1st nach der lamaistischen Dberliefenmg im 
11. Jahrhundert in der Stadt Sambhala entstanden, die von der Geschichts- 
forschung an den Oxus im heutigen Turkistan verlegt wird*’’®®). Aber Sambhala wird 
auch als mystischer Bezirk aufgefafit. Dort wiedergeboren zu werden, ist einer der sehn- 
lichsten Wiinsche des glaubigen Lamalsten, ist doch noch vor einem Jahrzehnt in Peking 
ein ganz moderner Druck auf europaischem Papier herausgekommen, der ein langes, 
darauf abzlelendes „Wunschgebet“, tibetisch Monlam, enthalt^®^) ! Auch der beruhmte 
Atisa, der den Buddhismus in Tibet von Schlacken und Oberwucherungen gerelnigt 
hat vmd darum fur Tsongkhapa in vieler Hinsicht Vorbild reformatorischer Tatigkelt 
gewesen ist, ebenso der Geschichtsschreiber Buton^®®) sind Anhanger des Kalacakra 
gewesen^®®). Nach den Worten von Professor Griinwedel hat diese Lehre „fur unsere 
Kenntnis der synkretistischen Form des spateren Buddhismus schon deshalb eine 
ungewohnliche Bedeutung, well der Kalacakra das abgerundelste Tantrasystem dar- 
stellt^®^)“. Es ist daher kein Wunder, wenn — um mit den Worten des Gelehrten 
fortzufahren — „noch heute Tibeter und Mongolen das weitgehendste Interesse fiir 
alles Hierhergehorige haben^®®)“ und wenn das Terntrasystem, sich von den iibrigen ab- 
sondernd, schliefillch als Lehrfach Gegenstemd der Pflege besonderer Fakultaten in den 
grofien Kldstem geworden ist. Das gleiche war in Kumbum der Fall, wenn auch erst 
einige Jahrhimderte nach Griindung dieses Klosters, als dort um das Jahr 1825 unter 
dem Abte Agwan Dschamjang Wangdschal eine Fakultat des Dulnkhor^®®) 
(tibetischer Ausdruck fiir den Sanskritbegriff Kalacakra) ins Leben gerufen wurde, fiir 
deren Studien der Lehrhof des in Rede stehenden Tempels dient*®®). Im Hinblick auf 
diese Bestiramung und mit Riicksicht auf die Beziehimgen zum Blumentempel selbst hat 
denn auch mein chinesischer Gewahrsmann diesen Bau „Hua sze chlng t'^ang", das 
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heifit „Blumentempel-Sutra-Halle“, genannt. Der nach Wei Iby in meiner ersten Schrift 
uber Kumbum^®^) wiedergegebene Ausdruck Hua-miao scheint ein Notbehelf zu sein 
oder auf mifiverstandener Unterrichtung zu beruhen. Im Chinesischen bedeutet sowobl 
Sze als aucb Miao „Tempel“, nur mit dem Unterscbied, dafi man unter ersterem eine 
buddhistische, unter letzterem meist nur eine taolstlsche Kultstatte versteht. 

Der erste Eindruck vom Innenhof des Tempels nach Durchschreiten des Ein- 
gangesistgroS>a.rtig(Bilder70und71). Besonders in den Morgenstunden sonnenreicher 
Tage, wenn das grelle Licht schrag in den Hof einfallt, ist die Wirkung stark. Ein 
ausiibender Kunstler mufite seine Freude an dieser Feirbenpracht und an dem Zusammen- 
klang von Form und Farbe haben. Der von einer einstockigen Galerie umgebene Hof 
hat rechteckige Form (Sk. 307). Er ist mit quadratischen, glatten 
Steinen gepflastert. Vom Eingang (f) bis zum Tor des Tempels 
verlauft als schmales Band ein etwas gehobener Weg, wie man ihn 
sonst in tibetischen Klostern selten sieht. In der Mongolei hin- 
gegen trifft man ihn haufiger an imter dem Namen „Bogdo-in 
Dsam^®®)“, das heifit „Weg des Heiligen“, wobei unter dem „Hei- 
ligen“ eine Wiedergeburt oder, fedls keine in dem Kloster vorhanden 
ist, auch der Abt zu verstehen ist. Zu beiden Seiten des schmalen 
Weges ist in einem Holzgestell eine 40 cm Durchmesser aufweisende 
Gebetsmiihle aus Messing (d) mit den eingepragten „Sechs Silben“ 
untergebracht. Bei c hangt eine grofie Glocke in einem 2 m hohen 
Holzgestell. Zwischen c und d mit Front zu d ein mannshoher, oben halbkreisformig 
ausgehauener Gedenkstein mit chinesischer Aufschrift. 

Zwischen dem „Weg des Heiligen" und den Veranden sind in der Mitte des Hofes 
bei a und b auf Steinsockeln etwa 2,5 m hohe vasenformige Gerate chinesischen Ursprungs 
aus eisenhaltiger Bronze aufgestellt, die zum Verbrennen von Weihrauch 
dienen. In Bild 70 ist a (Sk. 307), in Shizze 307 a dagegen b dargestellt. 

Die an die Innenseite der Hofumfassungsmauer angebaute, einstockige 
Holzgalerie (Bild70) wird auf jeder Langsseite in beiden Stockwerken von 
sechs rotbraim bemalten PfeUem getragen. Sie enden in breiten, geschnitzten und bemalten 
Konsolenkapitellen mit Kapitellornamenten, auf denen die Tragbalken ruhen. Inmitten 
goldener Omamentik und griiner und rotbrauner Bemalung sind diese Balken in jedem 
Achsenfeld mit einer goldenen tibetischen Inschrift versehen. Oberhalb des Tragbalkens 
sind noch einige weitere Holzfriese sichtbar. Starke Sparrenkopfe tragen das mit grun 
glasierten Ziegeln bedeckte Gesims, iiber dem das ObergeschoS ansteigt (Bild 70). 

Erdgeschofi wie Obergeschofi enthalten an der Riickwand, also an der Innenseite 
der Hofbegrenztmgsmauer, Gemalde von Kiinstlem des Klosters. In der unteren Veranda 
bef inden sich auf jeder Hofseite zehn BUder im Ausmafie von 2,5 : 2,2 m. Im Ober- 
geschofi, das der unteren Galerie ganz ahnlich ist, zahlen wir auf jeder Seite zwolf Bilder 
von den gleichen AusmaSen. Die Malereien in der unteren Galerie veranschaulichen 
Szenen aus den Hollen oder iiberhaupt aus den Reichen der „drei iiblen Wiedergeburts- 
formen^®®)", die Malereien der oberen Galerie zeigen wohl solche aus dem Nirvana 
oder — im weiteren Sinne — aus den Gefilden der „guten Daseinsformen^®^)". Im 
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Obergeschofi smd die Bilder vom Wetter stark mitgenommen, die im Erdgeschofi slnd 
noch sehr gut erhalten. 

In der unteren Galerie fallt auf beiden L^gsselten des Hofes ein mit Gardinen 
(h 2 in Sk. 308) verhtogtes Bild eines Tschodschong auf, das besondere Verehrung 
geniefit. Im dreieckigen Tuchausschnitt ist in horizontaler Linie eine Schnur a — b 
gespannt, die eine silberne Schliefie (c) und eine Menge von Khadaks, aber auch zahl- 
reiche starke, mit der Spitze nach unten zeigende Pfeile festhalt. Wollbauschchen und 
Federn erganzen diese Anordnung, die wir auch schon in andern Tempeln angetroffen 
haben. Vor dem verhangten Bild auf einem Tisch zwischen Opferlampchen ein vier- 
eckiges Weihrauchgefafi (e). Ein ahnliches in durchbrochener Metallarbeit (f) steht 
vor der Mitte am Fufi des Tisches. Das in ihnen dargebrachte Rauchopfer soil den 
Gottern gefallen und die korperliche und geistige Atmosphare reinigen. 

In beiden unteren Seitengalerien ist ohne Riicksicht auf den Gesamteindruck und 
die Wiirde des Tempels ein meterhoher Stapel Langholz aufgeschichtet, das zur Zeit 

^ ^ des Butterfestes zum Aufbau der Tschodpas dient. 

Von den Ecken der oberen Galerie in 
^ Tornahe sieht je ein ausgestopfter Biiffel in 
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den Hof herunter, zwischen deren Hornern 
.o__ Affe sitzt, der in den Handen Kha- 

^ daks halt. Dem einen Biiffel leistet eine aus- 

gestopf te Antilope Gesellschaft. 

Der eigen tliche Tempel hat rechteckigen Grundrifi. Er schlieBt mit einer 
Langsseite den Tempelinnenhof im Nordosten ab. Dort liegt auch der einzige Eingang. 
Riickseite und Flanken dieses Kultbaus ahneln in der Zeichnung der Hofumfassungs- 
mauer. Der Unterbau weist an der Flanke auch hier je zwei nebeneinanderliegende groBe 
rechteckige Felder auf, von denen die Mitte des auBeren mit einer runden Messingplatte 
geschmiickt ist. An der Riickseite des Tempels zahlen wir im Unterbau drei solcher 
Felder, die alle in der Mitte ein kreisformig angeordnetes Namtschuwangdan tragen. 

Im ersten Stock sind an jeder Tempelflanke fiinf Fenster angebracht und an der 
Riickwand sieben (Bild 69), Die AuBenwande des Tempels unterscheiden sich von denen 
der Hofumfassungsmauer eigentlich nur dadurch, daB bei ersterem die Abmessungen, 
auch die der Fenster, groBer gehalten sind als bei der Hofumfassungsmauer. 

Die gegen den Hof weisende Seite des Tempels gliedert sich in den breiten Mittel- 
teil und die Seitenflachen. Die letzteren sind in der Hohe des Obergeschosses mit je 
einem 1,1 m breiten, in Messing getriebenen Namtschuwangdan auf schwarzem Grunde 
verziert, wahrend im Erdgeschofi je ein Tor sichtbar ist, dessen steinerner Tiirrahmen 
hofwarts mit Totenkopfen bemalt ist (Bild 71). Die zweifliigeligen Tiiren sind rot- 
braun gestrichen. Oberhalb der Tiirstocke je ein Feld mit glattem Rahmen, ausgefiillt 
mit einem Relief. 

Das Erdgeschofi des Mittelteils der Front nimmt auch hier eine Galerie ein, deren 
Aufbau mit dem Obergeschofi von zwei mit Stoff umkleideten Pfeilern (h, Sk, 309) 
getragen wird. Die auf den Pfeilern ruhenden mit Ornamenten versehenen Konsolen- 
kapitelle vereinigen sich zu einer reich geschnitzten oberen Einfassung des Feldes. Den 

142 




reich bemalten Architrav ziert in jeder Achse eine tibetische Inschrift in Gold. Auf dent 
Balken ruhen noch einige geschnitzte und bemalte Holzfriese und die Sparrenlage. Der 
Holzfries ist zum Teil durch ein auf Bild 1 1 erkennbares, 30 cm breites Gebetstuch ver- 
deckt, das sich unterhalb des an der Traufe befestigten, aus griin glasiertem Ton her- 
gestellten Ornaments entleing zieht. Auch die iiber dem mittleren Saulenpaar scbrag 
befestigte grofie Tafel mit chinesischen Schriftzeichen ist durch dies Tuch verdeckt. 

Die Ruckwande der Saulengalerie beiderseits des Tores und auch die Seitenwande 
sind mit je einem grofien Wandbild geschmuckt (Es, Sk. 309). 

Die rot lackierten Fliigel des Tores K sind an der Aufienseite mit je einer blutigen, 
vom oberen Tiirrand herabhangenden Menschenhaut bemalt. Ihre Innenseiten sind mit 
getriebenen Kupferplatten beschlagen. Am 20 cm breiten Rahmenwerk der Frontseite 
btinte Zeichnungen, die schmerzverzerrte Menschenkopfe darstellen. Solche grauen- 
erregenden Abbildungen haufen sich gerade bei diesem Tempel im Innern und Aufiem an 
den Mauern und am Holzwerk. Totenschadel wechseln mit Darstellungen von Marte- 
rungen ab. Hier werden Menschen verbraimt, dort gepfahlt, wieder woanders wird 
einem bei lebendigem Leibe die Haut abgezogen. Der ganze Tempel atmet Grausam- 
keit tmd erfullt bestens seinen Zweck, Schrecken zu verbreiten. Wohl aus diesem 
Grunde ist er weniger besucht als die andern Kultstatten. 

Er ist aber nicht nur besonders geeignet, Schrecken zu erregen, sondem ist 
zweifelsohne auch der unruhigste des Klosters. Fast den ganzen Tag ist die Luft an- 
gefiillt von Hornerklangen, Glockenschlagen und Trommelwirbeln, die im Tempel oder 
im Innenhof erschallen. Diese Gerausche erzeugt ein Gotterdienst haltender Lama, der, 
in der Saulenhalle sitzend, mit einem gekriimmten Trommelschlagel, Nga-tscha (korrekt: 
rna Ica^s) (Sh. 354), eine an der Decke an einem Strick aufgehangte flache Trommel 
bearbeitet (Bild 71). Ab und zu schlagt der Priester, der ohne Unterbrechung mit 
singender Stimme die gefiirchteten Gotter dieses Tempels anruft, auch auf eine neben 
ihm stehende Tschinelle. Vom Sonnenaufgang bis kurz vor Mittag dauert dieses Konzert, 
um nach kurzer Pause am Nachmittag noch einige Stunden fortgesetzt zu werden. 

Oberhalb des Tores auch hier eine Querleiste mit Glockchen, die durch Ziehen an 
einem Strick in Bewegung gesetzt werden kann. Beiderseits des Einganges steckt je 
eine reich mit Khadaks behangte Hellebarde im Boden. Zur Linken des Eingangs ladt 
den Glaubigen eine in einem kleinen Holzgestell eingebaute Gebetsmuhle von 45 cm 
Durchmesser zur religiosen Betatigung ein. 

Der Mittelteil auch dieser Tempelfront besitzt im Obergeschofi eine Galerie, die, 
der im Erdgescholi entsprechend, dreiachsig gestaltet ist (Bild 64). Ihre Riickwand 
zahlt drei breite Felder mit je vier Einteilungen. In jeder Einteilung ist auf blau bemalter 
Holzfiillung ein goldenes Namtschuwangdan angebracht (Bild 71). Beim breiteren 
Mittelfeld tritt an die Stelle der mittleren beiden Einteilungen eine holzvergitterte Tiir. 
Oberhalb der Galerie ist der Architrav auch hier in jeder Achse mit einer tibetischen 
Inschrift auf rotem oder blauem Grimde versehen. 

Das flache Dach des Haupttempels ist ringsum von einer meterhohen Briistung 
eingefafit (Bilder 63, 64. 65. 68 und 69). Bei 1 (Sh. 301) steht je ein 2 m hohes, 
in Messing getriebenes Dschaltsan mit einem bimenformigen Kopf an der Spitze; bei 
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2 je ein Trisula von 1,2 m Holie, bei 3 ein Tucb-Dschaltsan. Sein oberster Behang 
unlerhalb der Messingscheiben besteht im Gegensatz zu dem tiefer hangenden mehr- 
farbigen aus schwarzbraunem Stoff, der von einer ringformig verlaufenden schwarzen 
Borte mit weifien Scheibchen eingefafit ist. Auf der Stangenspitze ein kugelfdrmiger 
Metallknopf (Sk,306), bei 4 (Sk.301) ein ,.Rad der Lehre“. 

Auf dem im Grundrifi rechteckigen Hauptdach P (Sk, 301) ruht auf achtzehn 
kurzen Saulen der Dachstuhl (Bilder65 und 69), Sein Balkenwerk ist reich geschnitzt, 
blau, grxin, weifi und rotbraun bemalt, in Gold ornamentiert und mit tibetischen 
Inschriften in Gold versehen. In der Front, also hofwarts, springt das Mittelstiick des 
Daches ziemlich weit vor. Im iibrigen ergibt sich die Dachform aus den Bildern 
65, 68 und 69, Die Dachbedeckung besteht aus im Feuer vergoldeten Metall- 
platten. Die Dachecken enden in Wasserspeiern in Form von Drachenkopfen, 
deren riisselformige Rachen offenstehen. Unterhalb der Ecken hangen an 
Kettchen flache, handgrofie, vergoldete Ornamente und kleine Glockchen, die vom Wind 
bewegt hell erklingen. Zv^ischen den Wasserspeiern am Dachrand am Gesims entlang 
10 cm breite getriebene Metalleisten. Am First D (Sk, 301) zahlen v^ir fiinf 
Schmuckaufsatze, und zwar an den Ecken je ein blattartiges, auf einem Fundament ruhen- 

des Gebilde, in der Mitte ein vergoldetes 
Messing-Gandschir und zwischen diesem und 
den ersteren je einen gedrungenen kleinen, 
kugelartig endigenden Aufsatz. Bei 4 (Sk, 
301, Bilder 68 und 69) ein kleines „Rad 
der Lehre“ aus vergoldetem Messing in Ei- 
form (Sk, 310), 

Nun ein Blick ins Te m pel inner e. 
NacK Durchschreiten des Tores K 
(Sk. 309) stehen wir in einem weitenRaum 
von rechteckigem Gnmdrifi (Sk, 311), dessen Vorder- und Riickseite etwa doppelt 
so lang ist wie eine Saalflanke. Die Decke und der Aufbau des Lichtschachtes werden 
von achtzehn Saulen getragen, die zwei Langs- und fiinf Querschiffe bilden. Unter 
dem Lichtschacht, der etwas exzentrisch nach vorn zu liegt, zahlen wir nur vier Saulen. 
Der Raum kann wegen des Reichtums anTeppichschmuck und Gebetsfahnen, an Schnitz- 
kunst und Malerei nicht ausfuhrlicher beschrieben werden, doch sei festgestellt, da6 die 
Ausstattung recht sorgfaltig ausgefiihrt wurde. 

So sind z, B. die 60 cm breiten, reich geschnitzten Kapitelle und Konsolen gleich 
den Balken imd der Decke rot bemalt und mit Goldornamenten verziert (Sk, 312). 
Der oberste Wandfries (Sk, 313) besteht aus einer blauen Leiste mit geschnitzten Drei- 
ecken (q) und einer roten schmalen Profilierung (p) mit eingeschnittenen vergoldeten 
Verzierungen in Form von Kreissegmenten. 

Der Tempelboden ist sauber gehalten und zum Teil mit Teppichen belegt. 

Im Gegensatz zu den bisher besuchten Tempeln fallt in diesem die geringe Zahl 
von grolJen Gotter- und Heiligenfiguren auf. Nur an der Riickwand des Umganges, an 
versteckten Stellen finden sich inmitten kleiner Bildwerke einige groftere, die bei dem 
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Bild 72 Der Mar-brang (6). Blick auf Tempeldach. Im Hintergrund Ostnordosten 
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Bild 73 Blick auf Sudwestteil des Klosters. Aufgenommen in Gegend <tHeiliger Hain» (27) 
Im Vordergrund rechts Lamawohnhaus bstlich Schludht 







im Raume h-errschenden Dammerlicht kaum zu erkennen sind. — Dagegen iiberrascht 
hier eine verhaltnismafiig grofie Anzahl von ausgestopften Tieren, die den Gottern 
geopfert wurden. Einige haben wir ja schon in Gestalt von Biiffeln, Affen und einer 
Antilope mi der oberen Veranda im Hauptbof angetroffen. Bei einiger Vorstellungs- 
kraft, die die religiose Umwelt vergessen lafit, kann man daher glauben, hier in ein ein- 
f ach eingerichtetes Museum geraten zu sein, das nicht nur Tierpraparate enthalt, sondern 
auch sonst allerhand „museale“ Gegenstande. Vielleicht ist das auch der Grund dafiir 
gewesen, dab Rockhill den Tempel als „Schatzhaus‘‘ bezeichnete^^^). 

Aber auch noch etwas anderes erregt unsere Auf merksamkeit in besonderem Grade : 
die verhaltnismafiig zahlreichen grofien und kleinen kegellormigen, Torma genannten 
Gebilde. Sie alle haben eine Art Gehege oder Vorzaun, der aus spitzen kleinen 
Kegelchen besteht. Diese dienen dazu, die 
der Religion ^eindlichen Damonen einzu- 
f angen und festzuhalten, um sie dann zu ver- 
nichten oder zu bekehren. Mit Riicksicht 
auf die zahlreichen Statuen von urspriing- 
lichen landeigenen Gottern, die auf dem 
eben angedeuteten Wege zu „Hutern der 
Lehre“ bekehrt wurden, habe ich die 
„Blumentempel:Klassiker-Halle“ auch als 
„Haus der autochthonenGotter^^bezeichnet. 

Der Hauptzweck dieses Tempels liegt 
aber wohl nicht in der Verehrung der bereits bekehrten, dort beheimateten Gotter, denen 
iibrigens die beiden verhangten Bilder mit den „Beschutzern der Religion** in den Veranden 
des inneren Tempelhofes gewidmet sind. Vielmehr dient er vor allem dazu, die zahllosen, 
noch in Freiheit befindlichen, der Religion und dem Menschen schadlichen Gotter und 
Wesen mit Hilfe der Tormas zu bannen. Um die Menschen vor weiterem Unheil zu 
bewahren, sollen diese Unholde im Torma so lange festgehalten werden, bis sie durch 
heilige Hide feierlich versprochen haben, von jetzt ab dem Kloster und den Menschen, 
denen sie bisher feindlich gesinnt waren, Beschiitzer zu sein. 

Alle bekehrten und unbekehrten Gottheiten, die sich in diesem Tempel aufhalten, 
sind der Aufsicht eines hohen, liber magische Machte gebietenden Lamas unterstellt, dem 
man aufiergewohnliche Fahigkeiten zuschreibt. Er geniebt sogar den Ruf eines Wahr- 
sagers und wird bei alien wichtigen Angelegenheiten von den Leitern des Klosters um 
Rat gefragt. Durch seine Vermittlung konnen auch die Glaubigen mit den Gottheiten 
des Tempels in Verbindung treten. 

Der Mittelaufbau im Tempelsaal erhebt sich zwischen den beiden, den Lichtschacht 
mittragenden Saulen /? und d (Sk. 311). Er besteht aus einem 1,2 m hohen Schrank 
(Sk. 314), in dessen Mittelteil die ganz in Khadaks gehiillte, etwa 1 m hoheFigur eines 
Tschodschong (d), eines „Beschutzers der Lehre“, sichtbar ist. Oberhalb der Figur 
hangt an der Schrankkante ein quadratisch gerahmter Spiegel ( c). Die Schranke zu 
beiden Selten der Figur sind vom kreuzweise gevierteilt und mit Glasfenstern versehen (f). 
Die insgesamt acht Facher bergen je eine kleine Statue in golddurchwirkten Gewandern. 
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Oben auf den Kasten finden wir zu Haupten des verhiillten Tschodschong in gleicher 
Hohe mit dem Spiegel sieben bzw. acht gemalte kleine Bilder in rechteckigen Rahmen ( a), 
Hinter ihnen steht auf jedem Kasten eine Vase mit einem blumenstraufiartigen Ge- 
bilde (h), das aber an Stelle der Blumen allerhand Symbole tragt, unter denen das „Rad 
der Lehre‘‘ vorherrscht. 

Der TiscK vor diesem Aufbau ist mit einer Reihe von Kultgegenstanden bedeckt. 
Den Ehrenplatz nimmt eine rechteckige, fast wiirfelformige Messinglade (h) ein, die 
von zwei runden Spiegeln (i) flankiert wird. Unmittelbar davor ein langlicher ziselierter 
Messingbehalter (1), der einer Entwicklerschale ahnelt. Den Platz nahe der Mitte der 
Vorderkante nimmt eine 30 cm hohe ziselierte Butterlampe (m) ein. Beiderseits noch je 
eine kleinere (n). Auch finden wir dort u. a. ein Purbu^^®), den Zauberdolch, der bei 
den magischen Riten gebraucht wird, sowie an den Tischecken flache Schalen (o) mit 
geopfertem Reis, Obst und Siifiigkeiten. Bei p zwei kleine Vasen mit Blumen. An den 
beiden Holzsaulen (g), die diesen zentralen Kultaufbau flankieren, 
lehnen, mit dem Mundstiick nach oben gerichtet, je zwei 1,8 m lange 
in Kupfer getriebene Posaunen (h), die durch vier Ringe mit zise- 
liertem Silberbeschlag zusammengehalten werden. Prachtige Kunst- 
schmiedearbeiten sind die hohen Weihrauchgefafie A und B, deren 
Offnungen lichte Durchmesser von 60 cm aufweisen. Das linke ist aus 
Zinn und hat Kupferbeschlag, beim rechten ist die Verwendung der 
Werkstoffe umgekehrt. Im iibrigen sind die Saulen (g), vor denen 
diese grofien Weihrauchgefafie stehen, im unteren Teil mit einem Panther- bzw. Tiger- 
fell umkleidet. Daran sind Pfeile und Bogen befestigt. Dieser Fellschmuck wiederholt 
sich an alien Saulen des Tempels, nur fehlen dort die primitiven Waffen. 

Unweit dieses Mittelaufbaus, etwas nach rechts geriickt, aber nicht mehr unter dem 
Lichtschacht, stehen bei 3 (Sk. 311) ein weiterer Tisch und daneben ein Taburett. 
Beide dienen zum Vorrichten und Bereitstellen von Butter lampen fiir Opferzwecke. 
An der im unteren Teile ebenfalls mit Pantherfell bekleideten Saule 8 (Sk, 311), die 
unter dem Rande des Lichtschachtes steht und somit gewissermafien zum Bereich des 
imter ihm thronenden Mittelaufbaus gehort, sind mehrere tibetische Gabelf linten befestigt. 
Aber auch die Architrave weisen an einigen Stellen ahnlichen Schmuck auf, erganzt 
durch Bogen, Pfeile und ganze Reihen von Gebetsfahnen. 

Zwischen dem zentralen Aufbau und dem Saaleingang hangt von der niederen Saal- 
decke des Umgangs ein grofies griines Labri herab. 

In den auf Shizze 311 in beiden hinteren Ecken des Umgangs mit einer Linie 
umrandeten quadratischen Flachen fesseln uns ausgestopfte Tiere (4), und zwar 
ein Widder, ein Bar, ein Wolf, ein Hirsch und ein Hund. Auf der rechten Seite 
gesellt sich noch dazu ein gesatteltes phantastisches Ungeheuer mit dem Rumpf eines 
Baren und einem mit Hauern bewehrten Kopf, der halb an einen Tiger, halb an ein 
WalroS erinnert. Hinter den Tieren stehen bei 18 in der linken Saalhalfte vier und 
in der rechten drei eigenartige, grofie maskierte Wesen. Ihre braun und schwarz 
bemalten Kopfmasken wurden von chinesischen Kunstlern ausgefiihrt (Sk. 315). In der 
fezartigen Kopfbedeckung stecken neben einer dschaltsanahnlichen Stange J vier langere, 
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biegsame Arme a und b, an denen, Fliigeln gleich, Tiicher hangen. Die zur Maske 
gehorenden verschlissenen langen Mantel sind mit der Zeit farblos und scknutzig grau 
geworden. Jede Maske tragt um den Hals eln grofies Amulett aus Metall, das in einigen 
Stiicken bis zu 30 cm Durchmesser erreicht und dessen Innenteil halbkugelformig aus- 
gebeult ist (Sh, 316). Im iibrigen sind die Masken mit Bogen, Kochern, Pieilen, mit 
Speer oder Lanze bewaffnet. Zu ihren Fufien auf der rechten Tempelseite sind die 
Felle zweier junger Biiffel ausgebreitet. Hinter den Masken sind zwischen je zwei Saulen 
kostbare Teppiche gespannt. 

Bei 5 und 6 grofie Stapel von Kleidern und Stoffen. Bei 6 aufierdem auch 
mehrere Rollen kostbarer Teppiche. Bei 9 auf einem 1,3 m hohen Gestell ein Gong. 

In der vorderen linken Ecke des Tempel- 


innern (bei 7, Sk. 311) lehnen Hunderte von \Qj 
Hellebarden von 5 m Lange tmd dariiber. 

An den Seitenwanden des Tempelinnern 
ziehen sich, auf Untergestellen ruhend, lange, ^AMC ^ 

rotbraun lackierte, 4m hohe Schranke ent- I'" i . " — ' 

lang (Sh. 317). Jeder von ihnen ist in vier 317 , 

nebeneinanderliegende Facher eingeteilt, die \ ’ 

mitdichten.vorhangartigenStoffbehangenver- 
sehen sind. In jedem Abteil ist eine Gottheit 

untergebracht, die, ihrer seltenen Vermum- — 1^=? — / 

mung nach zu schliefien, zur Gruppe der 

autochthonen, also zu den in Religionsbeschiitzer umgewandelten, gehoren muS. L^gs 
des unteren Kastenteils verlaufen quergelegte Khadaks, oberhalb der Vorhange eine 
Tuchfalbel (Volants) (Sk. 318). 

An der Riickwand des Umgeings haben eine Reihe von Kultgegenstanden und kunst- 
volleren Aufbauten Platz gefunden. Es sind im ganzen acht ; doch handelt es sich nicht 
immer um Darstellungen von Gottheiten. Sind solche vorhanden, 
so stehen vor ihren Untergestellen stets xmgefahr 50 cm breite 
Tische. Die Gottheiten selbst sind nur sehr wenig sichtbar, da 
sie im Schrankinnem eingeschlossen sind und die Schrankoffnung 

aufierdem noch mit den hier geradezu kennzeichnenden vorhangartigen Stoffbekleidungen 
verdeckt ist. 


Der mittlere Aufbau an der Riickwand ( 10 in Sk. 311), den wir uns gewissermaften 
als Musterbeispiel genauer ansehen wollenfS^. 319,1, besteht ebenf alls aus einem vom 
offenen, mit geirdinenartig emgeordneten gelben Vorhangen (4) verhullten Schrank, der 
eine dicke bauchige Gottheit (5), anscheinend aus Bronze mit vergoldetem Gesicht, 
beherbergt. Die 1,4 m hohe Figur ist mit Khadaks iiberladen. Vor dem Nabel halt sie 
ein grofies, vergoldetes Messingamulett (20) von 30 cm Durchmesser (Sk. 320), dessen 
in schoner Reliefarbeit ausgefiihrter breiter Kranz die halbkugelformig ausgewuchtete 
und polierte Mitte umgibt. Oberhaupt erinnert dies Amulett in der Form sehr an die 
beiden grofien Masken. Auf dem Kopf tragt der wohlgenahrte Gott einen breitrandigen, 
runden Hut mit leicht nach aufwarts gebogener Krempe (Sk. 321). Unter dem Hut 
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schauen groBe Ohren hervor. Oberhalb des Kopfes hangt vor der rot€n^2, Sk.319) 
und blauen (1) Draperie eine groBe, silberschimmernde Glaskugel (3) herab. 

Am Fufi des Kastens, dessen unteres Drittel mit blauen und roten Khadaks (16, 
Sk. 319) verhangt ist, zieht sich ein schmales Brett entlang, auf dem eine Menge von 
Kultgegenstanden angehauft sind. An den beiden Ecken heben sich von den farbigen 
Khadaks zwei griinliche, etwa 35 cm hohe Porzellanvasen (7) ab. In jeder steckt ein 
blattartiges Gebilde, dessen Mitte ein mit der Spitze nach oben gerichfcetes, in Gold und 
Silber gesticktes Torma (c) darstellt, an dessen Aufienleiste b Pfauenfedern (a) befestigt 
sind (Sk. 322). Neben diesen Vasen treffen wir auch hier weiter nach der Mitte zu 
auf Holzgestellen Metallspiegel von je 35 cm Durchmesser (17) an, und neben ihnen 
gegen die Mitte zu je ein Torma (18) von 40 cm Hohe (Sk. 323). Sein niedriger 
Holzsockel ist am Rande mit Totenschadeln bemalt. Auf den Fu6 der griin, blau und 
rotbraun ornamentierten Frontseite des Tormas ist die Figur eines liegenden weifien, 
blau und griin bemalten Tigers aufmodelliert (T ). Das vor ihm herausspringende 
waagerechte Brett ist mit den kleinen spitzen Kegelchen bespickt, die das Einfangen 

der Damonen erleichtern sollen. 

Zwischen den beiden Tormas, genau in der Mittellinie 
des Tisches, ruht auf vier in einen Sockel eingelassenen 
kupfernen Fiifien (b) der Oberteil eines Totenschadels 
(19, Sk. 319), dessen Kappe (a) nach oben gerichtet ist 
(Sk. 324). Solche Schadelschalen, die von Indien her in 
das Tempelinventar des Lamaismus aufgenommen worden sind, spielen in den tantri- 
stischen Riten eine grofie Rolle. Aus ihnen nehmen die damonischen Gottheiten Speise 
und Trank in Gestalt von Menschenhirn und Menschenblut zu sich. Aus diesem Grunde 
finden wir diese Schalen, die im Sanskrit Kapala, im Tibetischen Todtag^^^) heilien, 
haufig in den Handen der Gottheiten derTantra-Lehre^^^). Bei den entsprechenden kul- 
tischen Handlungen zu Ehren dieser Gottheiten, aber auch der sogenannten „Furcht- 
baren“, sind diese Schalen bald mit Branntwein, bald mit Tierblut gefiillt. Der in 
Skizze 324 abgebildete Schadel scheint aber zu kultischen Handlungen iiberhaupt nlcht ver- 
wendet zu werden, da er, mit der Kappe nach oben gerichtet, auf den KupferfuBen fest- 
gemacht ist. Wird ein Kapala zu Kultzwecken gebraucht, so ruht die Schadelschale 
stets mit der nach oben zeigenden Offnung auf drei meist metallischen, auf einem Sockel 
befestigten Fiifien. Oft sind diese Schadelschalen auch mit einem gewolbten Mctall- 
deckel^ und einem Handgriff versehen, der die Form eines Tormas hat. Ob es sich bei 
dem hier im Tempel befindlichen Schadel um die Hirnschale der Mutter Tsongkhapas 
handelt, wie das seinerzeit Potani,n^^^) angenommen hat, lassen wir dahingestellt. Ich 
habe diese Schadelschale iibrigens bereits bei meinem ersten Besuch in Kumbum im 
Goldenen Dach-Tempel gesehen^^®). Nacheiner Angabe von Cybikov, der als geborener 
Eamaist wohl am mafigebendsten ist, steht aber der echte Schadel der Mutter Tsong- 
khapas im Dschud-khang^^^), der mir leider verschlossen geblieben ist. 

Vor dem schmalen Brett mit den Kultgegenstanden ist an den Kasten ein einfacher 
Tisch (15, Sk. 319) herangeriickt, auf dessen riickwarts liegender Flacbe sechs silberne, 
mit Papier belegte Opferteller ( 9) stehen, die Obst und Siifiigkeiten enthalten. Davor in 
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der Mitte ein becherartiges, etwa 25 cm hohes, mit 01 gefiilltes Gefafi (11), das als 
Lampe dient. Der kleine Schwimmer brennt Tag imd Nacht. Bei 10 kleine Vasen mit 
kiinstlichen Blumen. Noch welter nach vom eine kleine Butterlampe (12) inmitten vler 
noch kleinerer (14). Vor dem Tisch auf elnem Untergestell ein 60 cm hohes, rundes 
Weihrauchgefafi aus Kupfer mit Zinnschmuck (13). Der oben 40 cm breite Kelch ist 
bis auf ein kleines Loch geschlossen (Sk. 325). 

Ein Lama macht mich auf ein zur Rechten des eben geschilderten Aufbaues 
stehendes, kaum erkennbares Fabeltler aufmerksam. Das Vorhandenseln dieses Tieres 
wie des eigenartigen, breitrandigen runden Hutes gestattet wohl den Schlufi, daS wir 
es hier entweder mit der Gestalt der Schutzgottheit Dordsche-legpa®°^) oder mit 
einem der schon erwahnten „funf Konige**®®®) zu tun haben. 

Rechts von diesem Aufbau stofien wir auf zwei ahnliche (11 nnd 12, Sk. 311). 
Sie beherbergen in ihren Schranken je eine 1 m hohe verhullte Gottheit mit schwarzem 
Antlitz und groliem vergoldetem, 20cmbreitem Messingamulett (Sk. 326). Die starken, 




klotzlgen, etwa 1 m hohen Gestalten hocken in Buddhahaltung hinter einem roten bzw. 
blauen, geteilten, reich mit Gold- und Silberstickerei versehenen Vorhang (Sk. 327) und 
tragen den breltkrempigen Hut. Sie gehoren also auch zur Gattung der bekehrten boden- 
standigen Gottheiten. Die Statuen sind reich mit Khadaks beladen und zum Teil auch 
noch mit Tiichem behangt. Vor ihnen stehen auf schmalen Tischen zwischen Butter- 
lampen je zwei mit schoner Gold- und Silbergravierung versehene Tormas (Sk. 328). 

Links vom Mittelaufbau der Riickwand konnen wir in einem ahnllchen Schreln (13, 
Sk. 311) nach langerem Suchen hinter roten, goldgestickten Vorhangen und Falbeln aus 
Goldborten eine Gottheit mit vergoldetem, schw'arz iibermaltem Geslcht erkennen. Dlese 
Flgur tragt ein groBes Amulett imd ist im iibrlgen ahnlich behangt wie die vorher be- 
schriebenen. Auch bei diesem Schrein ist die freie Flache des Sockels in Front Init 
quadratisch gerahmten IChadaks verkleidet (Sk. 329). Auf einem davorstehenden Tische 
ein 35 cm hohes, weifi, griin und rotbraim bemaltes Torma (Sk. 330) aus Holz, dessen 
Sockelrand/^T * ) mitTotenkopfengemustertist. Seine Riickwand ist insofemandersgestaltet, 
als das spitze Dreieck mit der Grundlinle nicht unmittelbar auf dem Sockel sitzt, 
sondem auf der nach oben gekehrten Basis eines andem Dreiecks, dessen stark ab- 
geschnlttene Spitze in den Sockel des Tormas eingelassen ist. Den braunen Kegelchen 
des Vorzauns (St) sind weifie tropfenartige Gebilde aufgesetzt. Butterlampchen und 
Opferschalen mit Fruchten vervollstandigen die Kultgegenstande auf dem Tische. 

Im Schrank 14 (Sk. 311) ist die Gottheit durch die Figur eines Tieres ersetzt, 
das naher zu bestimmen nicht moglich ist, da es bis auf die vier Beine von zahllosen 
roten und gelben Khadeiks eingehullt wird (Sk. 331). Allem Anschein nach handelt es 
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sich um einen Stier, dem wir in der lamaistischen Kunst ofters als Reittier begegnen. 
Die verdeckte Figur diirfte etwa 65 cm hoch sein und aus dimkler Bronze bestehen. Vor 
der Mitte des Schrankes, und zwar oberhalb des gelben, oben mit griinen und blauen 
Falbeln (t, Sh» 331) ausgestatteten Vor hangs hangt elne silberglanzende Glaskugel (g). 
Das rot, griin und braun bemalte Torma auf dem Altartisch ahnelt in der Ausfuhrung 
dem zuletzt beschriebenen und hat eine Hohe von 40 cm (Sk, 332). Der Rand des 
Sockels ist seitlich bei R mit Totenkdpfen bemalt. Hinter dem Torma steht in der 
Mitte der Tischplatte eine 50 cm hohe Lampe (Sk. 333) von der Form eines Kelches, 
eine schone plastische Arbeit aus ziseliertem Kupfer und Zinn. 

Der 2,6 m hohe und etwa 1,2 m breite Kasten 15 (Sk, 311) ist in Skizze 334 dar- 
gestellt. Vor dem geschnitzten Holzfries I gewellte Falbeln. Das Iimere des Kastens 



unterhalb // ist der Sicht entzogen durch einen bis auf einen schmalen Schlitz (bei S) 
geschlossenen roten Vorhang (III), an dem zwei senkrechte, 12 cm breite Gold- 
streifen ( a) auff alien. Im schmalen Spalt ist hinter dem Vorhang eine vor einem Kha- 
dak (f) hangende, 12 cm breite Amulettscheibe aus Messing (e) erkennbar. Den Fufi 
des Sdilitzes verdeckt ein 40 cm hohes, herrlich in Gold und Silber getriebenes Torma 
(g, vgl, auch Sk, 335), Auch auf dem vor diesem Kasten aufgestellten Tisch Butter- 
lampen und mit Obst gefiillte Schalen. 

An diesen letzten groBeren Schrank schliefit sich endlich nach der linken Tempel- 
ecke zu noch eine Reihe von massiven, bemalten ahnlichen Behaltern an, die aber alle 
verschlossen sind (16, Sk,311), Auf der gegeniiberliegenden rechten Seite bildet den 
Abschlufi das grofie Modell eines Mandschu-brang (17, Sk, 311), 

In die Saalmitte mundet von oben her, den ersten Stock durchbrechend, ein Schacht 
ein, dessen seitlich in Dachhohe angebrachte Gitterfenster Licht einlassen. Kin Blick 
nach oben auf die Decke des Lichtschachtes lafit uns die in Skizze 336 dargestellte 
Tafelung mit Kreisflachen, doch nicht die Art der f arbigen Zeichnung erkennen : 
wahrscheinlich handelt es sich auch hier um das von der Grofien Klassiker- Halle her 
bekannte Fischmuster. 

Von den hoch oben im Lichthof zwischen die Saulena — /3und ^ (Sk, 311) ein- 
gefiigten Querbalken h^gt je ein machtiges, 6 — 7 m langes Badang von 1 m Durchmesser 
herab. An den obersten bestickten Teil dieser Tuchrohren ( Sk, 337 ) reihen sich nach- 
einander breite Tuchringe in den Farben Gelb, Rot, Weift, Rot und Blau. Den unteren 
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Abschlufi bildet ein schmalerer Ring in Gestalt eines gekniipften Fischnetzes, das in 
langen blauen Quasten auslauft. Beiderseits der machtigen Badangs hangt an jedem 
Querbalken noch ein kiirzeres (E, Sk. 338), 

Sowohl am oberen und unteren Rand der Brustung, die das Obergeschofi gegen den 
Lichtschacht zu abgrenzt, als auch an den Balken des Umgangs unterhalb der Brustung 
sind unzahlige Gebetsfahnen (Sk. 339) befestigt. Sie reichen stellenweise bis in 
Scheitelhohe herab. 

Der Gesamteindruck dieses Tempels wird stark durcb die sich bier abspielenden 
Festlichkeiten und Zeremonien beein-flufit. Es war eine giinstige Fiigung, daft ich die Ver- 
anderungen im Tempelbild bei verscbiedenen Gelegenheiten wie bei Prozessionen, bei 
der Verbrennimg von Tormas und beim Neujahrsfest im Film festhalten konnte. So 
wmen z. B. die Holzstiitzen a (Sk. 340) im Tempelhof zur Zeit der Verbrennung der 
Tormas so auigestellt, daft sie den „Weg des Heiligen“ dicht beim Eingang flankierten. 
Auch enthielt zu dieser Zeit jede Holzstutze zwolf Speere, Hellebarden und Fahnen. 
Ferner war an diesem Tage das Obergeschoft der Tempelfront mit langen, nebenein- 
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ander aufgereihten fufibreiten Khadaks (Sk. 341) so verhangt, daft nur das Erdgeschoft 
sichtbar blieb. Auch vor der offenen Tiir zum Tempel war damals bis in Augenhohe 
ein mit bunten Blumen bestickter, blauer Vorhang gespannt, auf dessen Mitte ein aus 
weiftem Tuch ausgeschnittener Bhavacakra genaht war. Ein dahinter hangendes rotes 
Tuch zeigte einen weiften au-fgestickten Tiger. Auch vom Dachrand des den Tempel 
kronenden Aufbaus hingen nebeneinemdergereihte fuftbreite Stoffbander in den ver- 
schiedensten Farbenzusammenstellxmgen herab ( Sk. 342), die von den Tibetern „ Panduk “ 
genannt werden. Diese Bander, deren einzelne Teile nach unten zu in einer Spitze zu 
endigen pf legen, wirken in ihrem dichten Nebeneinander wie ein schoner Vorhang. Manch- 
mal verdecken sie grofte Teile der Tempelfront oder -flanken und hangen dabei 2 m 
uber dem Boden herab. Zu Festzeiten waren aufterdem vor dem Eingemg zum Tempelhofe 
zwei grofte flache, auf einem niedrigen Postament ruhende Trommeln aufgestellt. Im 
Hofe fiel gelegentlich solcher Feiem em Schimmel mit reichem Gehange auf (Sk. 343), 
von dem die Lamen erzahlten, er trage den „K6nig der vier Himmelsrichtungen" (Mai- 
treya). Die Riickendecke des Schimmels ist mit einer breiten rot und blau gestickten 
Borte (1) eingesaumt, an der ein Kranz von blank polierten, gepragten Kupferplattchen 
(2) und darunter eine Reihe kleiner Kugeln befestigt sind, an die sich verschiedenfarbige 
Fransen (3) ansetzen. 

Wir wenden uns nunmehr dem Wohnsitz des Khampo, des Abtes von Kumbum, zu. 
Er ist auf der Karte unter Nummer 6 als 
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„Mar-brang (Roter Palast)“ 

eingetragen. Der Sage nach soli friiher an dieser Stelle eine andere Residenz ge- 
standen haben, die von der mandschurischen Regierimg fur den Taschi Lama Pal dan 
Jesche®®^), den dritten Inhaber des Thrones im beruhmten Kloster Taschilhunpo, 
eigens erbaut und eingerichtet worden war. Von diesem alten Bauwerk ist nichts mehr 
iibriggeblieben. 

Nach einer chinesischen Karte werden die dort angelegten Gebaude mit „Atschia- 
Towa®®^)" bezeichnet. Diese Benennimg ist nach der Chronik von Kumbum darauf 
zuinickzufiihren, dafi der Meu'-brang nicht etwa zu Ehren des Atschia, der Inkarnation 
des Vaters von Tsongkhapa, erbaut wurde, sondern dafi eine der Wiedergeburten des 
Atschia dieses Gebaude fur den Khampo des Klosters hatte errichten lassen. Diese 
Wiedergeburt trug den Namen Scherab sangpo^®®). Seit dem Baujahr dieser Residenz 
— 1687 — haben denn auch in der Tat die Khampos, die in der Literatur allgemein 
Titog^®'^). ..Inhaber des ersten Sitzes“, genannt werden, im Mar-brang standige Wohnung 
genommen. Der Palast wurde jedoch wahrend der Aufstande in den siebziger Jahren 
des vorigen Jahrhunderts von den Dunganen vollstmidig zerstort. 

Die Residenz, welche heute diese Stelle einnimmt, soil nach den Berichten bejahrter 
Ortseingesessener, die den alten Palast noch gekannt hatten, mit dem friiheren Pracht- 
bau pr nicht zu vergleichen sein®®*). Trotzdem macht der heutige Bau mit seinen rot 
gestrichenen Mauem, deren Farbe auch Veranlassung zu dem Namen Mar-brang gegeben 
hat, einen bedeutenden Eindruck. Eben weil an dieser Statte fruher einmal der dritte 
Taschi Lama seinen Wohnsitz aufgeschlagen hatte, diente wohl der Rote Palast noch 
in den letzten Jahrzehnten fiir den Dalai oder Taschi Lama auf der Durchreise als 
Wohnung. 

Im Roten Palast haben wir einen Vertreter der Dejang-Art vor uns. Dieser Aus- 
druck bedeutet in wortlicher Obersetzung ,.ausgedehnte Wohlfahrt". 

Der Rote Palast — mit eigenem Wirtschafts-Gebaude und Hof — liegt, das ganze 
Kloster uberragend, auf dem westlichen Hang der das Kloster umgebenden Hohen, 
und zwar auf einer vorspringenden Nullebene, die im Osten und Norden steil abfallt. 
Befahrbare Wege fiihren von dort nordwarts ins Kloster hinab. 

Der Rote Palast samt dem dazugehorigen vorgelagerten Tempel weist mit der Stirn 
nach OSO. An ihn schliel^en sich im Siiden nach ruckwarts gestaffelt die vorhin 
erwahnten Wirtschafts- und Wohngebaude an. Die ganze Anlage des Mar-brang ist 
von Mauero umgeben. Im Osten lauft vor der Front eine Strafie entlang, die in einen 
vor dem eigentlichen Palast gelegenen Vorplatz mundet und dort endigt. Dieser Vor- 
platz ist im Norden und Osten von einer meterhohen Steinbrustung begrenzt. Jenseits 
von ihr stiirat der Hang steil, im Osten sogar fast senkrecht, bis zu den etwa 15 m tiefer 
hegenden Hausern ab. Die Aussicht vom Vorplatz aus auf das im Tale liegende 
Kloster imd airf die jenseitigen Berghange ist prachtig. Von hier aus fuhren schmale 
zum Tell mit Brustungen versehene FuGpfade talwarts. 

Der Rote Palast (Sk. 344) besteht aus einem Vorhof D, dem Tempel M und den 
auf dem hinteren Dachr^de des Tempels. am Fufie des Steilhangs Hegenden Wohn- 
raumen des Khampo (K). 
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Der Vorhof ist nach aufien durch elne Ziegelmauer (Z — Z) abgeschlossen, in 
deren Mitte sicli ein 9 m langes, nledriges Gebaude E aus dem gleichen Werkstoff 
erhebt. Das Balkenwerk unterhalb des griin bescbindelten Daches ist reich bemalt. 
Durch die Mitte dieses Baues fiihrt ein 2,5 m hohes Rundbogentor (t). Bei z, also 
rechts und links des Haupttores, je ein schmaler Zugang, der an der Innenseite der 
Hofumrandungsmauer von je einem blinden Fenster flankiert wird. Bei T am Ende der 
Front ein einstockiger, hausartiger Eckturm mit flachem Dach und zwei Fenstern. 

Vom Eingangstor fiihrt ein 0,3 m breiter „Heiliger Weg“ direkt in Richtung auf 
den Tempeleingang. Ober ihm dicht hinter dem gr often Eingangstor (E) eine dreifach 
gegliederte chinesische Ehrenpforte (Sk,345). Der Be- 
lag ihrer drei Dacher (a und c) besteht aus griinen 








/ ^ — A, 

A ' 





m 

m- 

345 


■ ■i 




Schlndeln. Oberhalb jedes Tores eine tibetische Inschrift auf blauem Grxmde. Beider- 
seits der Ehrenpforte je eine M-ani-Stange (h) mit Tuch-Dschaltsan an der Spitze. 

Vom Vorhofe aus fiihrt ein Tor (11, Sk. 344) nach links (Siiden) in einen Hof 
des Wirtschaftsgebaudes. An die Seitenmauern des Tempelhofes sind beiderseits niedrige 
Hauschen (w — xv) angebaut, die Wohnungen der Wachter enthalten. Im Westen, also 
an der Riickseite, wird der Vorhof durch eine aus sechs breiten Steinstufen bestehende 
Treppe abgeschlossen, die zum Tempel emporfiihrt und fast dessen ganze Breite ein- 
nimmt. Gerade das Vorhandensein eines Tempels im Roten Palast rechtfertigt die Be- 
zeichnung Dejang. 

An der Stirnseite des Tempels lassen sich wieder das breite Mittelstiick 
und die beiden schmalen, zuriickspringenden Seitenflachen unterscheiden. Die Trennung 
erfolgt durch je eine Grenzmauer beiderseits des Mittelteils (Sk. 355), an deren Vorder- 
seite unterhalb der Schmuckleiste o ein besonderer schon geschnitzter Balken n (Sk. 355), 
dessen Profil in der Nebenskizze wiedergegeben ist, ungefahr 0,7 m weit vorspringt. 

Im Erdgeschofi des frontalen Mittelstucks (Sk. 346) liegt eine 5,3 m tiefe Galerie, 
deren Aufbau von vier rot lackierten Holzpfeilern getragen wird, die mit gelbbraunem,. 
mit roten und blauen Kreuzen gemustertem Tuch umkleidet sind (Sk, 347). Um den 
obersten Teil dieser Umhiillung lauft ein breites rotes, mit blauen, goldumranderlen 
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Flecken (Sk. 348) gesprenkeltes Samtband (a) ringartig herum. Unter dem Band eine 
rote Tuchfalbel (b). Oberhalb der Umhiillung bietet die Front der nackten Saule 
(Sk. 346) ineinandergescliachtelte, vorsprlngende Spiegelmuster in Gold (23). An der 
oberen Kinfassung des Feldes vereinigen sich die reich in Blumenmustern geschnitzten, 
rot lacklerten, griin bemalten und von einer Goldborte eingef afiten Konsolenkapitelle('22^. 
Der Kapitellkopf (25)> ein kleiner goldener Buddha, ist von blatrformig geschnitztem 
Blumenschmuck umgeben. 

Der rot lackierte Architrav (26) ist mit zarter, sehr hiibscher ornamentaler Malerei 
iiberdeckt. In jeder Achse eine tibetische Inschrift auf blauenx Grunde (21). Oberhalb 
des Architravs mehrere ganz schmale Friese, und zwar ein griiner mit Goldschmuck, 

einer mit kleinen Goldpunkten (20), ein 
weiterer geschnitzter, griin und gelb be- 
malter vergoldeter ( 19) und schliefilich ein 
etv^as breiterer mit ineinandergreifenden 
geschnitzten Dreiecken. Von diesen ist die 
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obere Dreieckslinie (27) 
abwechselnd griin und rot, 
die untere (18) im Mu- 
schelmuster gescbnitztund 
griin, gelb oder rot bemalt. 
Eine dreifache Sparren- 
lage mit quadratischen, untereinander eingedeckten Sparrenkop'fen bilden die Traufe fur 
das mit Ziegeln bedeckte Zwiscbendach. Die imterste Sparrenlage ( A) ist griin. Nacb 
oben folgen eine blaue (B) und eine gelbe. In Skizze 346 und in ihrer Nebenskizze sind 
die Zeichnungen auf den Stirnflacben der Sparrenkopfe A und B dargestellt. Langs der 
Traufe verlauft ein 25 cm breites Steinomament. 

Die Ruckwand der Saulengalerie weist folgende Gliederung auf ; Beiderseits des Zu- 
gangs zum Tempelinnern je zwei breite Fenster (Sk. 349), die die ganze Riickwand ein- 
nehmen. Unterhalb dieser zieht sich bei V ein 0,8 m hoher, grau getiinchter Steinziegel- 
sockel entlang. Fensterrahmen und Fensterkreuz sind rot lackiert, das Holzrahmen- 
werk III ist griin gestrichen und innen mit Papier verklebt. // und / stellen orange 
lackierte Rundbalken dar, ersterer mit farbiger Omamentik in Griin, Blau, Gelb und 
Rot. Die Fzirben sind so frisch, dafi der SchluS gerechtfertigt ist, dieser Teil des 
Tempels sei erst kurz vor meinem Besuche fertiggestellt worden. 

Das Rahmenwerk des zweifliigeligen Tempeltores Sk. 350), das iiberall nur in 
10 cm breiten Leisten erkennbar ist, erglanzt in Gold, das mit einem Muster in Gestalt 
zarter Kommas in den Farben Griin, Blau und Rot iiberdeckt ist. In der Tiirfiillung 
sitzen seeks 30 cm breite, rot lackierte Felder, von denen die beiden mittleren halb so 
grofi sind wie die andem. In den vier grofien Feldem grolie Doppelkreise, die bei den 
oberen die Ligaturen des NamtschuAvangdan (h) enthalten, bei den unteren je fiinf kreis- 
runde Schmuckstiicke. An den kleinen Mittelfeldem der Torfliigel ist ein halbkugel- 
formiger Messingschmuck mit einem Ring befestigt, an den Khadaks und Gebetsschniire 
gebunden sind (i). 
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Dem Torrahmen (Sk. 351) ist auch hier viel Sorgfalt gewidmet: Dem Tore zu- 
nachst ein breiter, rot lackierter Fries (7) mit langen goldenen Drachen xind blauer, 
griiner und gelber Omamentik. Der blau bemalte ilache Fries (6) tragt Goldornamentik, 
die noch schmalere Profilienuig (5) ist braun getont und mit kettenartig gelagerten 
Goldpunkten verziert, wahrend der etwas breitereFries ( 4 ) mit aureolenartiger Bemalungin 
Blau, Rot, Gelb und Griin iiberdeckt ist. In der nachsten Profilierung sind ineinander- 
greifende Dreiecke angebracht, von denen die in Linie 3 befindlichen eingeschnitzt und rot 
bemalt sind, wahrend die der Linie 2 auf der Basis ein Sonnenmuster in wechselndem Griin 
und Blau zeigen. Nach aufien bin schliefit der Torrahmen in einem breiteren Fries (1) ah. 

Der rot lackierte Torsturz (f) tragt eine goldene tibetische Inschrift auf blauem 
Grunde. Oberhalb drei Lagen von aufeinander eingedeckten Balkenkopfen, deren Stirn- 
flachen verschiedenfarbige Bemalung aufweisen, imd zwar (d) blaue, (c) griine und die 
oberste (h) orangefsirbige. Der oberste 30 cm hohe Fries ist mit farbigen Drachen- 
kopfen geschmiickt, zwischen denen auf Schniiren girlandenartig aufgereihte Kiigelchen 
sichtbar sind (I uni II, Sk. 352). 

Bevor wir einen Blick auf die Decke werfen, sei noch auf ein Holzgestell auf- 
merksam gemacht, das vor der 




Saulengalerie steht. ^ In ^hin ^ 

stecken an langen Stielenf St j r 

zwolf flache, 0,8 m breite ab- 352 353 354 

gerundete, doppelseitige Trommein (Sk. 353). Die Trommelfelle (a) sind mittels 
kleiner Nagel am Gehause befestigt. Das Trommelgehause (b) ist mit rotem Leder 
iiberzogen, in das Ornamente in Form vergoldeter Drachen eingeprefit sind. Die hart- 
ledernen Ringe des Gehauses sind gelb, blau und rot bemalt. Die einzelnen Instrumente 
sind verschieden abgestimmt. Neben ihnen hangen die gekriimmten Trommelschlagel, 
auf tibetisch Nga-tscha (Sk. 354). 

Die Zimmerung der Decke der Galerie besteht aus zwei starken, blau gestrichenen, 
quadratischen Balken, die die beiden Galeriepfeiler mit der Ruckwand verbinden, und 
Querbohlen, auf denen die in kleinen Zwischenraumen gelegten handgelenkstarken griinen 
Rundholzer lagern. Diese tragen die eigentliche aus Reisig und Lehm bestehende Decke. 

Skizze 346 gibt zugleich den Aufrifi des Obergeschosses wieder. Es ist in Front 
durch fiinf schmale Holzsaulen in vier Achsen eingeteilt. Seine durch drei Saulen ge- 
gliederte Ruckwand spring! 1 — 1,5 m weit zuruck, so dafi auch hier ein balkonartiger 
Eindruck entsteht, den die zwischen den vorderen Pfeilem verlaufende niedrige Briistung 
noch verstarkt. In jeder Achse sind iibrigens in die Briistung drei rotbraune, abwechselnd 
von einer griinen oder blauen Leiste eingefafite Spiegel eingelassen (17, Sk. 346). 

In jeder Achse ist das entsprechende Feld an der Ruckwand der Galerie durch 
griine Holzleisten (14 und 16) 'm vier rot laickierte Einteilungen (28) gegliedert. Der 
obere Teil jeder Einteilung ist mit einem innerhalb eines hellblauen und blauen Kreises 
liegenden Namtschuwangdan (15) in Gold, Blau und Griin bemalt. Oberhalb der Ein- 
teilungen (28) zieht sich ein orange gestrichener Balken (13) mit schildformig auf- 
gemalter Omamentik entlang. Auf 13 lagert, von zwei schmalen Maanderfriesen ein- 
geschlossen, der starke, rot lackierte Balken 12 mit tibetischer Schrift auf griinem Feld. 
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Noch welter oben wiederum Holzfrlese und schliefilich die Decke der Veranda. In 
gleicher Hohe mit ihr ruht auf den schmucklosen Frontsaulen der starke Architrav (29); 
darunter lauft an der oberen Halfte der Galeriepfeiler eine mit einem Goldrand verzierte, 
schon geschnitzte, blau, rot und griin bemalte Leiste (11) entlang, die das Feld nach 
oben abschliefit. Auf dem Balken 29, der in jeder Achse zwei nebeneinanderliegende 
orangefarben bemalte Felder mit tibetischen Inschriften zeigt, ruhen zwei Lagen von 
quadratischen Sparrenkopfen, deren Stimflachen bei 9 blau, bei 8 rot sind. Sie tragen 

das mit grun glasierten Schindeln iiberdeckte, ziemlicb 
weit zuriickspringende schmale Dach (7), oberhalb 
dessen auf Skizze 346 die Front der Dachbriistung des 
Tempels sichtbar ist. Sie ist fast ganz durch einen 
25 cm breiten, braun - schwarz getiinchten Fries (5) 
ausgefiillt, der von einem schwarzen 
■aLLL ii i — ^ \i\imm mit weifien Sclieibchen ornamentierten 
° ° ° ° ° ^ Band eingefafit ist (6 und 3). Im Fries 

o o o o o o zahlen wir je Achse zwei Metallplatten 

° ° ® ° ® ® von 25 cm Durchmesser. Oberhalb 

° ° einer Lage von quadratischen Balken- 

350 kopfen (2) der aus Rundziegeln be- 

stehende Belag der Briistung (1), 

Die beiden zuriickliegenden Seitenteile der Tempelfront (Sk, 355) sind nied- 
riger gehalten. Dementsprechend liegt auch die Reihe blinder Fens ter hier iieier(Sk. 355). 
Die einzelnen Fenster mit ihren roten Rahmen und grauen Fiillungen (1) sind auch hier 
von einer trapezformig gestalteten Ziegelflache m umgeben. Die diese zum Quadrat er- 
ganzenden mit 25 cm breiten Messingscheiben (k) geschmiickten Aufienflachen (i) sind 
schwarz getiincht. Die Farbe der Balkenkopfe des Gesimses ist bei h rot, bei i blau; 
g bedeutet ein schwarzes Band mit weilien Scheibchen, / braune Balkenkdpfe und e 
ein Messingschild, das in einer schwarzen Flache ruht, die auch hier von einem schwarzen 
ornamentierten Band eingerahmt ist. 

Das flache Tempeldach ist, wie auf BfW 72 ersichtlich, von einer niedrigen, an der 
Stirnseite etwas hoheren Ziegelbriistung umgeben. An seinem hinteren Teil fiihrt ein 
Lichtschacht in die Tiefe. In den Ecken des Daches je ein Trisula mit schwarzem^ 
Tuchrockchen und weifien Querstreifen a (Sh. 355) und oberhalb der Frontecken dcs 
Mittelteiles aufierdem auch noch je ein Dschaltsan aus Kupfer. Auf der Abdeckung 
der Briistung der oberen Plattform erkennen wir auf Bild 72 in der Mitte der Tempel- 
front einen auf niederen Steinsockeln ruhenden dreiteiligen, 0,4 m hohen Bhavacakra. 

Ein Besuch des Tempelinnern bietet das von den andern Kultbauten her gewohnte 
Bild: Im rechteckigen Tempelsaal zahlen wir dreifiig rot lackierte 3 m hohe Pfeiler, 
von denen je sechs parallel zur 'Front verlaufen (Sk. 356). Sie ahneln ganz denen 
in der Galerie des Erdgeschosses, nur kommt bei den an den Kapitellen der Pfeiler 
im Saal angewandten griinen, roten und gelben Schmuckfarben auch noch Blau hinzu. 
Aufierdem tritt an Stelle des Buddha im Kapitellkopf (25 in Sk. 346) bei den Pfeilem 
im Saal ein kleines, goldenes Namtsclmwangdan. Die auf den Kapitellen und auf 1 m 
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breit ausladenden Konsolen ruhenden starken, relch bemalten und geschnltzten Balken 
bieten an der Vorderseite oberbalb eines Saulenpaares je eine goldene tlbetische Inschrilt 
auf blauem, rotem und griinem Schild. 

An der Riickwand des Saales bei A und B (Sk. 356) reihen slch, mi meterhohe 
Gestelle aufgesetzt, elf Schrelne nebeneinander, hinter deren Fens ter scbeibe iiberall eine 
30 cm hohe, in gelben Mantel gehiillte Heiligengestalt erkennbar ist. 

Der Tempelboden ist mit Teppichen bedeckt. Dariiber sind in den Querschlffen 
lange Reihen von Sitzpolstern derart gelegt, dafi zwischen den Pfeilern jeweils ein Gang 
frei bleibt. Auf diesen Tabtsangs nehmen die Lamen bei den Versammlungen und reli- 
giosen Obungen Platz. Wahrend meines letzten Tempelbesuches waren die Novizen eben 
dabei, von D nach jB (Sk. 356), und zwar beiderseits des mittleren Querschiffes zwischen 
den Saulen Tiicher zu spannen, so dafi 1,5 m 
hohe Wande geschaffen wurden. Diese An- 
ordnung steht wohl mit religiosen Obungen 
im Zusammenhang. 

Zwischen den Saulen hangen von der 
getafelten, reich bemalten Decke chinesische 
Papierlaternen im Ausmafie 25:25:40 cm 
herab. Sie haben in Kumbum ihren chine- 
sischen Namen Deng-Lung^®^) bewahrt. An den Saalseiten einige kreisrunde Tuch- 
schirme (Sk, 357), 

Nur einem glucklichen Umstand verdanke ich die Besichtigung der geheiligten Raume» 
die dem Khampo als Wohnung dienen. Ich war einige Tage vorher der Bitte eines 
Gelong nachgekommen, seine sehr alteTaschenuhr, deren Werk streikte, zu richten. Da 
die Ausbesserung zur Zufriedenheit des Bestellers ausgefiihrt wurde und er von meinem 
Wunsch, die Wchnung des Khampo kennenzulernen, wufite, lud er mich zu einem Besuch 
dieser Statte ein. Der Augenblick war giinstig, denn der Khampo hatte kurz vorher 
Kumbum verlassen. 

Wir erstiegen von der Saulenhalle der Tempelfront aus auf zwei leiterartigen 
Treppen das Tempeldach, auf dessen riickwartigem Teil das Wohnhaus des Abtes mit 
gleicher Front wie der Tempel erbaut ist. In seitlichen niedrigen Hauschen sindTempel- 
wachter und die Bedienung des Khampo imtergebracht. Das gleich hohe, langgestreckte 
Wohnhaus (K, Sk, 344) enthalt drei Raume, die dem Abt zum Aufenthalt dienen. Will 
sich der hohe Herr Bewegung verschaffen, so kann er sich auf dem vor seinem Wohn- 
haus liegenden freien Platz, dem Tempeldach, ergehen. Dabei ist er den Blicken Neu- 
gieriger, falls sich solche oberhalb am Berghange aufhalten sollten, entzogen. Er selbst 
kann auch vom Kloster aus nicht gesehen werden, dagegen ist er sehr wohl in der Lage, 
von seiner hochgelegenen Burg aus die Tempel und iiberhaupt den grofiten Teil des 
Klosters zu iiberblicken. 

An der Vorderseite des niederen Wohngebaudes fehlt auch hier die Saulengalerie 
nicht. Ihren Aufrifi gibt Skizze 358 wieder. 

Die vier Saulen der Galerie (1) tragen Tuchverkleidung, die oben ein ringartig 
gelegtes breites rotes Band mit einem Kranz von weifien Scheibchen (i) abschliefit. 
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Bei h, am obersten Teil der Saulenfront, eine grofie tibetische Inschrift in Gold. Der 
imterhalb des Architravs angebrachte gebogone Fries ist besonders reich geschnitzt, 
mit goldenen Drachen verziert und in roter, gruner und blauer Farbe kunstvoll bemalt. 
Au^ ihm liegt, von ersterem durch einen schmalen Holzfries ( f) getrennt, ein weiterer 
Balkan. Auf beiden finden wir in jeder Achse ein Feld mit tibetischer Inschrift, und 
zwar ist es auf dem Balken g durchweg rot und beim oberen Balkan ( e) in der mittleren 
Achse braun und in der anstofienden griin usw. Oberhalb eines besonders schon ge- 
schnitzten und mit goldenen Drachenkopfen bemalten wellenformig profilierten Frieses 
(d) zeigt die Skizze das mit Ornamenten geschmiickte rot lackierte Rundholz (c). Auf 
ihm ruht die Dachtraufe in Gestalt von blauen, runden Sparrenkopfen (b), mit gruner, 
roter und blauer Bemalung an der Stimseite, und weiteren viereckigen Sparrenkopfen (a), 

deren Stimflachen gelb bemalt sind. 

iii i^iiii i I i -'-i Auf dem Firststreifen des mit grun gla- 

-- — , sierten Rundziegeln bedeckten chinesischen 

|| Daches dieses anscheinend noch neuen Ge- 

lilllWilill I I I L, baudes ragt auf einem Tonsockel ein 0,7 m 

jgg 30 Q hohes, Vergoldetes, lanzenspitzenahnliches 

Gandschir aus getriebenem Messing empor. 

Von den drei Innenraumen des Wohnhauses sind in Skizze 359 die beiden siid- 
lichen dargestellt, und zwar der Vorraum und das stidlich anschliefiende langliche ge- 
raumige Zimmer. Die gesamten Innenraume sind sauber gehalten und muten freundlich 
an. Der Boden des in Skizze 359 dargestellten eigentlichen Wohn- und Schlafraumes 
des Khampo ist mit kostbaren Teppichen belegt. Die aufiere Schmalseite des Zimmers 
im Siiden nimmt ein etwa 1 m hohes, teppichbelegtes K'^ang®^®) ein, das in den tibetischen 
Hausern dieser Gegend Stuhl und Ruhebett ersetzt. Im Innern des K'^ang vcrlaufen 
horizontale Kanale, die von auBen her mit Stroh oder trocknem Dung gcheizt werden 
konnen. Bei D flankieren das K'^ang jeweils 0,7 m hohe, kostbar geschnitzte Holz- 
kasten, hinter deren Glasfenstern Buddhas und andere Gestalten des Pantheons sichtbar 
sind. Bei B ist an den Rand des K'^ang ein 20 cm hohes, reich geschnitztes Tischchen 
aus schwarzem Mahagoniholz geriickt. Auf ihm finden wir eine 22 cm hohe Gebets- 
miihle aus ziseliertem Kupfer (Sk. 360), die auf einer mit Silber eingelegtcn Messing- 
platte befestigt ist. Die Gebetstrommel ist mit der Achse fest verbunden. Das untere 
Ende der Achse sitzt locker in einem Loch der Fuliplatte, so dafi das obere Ende 
durch Daumen und Zeigefinger in Drehung versetzt werden kann. Es wird wohl nicht 
mehr lange dauern, bis die Tibeter die Drehdauer solcher Gebetsautoraaten durch Ver- 
wendung von Kugellagern oder Flettnerrotoren wesentlich verlangern. Vor dem K'^ang 
stehen, an die Langsseiten des Saales geriickt, je drei bequeme, schon geschnitzte Holz- 
stiihle fiir vornehme Besucher. 

Alles in allem: Dies Dejang stellt einen auch verwohnte Anfordenragen befriedi- 
genden Empfangsraum dar. Erst nach dem Verlassen dieser heiligen Statte, beim Em- 
atmen der kostlichen Hohenluft, fallt dem Besucher auf, dafi das Innere des „Roten 
Palastes" von einem ganz zarten Aroma erfiillt war, das wohl durch Abbrennen von 
Raucherkerzen geschaffen worden ist. 
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VIII. KAPITEL 


Beschreibung des Klosters 

Grofier Stupa — Acht Tschorten — Doppel-Stupa — Klostertor — Khora 
oder Khorlam — Mani-Iou — Bumkhang — Lha-tschod 


D ie kultischen Einrichtungen des gesamten Klostergebietes vervollstandigen die „Acht 
Tschorten** (26), der Grofie Stupa (19), der Doppel-Stupa (20), das Klo- 
stertor (35) sowie die Anlage des Khorlam, das Lha-tschod (7) und der Tempel 
des Mystischen Metallberges (28). 

Der eindrucksvollste Vertreter des Tschorten-Typus in Kumbum ist der 

„Gro6e Stupa** (19), 

tibetisch Tschorten-tschenpo®^^), der am Nordrand westlich des Hauptzufahrts- 
weges aufragt (Bild 74). Im Siidwesten, dicht hinter diesem Stupa, zeigen sich auf den 
steil abfallenden Hohenauslaufem die untersten Wohnhauschen der Lamen. 

Ober die Entstehungszeit des Bauwerks sind wir nicht unterrichtet. Es besteht aus 
Ziegeln, hat die stattliche Hohe von etwa 14 m und ruht auf einem Erdkoffer. Die 
quadratische, weifi getunchte Fufiplatte ist 8,3 m breit; ihren oberen Abschluft bildet 
eine vorspringende Platte aus Granitsteinen. Zwischen ihr und dem Abhang fuhrt ein 
schmaler FuBsteig urn den hinteren Teil des Tschorten herum. Von der granitenen FuB- 
platte uberfiihren vier weitere stark abgesetzte Stufen zu dem zweiten Teil des Unter- 
baues, dem massigen, weiB getunchten, eingeschniirten Hals mit zwei iiberkragten 
Gliedem und kraf tiger Deckplatte. Beide Teile bilden zusammen den machtigen Unter- 
bau. Auf ihm ruht das eigentliche Tschorten. Sein Sockel besteht aus FuBplatte und 
vier Stufen. Ihre nach auBen zeigenden Flachen sind blau bemalt und mit goldener, 
Lantsa-Inschrift versehen, die stark verwittert ist. Langs der inneren Stufenrander 
verlaufen schmale rote Bander. Der Sockel tragt den Rundkorper, die „Blase**. Dieser 
massige, ebenfalls weiB getunchte Teil des Tschorten entbehrt der Nische, die sonst 
alien Stupas eigen ist. Dagegen f indet sich an diesem Stupa, und zwar an der dem Kloster 
zugekehrten Seite, ein meterhohes hufeisenformiges Medaillon (Sk. 361), dessen Kern- 
stuck das vielfarbige, auf griinen Lotosblumen sitzende ,.Namtschuwangdan** auf blauem 
Hintergrund bildet. Das Kemstiick wird von einem Fries in Form eines Hufeisens ein- 
gefaBt, der blau und grau bemalt xmd mit goldenen Spiralen geschmiickt ist. In der 
Skizze flieBen die Einzelheiten ineinander, es sei daher auf die Farbtafel verwiesen. 
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Das Namtschuwangdan findet sich in der buddhistischen Welt ausschliefilich im 
Lamaismus. Im iibrlgen sollen nur die Dschaina im westlichen Vorderindien ahnliche 
Dinge kennen^^^). Das Namtschuwangdan ist wohl die Darstellung, die neben der ge- 
druckten oder geschriebenen Formel des „Sechssilbengebets im lamaistischen Kultur- 
kreis am haufigsten anzutrelfen ist. Wir finden dieses mystische Monogramm innerhalb 
wie aufierhalb der Klosterbauten, und in den Behausungen der Lamen ebenso haufig wie 
in denen der Laien. Ich sah in Metall gepragte, in Holz geschnitzte, in Ton gebildete 
und auf Leinwand gemalte Namtschuwangdans. Besonders haufig sind sie in Gestalt 
eines einfachen Bunt- oder Schwarzdrucks, wofur mit Vorliebe knallrotes, gold- 
gesprenkeltes Papier benutzt wird. Auch in europaischen Biichern iiber den Lamaismus 
findet man das Monogramm abgebildet, allerdings ohne dafi — von zwei Abhandlungen 
abgesehen^^^) — eine einigermafien zutreffende Erklarung gegeben wird^’^^). Oft ver- 
sucht man, in die verschlungenen Ziige die sechs Silben „Om mani padme hum“ hinein- 
zulesen. In dieser Hinsicht hat sich besonders der um die altere Erfor- 
schung des Lamaismus hochverdiente E. Schlagintweit redliche Miihe 
gegeben^^^). Dennoch hat das Monogramm mit dieser Gebetsformel nichts 
zu tun. Es ist vielmehr eine Zusammenfassung von sieben Lantsa-Silben 
und drei symbolischen Zeichen, die zusammen die „Zehn Kraftigcn“ ge- 
nannt werden. Das geht auch aus der tibetischen Bezeichnung Nam- 
tschuwangdan hervor, die genau rnam bcu dhafi Idan geschrieben werden 
mu6. Dieser Ausdruck ist merkwiirdigerwcise nicht im Lexikon von 
Sarat Chandra Das zu finden. Die erste Silbe bedeutet zunachsl .,Teir\ dann auch 
„Form“ oder „Aspekt*^^^)“, die zweite das Zahlwort „zehn‘\ die dritte „Macht“ oder 
„Fahigkeit^^'^)“ und die vierte „zugeh6rig ,zu...“ oder „im Bcsilz von . so dafi 

wir den Ausdruck wortlich mit „die zehn Aspekte, welche Macht bcsilzen** wieder- 
geben koimen, Grunwedel sagt statt dessen „die Kraftigen in zehn Formen’'^^'‘^)“. Die 
Mongolen geben den Ausdruck mit „Arban Erke-tu“ wieder. Das bedeutet wortlich 
„das mit zehn Fahigkeiten Begabte oder Ausgerustete**. Wir wollen uns hier aber nicht 
zu weit in die Philologie einlassen, sondern in der Erklarung fortfahren: 

Der Sache nach handelt es sich bei dem Namtschuwangdan um cine durch Ober- 
einanderlegen und Zusammenschieben erzielte Zusammenfassung dcr sieben Lantsa-Silben 
Ha, Ksa, Ma, La,Va, Ra und Y a. Der Verlauf der einzelnen Silben kann am 
treffendsten durch Beibehaltung ihrer rituellen Farben zum Ausdruck kommen. Diese 
Farben gel ten auch fiir die daruber angebrachten Figuren der liegenden Mondsichel, der 
Sonnenscheibe und des Rahu, die als Figuren auch die Spitze des ,.Gro6en Tschorten“ 
schmiicken. Die sieben Silben und die drei Figuren haben fiir den Lamaisten eine zwie- 
fache symbolische Bedeutung, indem sie in ihrer Aufeinanderfolge und auch wohl in 
ihrer gegenseitigen Verschlingung — um wieder mit Grunwedel zu reden — „ver- 
niinftig gesprochen etwa das Verhaltnls des Mlkrokosmos zum Makrokosmos re- 
prasentleren^^^)**. Die Silben des mystlschen Monogramms gehoren mit bestlmmten 
Farben zusammen, die aus der Skizze 362 zu ersehen sind^^^)- In dieser entspricht 
die ziingelnde Flamme 1 (griin)^^^) dem Rahu"^‘^''^) und der Zentralader des 
Korpers^^^), 
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die Sonne 2 (weifi oder silbern) diesem Himmelskorper und einer Arterie 
Lala625). 

die Mondsichel 3 (rot) dem Monde und einer Arterie Rasa®^®), 
die Silbe Ha 4 (blau) dem formlosen Element (oder der „formlosenWelt“)®^‘) 
und dem Scheitel, 

die Silbe Ksa 5 (griin) der formhaften oder Sinnenwelt®^®) und der Stim- 
und Nackenpartie, 

die Silbe Ma 5 reprasentiert im Meikrokosmos den Meru, im Mikrokosmos 
dagegen das Riickgrat. Im Knotenpunkt Ma treffen mehrere Farben zu- 
sammen. Sie stellen die vier Lander (dvipa) dar, die sich um den Meru, 
den Zentralberg der buddhistischen Kosmologie, herum ausdehnen, 
die Silbe La 7 (gelb oder gold) entspricht der Erde und der Hiiftpartie, 
die Silbe Va 8 (weifi) dem Wasser und der Schenkelgegend, 
die Silbe Ra 9 (rot) dem Feuer und dem Schienbein, und endlicb ^ J 

die Silbe Ya 10 (scbwarz) dem Winde imd der Fufisohle. 

So bildet diese biindige Zusammenstellxmg fiir den ein- 
geweibten Lama ein anschauliches, wechselseitiges Bild des Baues ^ 

und der Vorgange im Weltall und in seiner eigenen, kleinen Welt. VnljULlr-/ 
Jedenf alls erf ordert das vollige Verstandnis des Namtscbuwangdan -T: ^ 

ein besonderes Studium. Manche Monche stellen sich selbst 
Skizzen her, um das mystische Monogramm besser verstehen zu 
konnen. Es scheint, als ob in diese Beziehungen auch astrologische s ♦ 

Vorstellungen verflochten sind, denn das Namtscbuwangdan findet ^ ii ^ 

sich auch auf den lamaistischen Horoskoptafeln, wo ihm stets 
links oben ein Platz angewiesen ist. Fiir den Lama aber, der von JJJ 

diesen Dingen der Wissenschaft seiner Religion nichts versteht, 
und fiir den Laien sinkt das NeimtschuwangdEm zu einem Amulett ^ 1^ 

oder zu emem Talisman herab, dem Krafte innewohnen, die Haus 302 

und Habe des Tragers beschiitzen. Gewohnlich steht das mystische 
Monogramm in dem geoffneten Kelch einer Lotosblume. In den oberen beiden Ecken 
hinter dem Monogramm finden sich manchmal die Silben der Bannformel E — vam®^®). 

Beim „Gro 6 en Stupa“ liegt auf dem Rundkorper ein teller artiges, seitlich iiber- 
ragendes Gebilde mit zahnradartigen Einfrasungen am unteren Remd (3, Sk. 363). Der 
nmde Teil tragt auf einem schmaleren runden Sockel die rotbraun getiinchte, nach oben 
zu schmaler werdende Spira, die sich aus dreizehn iibereinanderliegenden Ringen zu- 
sammensetzt. Genau genommen sitzt der unterste, kegelformige Teil der Saule (A) mit 
der Spitze auf einem kleinen quadratischen Sockel, dem Bra (3), und ruht aufierdem 
mit der Peripherie der Kegelflache in der iiber dem Bra angebrachten niedrigen 
metallenen Briistung (2, 3). 

An der Spitze tragt die Saule eine am Rande mit Tuch drapierte Metallscheibe, 
in der ein in einem Knopf endigender Stock steckt. Mitunter war auch das Tuch durch 
Metall ersetzt (Bild 74). Zeitweise hatte dieser oberste Teil des Tschorten mit den 
Symbolen ein anderes Aussehen (Bild 76). Dann wurde die Stange mit dem Knopf durch 
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einen Metallschmuck ersetzt, an dessen Spitze die Sinnbilder der liegenden Mondsichel, 
der Sonne und der ziingelnden Flamme der Weisbeit angebracht waren. Letztere soil 
nach anderer Deutung die indische Gottheit Rahu®®®) versinnbildlichen, die Mond- und 
Sonnenfinstemisse hervorruft (Sk. 364). Der 60 cm hohe Aufsatz ist gewohnlich in 
Kupfer getrieben. Manchmal trifft dies auch auf die schirmartige Drapierung zu. Die 
Embleme mit den verscbiedenen Darstellungen werden bei lestlichen Gelegenheiten 
ausgewechselt. 

Seitlicb des „Gro6en Stupa" stehen an den vier Ecken, aber von ihm getrennt auf 
eigenen 2,6 m hohen starken Sockeln, weifi getiinchte Steinfiguren von sitzenden Lowen 
(Bilder 74 md 15). 

Die „Acht Tschorten" (..Tschorten dschad“)®®°) (26) 

werden in Kumbum allgemein Geschegtscham-Tschorten®®^) genannt und stehen 
zwischen dem „Gro6en Stupa" und dem Tempel der autochthonen Gotter (Bilder 76 md 
77) einekleine Strecke talaufwarts am Marktplatz. Sie sind unter dem 31. Khampo von 
Kumbum durch den Feudalherrn von Roko, der dem Amdo-Gebiet entstammt, erbaut 



worden. Den AnlaU bildete die Ermordung von acht Lamen durch einen gewalttatigen 
chinesischen Prinzen. Damit soli aber nicht gesagt sein, dafi in oder unter diesen Denkmalern 
die Leichen oder die Asche der Ermordeten beigesetzt sind. Letzteres geschieht zwar 
bei Lamen, die im Rufe der Heiligkeit gestanden haben, doch werden solche Tschorten, 
die die aus Gold und Silber geschmiedeten Behalter umschlieBen, niemals im Freien, son- 
dern immer in Tempeln aufgestellt. In den Tschorten unter freiem Himmel finden wir 
nur verhaltnismafiig kleine Buddha- und Heiligenfiguren in Nischen aufgestellt, oder es 
sind Reliquien imd Kultgegenstande in der „Blase“ des Stupa eingemauert. Solche 
Denkmaler trifft man ubrigens auch in der Nahe von Grabstatten®®^). 

Jedes der „Acht Tschorten" ist 5 m hoch, aus Backsteinen erbaut und in seinem 
Aufbau dem „Gro6en Stupa" ahnlich. Auf einen Sockel in Stufenform von 3 m Seiten- 
lange mit auffallenden kreuzformigen Luftlochern ( Sk. 366 ) setzt sich, und zwar auf die 
Sockelschrage, der grau getunchte Hals. Auf ihm ruht iiber zwei Kraggliedern die hohe 
Deckplatte, auf dieser die breite weifi getunchte Fufiplatte des oberen Sockels aus vier 
stark abgesetzten Stufengliedem. Es folgt der weifi getunchte „Rundk6rper", an dessen 
Oberteil ein kleiner quadratischer weifier Sockel mit kleiner Eisenbriistung befestigt ist, 
der sehr zart gemalte rote und grune Linienornamente zeigt (Sk. 365). In diesem Sockel 
beziehxmgsweise der Eisenbrustung steckt das spitze Ende der aus Ringen bestehenden 
rotbraunen Spira. An ihrer hochsten Spitze ist ein ziemlich breiter kegelformiger Auf- 
satz mit Flamme, Sonne und Halbmond (Bilder 76 md 77) befestigt. 

An der senkrechten Flache der vier Stufen unterhalb des Rundkorpers ist jedes der 
acht Tschorten bis auf das nordwestlichste, das im Bdde 76 vorne steht, mit Inschriften 
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versehen. Ich habe alle acht photographiert und hoffe, sie spater einmal in einer 
besonderen Abhandlimg verwerten zu konnen. Wahrscheinlich werden bei dieser 
Gelegenheit auch wertvolle gescliicbtlicbe Daten zutage gefordert werden. Bei der 
Beschriftung der Stufen ist eine bestimmte Reihenfolge von Farben eingehalten. Die 
unterste Stufe (I) ist immer dunkelbraun, die zweite (II) griin, die dritte (III) dunkel- 
blau und die oberste (IV) hellrotbraun gestrichen (Sk. 367). Aufierdem bietet jedes 
Tschorten an der gegen die Klosterfront gerichteten Wolbung der Blase eine Darstellung 
des auf einem Lotoskelch fufienden Namtschuwangdan (Sk. 368), dessen Schriftzuge 
allenthalben in hellem Rotbraun gehalten sind. Das mystische Monogramm ist von einer 
mit gleichfarbigen Blumenornamenten verzierten Borte (a) eingefafit. Die Basis b mit 
dem Lotos zeigt rotbraune und griine Ornamente. 

Alle acbt in Bild 76 dargestellten Stupas haben ihre Besonderheiten. Das am wei- 
testen ruckwarts stehende Tschorten 1 imterscheidet sich von den iibrigen vor allem 
dadurch, dafi Stufenform und Schrift am Sockel unterhalb des „Rundteiles“ fehlen. 
Der Sockel ist vielmehr glatt abgerundet. Sein unterer und zugleich weitester Teil wird 
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da, wo er auf der breiten oberen Fufiplatte sitzt, von einem ringformigen schmalen 
Schmuckband umgiirtet. 

Der Grundrifi des oberen Stufensockels von Tschorten 2 hat Kreisform, der von 

Tschorten 3 die Gestalt eines Rechtecks. Beim 
Tschorten 4 und 5 finden wir ein Zwolfeck (Sk. 369). 

Bel Tschorten 4 wird das Namtschuwangdan durch eine weifie Tafel (Sk. 370) 
ersetzt, die durch senkrechte Linien in drei schmale Felder geteilt ist. In jedem zahlen 
wir siebenundzwanzlg blaue Linien (a), auf die jewells fiinf rotbraune, knopfformlge 
Kleckse aufgesetzt sind. Die Tafel ist an der dem Kloster zugekehrten Selte in ahnlicher 
Weise am Tschorten befestigt wie die auf Bild 78 am vorderen Stupa. 

Bei den Tschorten 6 und 7 hat der Grundrifi des beschrifteten Stufensockels 
wiederum die Form eines Vlerecks. Die Verzlerung dieses Teiles des Tschorten 6 zeigt 
eine Besonderheit. Auf den Stufenflanken, die von imten nach oben in der angegebenen 
Farbenfolge bemalt sind, tritt ein Muster in Form kleiner Buddhadarstellimgen auf, 
die von lichtbogenartigen Aureolen (Mandorla) umgeben sind (Sk,371). Zwischen 
den einzelnen Buddhas ist jeweils ein Lantsa-Schriftzeichen eingeschaltet. Lichtbogen (I) 
und Buddha (II) (Sk. 372) wechseln in den verschiedenen Stufen des Sockels die 
Farbe. So ist der Lichtbogen in der untersten Stufe glftgrun, in der zweiten welfi, 
in der dritten rotbraun und in der obersten blau, wogegen der Buddha in der imtersten 
Stufe (Sk. 373) weifie, in der zweiten rotbraxme, in der dritten griine xmd in der 
obersten gelbe Bemalung aufweist. 

Beim Tschorten 8, das auf Bild 76 im Vordergrtmd steht, hat der Stufensockel 
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unterhalb der „Blase“ wieder kreisformigen Grundrifi. An Stelle der Schrift tritt hier 
auf den Stufenflanken das in Skizze 374 dargestellte Ornamentmuster. Die Nebenzeich- 
ntmg dieser Skizze gibt eins der Ornamente, das die Form eines der Spitze beraubten 
Herzens hat, vergrofiert wieder. Wir unterscheiden in diesem herzformigen Ornament 
a, c und das Kernstiick b. c ist uberall weifi, b rotbraxm. Nur a andert seine Farbe 
den Stufen entsprechend. So zeigt sich hier a in der untersten Stufe in dunkelblauer, 
in der zweiten Stufe in hellgriiner, in der dritten Stufe wiederum in dunkelblauer und 
in der obersten in hellgriiner Farbe. 

Auch einen 

„Doppel-Stupa“ (20) 

besitzt Kumbum. Er liegt schon aulierhalb des Khorlam, des Umwandlungsweges, am 
Nordrand des Klosterbezirks, dicht westlich des Fahrwegs, der vom Klostermarkt 
nach Lussar fuhrt. Der Doppel-Stupa ist ebenfalls aus Backsteinen erbaut und ist un- 
gefahr 4,7 m hoch (Bild 78). Sein quadratischer Sockel hat 3 m Seitenlange. Aufbau 
und Bemalung sind ahnlich wie bel dem achten der „AchtTschorten“. Bei dem Doppel- 
Stupa sind beide Denkmaler im Rundkorper mit Nischen versehen, die klosterwarts 
zeigen. Die Nischenoffnung des ostlichen Stupa ist mit dem mystischen Monogramm 
geschmiickt. Beim westlichen Tschorten fehlt es, dafiir ist unterhalb am stufenformigen 
Sockel eine Inschriftentafel in schrager Lage angebracht. 

Ostlich der Strafie Lussar-Kumbum fallt das Gelande steil zu dem mit Baum- 
gruppen und Wiesen bedeckten Grund des Kumbum-Baches ab. Gegen diesen zu ist die 
Strafie durch eine etwa 2 m hohe Lofimauer abgegrenzt. Bei ihrem Eintritt ins Kloster- 
gebiet, da, wo an der andem Wegseite Steilh^ge mit Klosterbauten an sie herantreten, 
verengt sich der Weg auf eine kurze Strecke schluchtartig. Hemach, das heifit kloster- 
warts, wird er allmahlich wieder breiter, und nach ungefahr einer Minute Marsch auf 
leicht abschussiger Strafie legt sich quer zum Weg das 

„Klostertor“ (35). 

Es ist auf Bild 84 in der dem Kloster zugekehrten Seite dargestellt. Rechts, also an 
der Schluchtseite, fuhrt zwischen Tor und Mauer ein Pfad vorbei, links dagegen kann 
das Tor von einem Wagen umfahren werden. Auf das Tor ist ein Stupa aufgesetzt, 
dessen stufenformiger Sockel in seinem untersten Teil, der breiten Fufiplatte, fast dem 
Grundrifi des Tores gleichkommt. Der schmale noch verbleibende Dachrand ist mit 
glasierten Tonziegeln bedeckt, die in aufwarts geschweiften Ecken endigen. Oberhalb 
der Dachecken sltzen kleine Lowen oder Tiger aus glasiertem Ton. An der Dachtraufe 
entlang verlauft ein schwarzes Band mit weifien, ketten 2 U'tig gelagerten Scheiben. Unter- 
halb ein Holzfries mit je sechs breiteren Holzkonsolen an Vorder- und Riickseite und je 
funf an den Flanken. 

Die Front dieses frei stehenden, weifi getiinchten Tores aus Backsteinen mifit 9 m, 
seine Breite 8,3 m und die Hohe 4,5 m. Hierzu kommt noch' der aufgesetzte Stupa mit 
4.5 m, so daB die Gesamthohe 9 m betragt. iDurch die ^ditte des massigen Unterbaues 
fiihrt ein Rimdbogen mit 3 m lichter Weite. Der Boden innerhalb des Tores ist mit 
Steinfliesen gepflastert. Beiderseits des Tores ist in die Vorder- und Riickwand je ein 
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rechteckiges, weifi getiinchtes, hochstehendes Steinrelief eingelassen. Auf den nach der 
Klosterseite gerichteten sind Menschen unter einem Baum dargestellt. 

Blickt man von der Mitte des Durchgangs nach oben, so erkennt man die starken, 
rotbraun gestrichenen Balken, die den v^eifi getiinchten Stupa tragen, der in seiner Aus- 
fiihrung den bisher geschilderten ahnelt. Der im Grundrifi quadratische eingeschnurte 
Hals ist auf der Vorder- und Riickseite mit einer auf einem Querfelde angebrachten 
goldenen Inschrift versehen. Eine solche findet sich iibrigens auch oberhalb des Tores. 
Der Sockel unterhalb der Blase hat keine Stufenform, sondern gleicht einem Kegel- 
stumpf. Die 1 m hohe Nische an der Frontseite der Blase ist durch ein engmaschiges 
Drahtgitter verschlossen. An der Spitze der Spira fehlt auf Bild 84 der Aufsatz mit 
Flamme, Sonne und Halbmond. 

Das Klostertor ist ein bevorzugter Standplatz von Bettelmonchen, darunter blinden, 
die imter Ableiem von Gebeten ihre Handgebetsmiihlen drehen (Bild 140). 

Einige kleine Baulichkeiten und Anlagen an der Peripherie und aufierhalb des 
Klosterweichbildes, die mit dem Kult in engster Verbindung stehen, miissen noch 
erwahnt werden. 

Auf der Kumbum-Karte ist die Klostergrenze durch eine starke rote Linie wieder- 
gegeben. Bei einigen wenigen tibetischen Klostern wird die Grenze durch eine Mauer 
gebildet, bei den mongolischen durch eine holzeme Einf riedung ; hier in Kumbum aber 
wird sie nur durch einen Weg angedeutet, der iibrigens auch den lamaistischen mit Mauer 
oder Zaun versehenen Klostern eigen ist. Er heifit in der Umgangssprache 

„Khora^^^) oder Khorlam^^^)“ (Bild 38). 

Diese Ausdriicke bedeuten „umwandeln“, „Kreisweg'“ und „den Spuren dieses Um- 
wandlungsweges folgen**. Lamen und Laien pflegen beim. „Umwandeln“, das iibrigens 
an jeder beliebigen Stelle begoimen werden kann, Gebete zu murmeln, am haufigsten die 
Sechs Silben. Manche Glaubigen drehen aufierdem noch ihre Gebetsmiihlen oder be- 
wegen zur Zahlung der abgeleierten Gebete die Kugeln der Gebetsschnur zwischen den 
Fingern der rechten Hand. Die Gebetsschnur wird iibrigens von einigen Forschern vollig 
zu Unrecht als „Rosenkranz“ bezeichnet^^^). Sie stellt in Tibet vielmehr ein Kultgerat 
dar, dessen Gebrauch den Glaubigen religioses Verdienst verschafft. In der Tat lassen 
es sich diese auch ernstlich angelegen sein, sich in der bewufiten Weise auf dem Khora 
zum Wohle ihres Seelenheils zu betatigen. Die Anhanger der Lehre Tsongkhapas und 
der alten Sekten, die man mit dem Sammelnamen „die Roten“ bezeichnet, miissen dabei 
des Gesetzes eingedenk sein, auf dem Khora das Kloster stets so zu umkreisen, dafi 
die geweihte Statte rechter Hand zu liegen kommt. Nur die Anhanger der Bon-Sekte 
voUziehen die fromme Obung in entgegengesetzter Richtung. Die Zahl der Umwand- 
lungen hangt vom personlichen Eifer ab imd geht bei besonders Frommen jahrlich in 
die Tausende. Ja, viele dieser fanatischen Glaubigen messen dabei die Strecke durch 
Niederf alien und Sich-Ausstrecken mit der Lange ihres eigenen Korpers. 

Dieser Branch kommt bisweilen auch bei der Ausfiihrung ganzer Pilgerreisen von 
Kloster zu Kloster in Anwendimg. Er geht dann folgendermafien vor sich, Der Pilger 
wirft sich der Lange nach auf den Boden, schleif t die Hande nach vom und macht da, 
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wo die Pingerspitzen liegen, einen Strich im Erdreich. Unmittelbar darauf tritt er an 
diesen, ihn mit den FuBspitzen beriihrend, heran und wirft sich wiederum nach vorwarts 
auf den Boden. Die Obung wird so lange fortgesetzt, bis das erstrebte Ziel erreicht ist. 
Es gilt als ein besonders verdienstvolles Werk, in einer Prostemationsprozession die 
groBen PilgerstraBen nach den bedeutendsten XK^allfahrtsorten der lamaistischen \(^elt, 
wie Lhassa, Taschilhunpo, Kumbum und Labrang. mit dem eigenen Leibe auszumessen. 
Solche Falle kommen allerdings nicht zu oft vor. Manchmal haben solche merkwurdige 
Pilgerfahrten auch Wallfahrtsstatten zum Ziel. die auBerhalb Tibets liegen, wie z. B. 
den sagenumwobenen Wu-t'^ai Schan, den ,.Funf-Terrassen-Berg“ im Norden der 
Provinz Schan-si. der als Sitz des Manjusri gilt und auBer lamaistischen auch zahl- 
reiche chinesisch-buddhistische Kloster beherbergt. Aber auch das schon erwahnte und 
von den Tibetem Dscharung Khaschor genannte Kuppeldenkmal (Tschorten) m der 
Nahe der Hauptstadt von Nepal muB in dieser Verbindung noch erwahnt werden. Bei 
der Ausmessung groBerer Strecken mit dem Korper tragen die Pilger manchmal an 
den Handen zum Schutz der Haut kleine Kissen und auch eine Art Schurzfell, das Brust 
und Knie bedeckt. 

Langs des Khorlam von Kumbum stehen einige kleine Bauwerke, die gewissermaBen 
als Stationen bezeichnet werden konnen. Es gibt zwei Arten; das Mani-khang, orts- 
iiblich meist auch Mani-lou genannt, und das Bumkhang. 

In diesem Ausdruck 

„Mani-khang“ (2a) 

ist mit Mani der Gebetszylinder gemeint, ..khang" bedeutet „Haus“. Statt khang wird 
in Kumbum meist das chinesische „lou“ angewandt. Wir haben uns imter diesen kleinen 
Bauwerken mehr oder minder schon ausgestattete Hauschen vorzustellen, die eine oder 
mehrere Gebetsmiihlen enthalten, die von den Pilgem und Lamen, die das Khorlam 
umwandeln, m Bewegung gesetzt werden. Das Mani-lou am Nordwestrand des Klosters 
ist eine Art Kapelle. Von dort aus fiihrt der Weg den nordlichen Klosterrand entlang 
steil bergab. 

Unter einem 

..Bumkhang®®®)" (2), 

womit man auch im Tibetischen hin und wieder eine ..Grabstatte" bezeichnet, verstehen 
wir eine ahnliche, aber kleinere Kapelle. Langs des Khorlams von Kumbum zahlen wir 
zehn dieser aus Backsteinen erbauten Kultstatten. Jedes der auf den Bildern 80 und 81 
dargestellten Bumkhangs hat einen quadratischen Grundrifi von 2,2 m Seitenbreite und 
eine durchschnittliche Hohe von etwa 3,8 m. Das wurfelartige Holzgeriist sitzt in 
Grundmauem aus gewachsenen Langssteinen fest. Die Seitenflachen bestehen aus 
weiB getiinchten Lehmwanden. Die dort sichtbaren bildlichen einfachen Darstellungen 
haben dtuch Witterungseinfliisse stark gelitten. Auf dem braim gestrichenen, auf Eck- 
pfeilern ruhenden Holzrahmen ein bis zwei geschnitzte, rot und braun iibermalte Friese, 
auf ihnen eine verdoppelte Sparrenlage mit runden Sparrenkopfen, deren Stirnflachen 
rot und blau bemalt sind. Die Ecken des mit griin glasierten Schindeln bedeckten 
Daches sind aufwarts geschweift. Vier langs des Khorlam errichtete Bumkhangs 
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beherbergen Teile von jener staubgemischten Erde, die bei der Untersuchung des Baum- 
stumpfes imter dem Grofien Stupa im Golddach-Tempel zutage gefordert worden war. 

Bei der Verehrung der Bumkbangs beriibren die Lamen mit der Stirn jede der vier 
Wande (Bild 81) und fiihren dann nach den vier Himmelsricbtungen oder gegen den 
Golddacb-Tempel ein Tschag-tsalwa aus. Diese Art des Niederwerfens ahnelt dem 
K^ou-t'^ou der Chinesen. Der Lama legt dabei seinen Umbang ab, halt vor dem Nieder- 
knien die zusanunengefalteten Hande zuerst iiber den Kopf, fuhrt sie dann in schnellem 
Wechsel an die Stim, vor den Mund und in Hohe des Herzens (Bild 85). Das Ganze 
wird dreimal, von manchen siebenmal wiederholt. Das Anhalten der Hande vor Stirn, 
Mimd und Brust nimmt Bezug auf den Geist, das Wort und das Leibliche. Auf diese 
Weise begriifit der Lama die Statuen im Tempel, Kollegen von hohem Rang, seinen 
geistlichen Lehrer und die heiligen Bucher. Die Verehrung des Heiligen Baumes hin- 
gegen geschieht genau wie bei den Gebetsbrettern durch Kiang-tschag. 

Es mu6 hier noch eine andere Art von Bumkhang erwahnt werden. Bei ihr sind 
die bildlosen Wande notdiirftig aus Feldsteinen gefugt. Das Dach ist mit Schiefer- 
platten oder Schindeln gedeckt. In einer Wand ist eine vergitterte Offnung angebracht, 
hinter der im Iimem eine Gotterfigur sichtbar ist. Solche Bauten treten manchmal auch 
zu zweien imd in Verbindimg mit Latses (Bild 82) auf. 

Von dem Bumkhang ist das 

„Lha-tsch6d®®'^)“ 

zu unterscheiden, ein ahnlicher Bau von kleinerem Ausmafi. Seine vier Wande bilden 
einen oben offenen Behalter aus Holz oder Stein, in dem senkrecht mit Mani-Wimpeln 
gezierte Reiser und Aste stecken. Schon das spricht fur die Herkunft aus der vor- 
buddhistischen Vorstellimgswelt der Tibeter, die im Lha-tschod und noch mancher andem 
Einrichtung im Bewufitsein der heutigen Bekenner des Lamaismus fortlebt. Der Aus- 
druck Lha-tschod bedeutet wortlich ..Gottheitsopfer". Durch die Errichtung eines 
solchen Bauwerks sollen die ortlichen Genien geehrt werden, die nach primitiver Vor- 
stellimg jede von der Natur irgendwie ausgezeichnete Stelle bewohnen imd dort dem 
Wanderer mancherlei Unannehmlichkeiten bereiten konnen. Dem wird durch die Anlage 
eines Lha-tschod vorgebeugt. 

An Stellen, wo die Errichtung eines gemauerten Lha-tschod auf technische Schwie- 
rigkeiten stofit, wie z. B. auf Pafihohen, findet man statt dessen seine einfachere Form 
in Gestalt des vorbuddhistischen Urbilds, des 

,,]1.4atse , 

eines einfachen Steinhaufens, in den Zweige und Stangen als Trager fiir Gebetswimpel, 
bunte Bander und Wollschnure gesteckt werden (Bild 83). Jeder Reisende, der ein 
Latse antrifft, halt es fiir seine Pflicht, haltzumachen und den dort angesammelben 
Steinen einige weitere hinzuzufugen. Auch pflegen die Tibeter Miinzen in den Stein- 
haufen zu werfen oder an den Stangen und Schniiren des Latse Bander oder Papierstreifen 
mit heilbringenden Formeln zu befestigen. Haufig werden solche Opferstatten von 
Schafschulterknochen, die dem Wanderer vorher als Orakel gedient haben®®®), gekront. 
Wenn es die Zeit erlaubt, wird auch der Gottheit des Passes, der ein Latse tragt, ein 
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Trankopfer von Tee gebracht. 1st ein Lama verfiigbar, so vollzieht er das Opfer unter 
Beobachtung eines besonderen Ritus®®®). 

Der Begriff Latse hat, wie schon die Schreibung der ersten Silbe erkennen lafit, 
mit Lha-tschod nichts zu tun. La bedeutet in dieser Form vielmehr „Pafi“, und tse, 
geschrieben rise, heifit ..Hohe, Gipfel®^°)“. Die Bezeichnung der Ortlichkeit, von der 
angenommen wird, da6 eine Gottheit sie bewohnt, ist auf das sichtbare Sinnbild der 
Verehrung ubergegangen. Die mongolische Benennung fur Latse, das iibrigens unrichtig 
oft als Labtse wiedergegeben wird®*^), lautet Ob5®*®). Auch in der naheren Umgebung 
von ICumbum treffen v^fir, wie ein Blick auf die Karte lehrt, mehrere Latses oder Ob5s. 

Dort, und zwar auf dem westlich von Lussar aufragenden Rucken, der von den 
Chinesen „Mystischer Metallberg" genannt wird, stolen wir aber auch auf ein Lha- 
tschod grofien Ausmafies (Sk. 375), das 

..Lha-tschod auf dem Glockenberg“ (7). 

Es besteht aus einem 3 m hohen Mauerviereck (c) von 4 m Seitenlange, in dessen 
Offnxmg Tausende von zum Teil uber 7 m langen Asten und Zweigen ( a) stecken, die 
oberhalb des Mauerrandes durch ein starkes Holzgelander (b) zusammen- 

gehalten werden. An den ost- 
lichen Fufi des Lha-tschod lehnt 
sich ein altarartiger Anbau mit 
einerkleinenWeihrauchkammer 
(d) an der Spitze (Bild 115). 

Das Lha-tschod ist von 
meterhohen, aus Ziegeln und 
375 376 377 378 Steinen erbauten Opferposta- 

menten umgeben, die sich gleichmafiig auf die steinige schmale Plattform des Glocken- 
berges verteilen. Ostlich des Lha-tschod, nur einige Schritt davon entfemt, steht am 
Rande der Plattform, und zwar auf der nach Lussar zeigenden Seite, noch ein anderer 
Kultbau, 

das „Glockengehause“ 

( Sk. 376). Es besteht aus zwei, etwa 2 m hohen, 2 m voneinander entfemten Mauem (b ), 
die zum Teil mit zotigen Zeichnungen beschmiert und mit Texten beschrieben sind. Die 
Mauerkronen tragen mehrere armdicke Balken, an denen neben Khadaks (c) eine grofte 
Glockehangt (Bild 86). Weim ihr Rand mit einem Holzkniippel geschlagen wird, gibt 
sie einen tiefen Ton von sich. 

Auf dem Osthang des Glockenberges, in einer Mulde, die sich vom Lha-tschod 
bis zum Mittelteil von Lussar hinabzieht, fmden wir in halber Berghohe eine kleine 
Tempelanlage, den 

„Tempel des MystiscLen Metallberges" (28). 

Die Anlage (Bild 3) setzt sich aus vier Hauschen zusammen, das grofite ist der Tempel. 
Sie umschliefien einen kleinen Hof so, dafi dessen schrag gegen Lussar gerichtete Seite 
frei von Bauten bleibt und nur durch eine niedere Mauer abgegrenzt wird. Das hochste 
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Bild 78 Doppel-Stupa (20) mit Bumkhang- (2) dahinter, nahe Nordausgang des Klosters, 
und zwar dicht westlich des Weges Lussar-Kumbum. Im Hintergrund Nordosten 


Klosterwohnungen beiderseits des dstlidtien Quellarmes des Kumbum -Baches. 
Aufgenommen vom Dach des Tempels der Heiligen Sdiriften (9) aus. 

Im Hintergrund Sudsiidosten 




Bild 79 







Bild 82 Drei Mani-khang. Zentral -Tibet Bild 83 Kleines Latse am Glockenberg 



der auf Bild 3 sichtbaren Gebaude mit leicht geschweiftem chinesischem Dach ist der 
Tempel. Neben ihm ein mannshoher Altar mit starkem Sockel (Sk. 377), in dessen 
Kammer ( a) Weihrauch, Opferwerk und Gebetspapiere verbrannt warden. Im Hinter- 
grimd hohe ..Heilige Baume“, Das Tempelinnere besteht aus einem engen Raum, in dem 
hinter griin gestrichenem Gitterwerk eine dicht in Khadaks gehiillte Tsongkhapa-Figur 
undeutlich erkennbar ist. Vor der Figur steht aufierhalb des Gitters ein Tischchen, auf 
dem folgende Kultgegenstande ausgebreitet sind; eine Butterlampe mit dem ewig 
brennenden Licht und eine 20 cm hohe Holzbuchse, angefiillt mit siebzig je 40 cm 
langen vierkantigen Stabchen, an deren oberen Enden seitlich Nummem eingeschnitten 
sind (Sh. 378). Diese Stabchenbuchse spielt bei der Beantwortung der von den Pilgem 
an das Schicksal gerichteten Fragen eine besondere Rolle. Beim Befragen des Orakels 
miissen die Glaubigen vor der Figur Tsongkhapas kniend imd unter Verbeugungen den 
Kasten mit den Stabchen so lange schutteln, bis eins herausfallt. Dann wird die am 
Stabchen eingeschnittene Nummer abgelesen und in einem Nachschlagebuch der darauf 
passende Text gesucht. Da fast alle Texte giinstig lauten, sind die mit Schicksalsspriichen 
Bedachten durchweg zufrieden und geben ihrer Stimmung durch ungezahlte K'ou-t'ous 
vor der Heiligenfigur, und durch Opfergeschenke Ausdruck. 

In emem der kleinen Nebenbauten haust in emem winzigen, schlecht beleuchteten, 
sehr bescheiden eingerichteten Raum der Tempelhiiter (siehe Bilder 112, 114 und 115). 
Am Tiirstock seines Heims ist an einer langen Kette der scharfe, struppige Hofhund fest- 
gemacht. Neben dem Tor hangen an einem Nagel neben einer schweren Lederpeitsche 
die beiden Waffen dieses wehrhaften Priesters : ein krummes chinesisches Schwert und 
ein Hahnkarabiner. Mit dem Tempelhiiter und seinem Hunde verband mich schon seit 
der ersten Woche meines Aufenthaltes im Kloster ein kameradschaftliches Gefiihl, das 
sich mit der Zeit zur Freundschaft entwickelte. Dieser streitbare Monch fafite Ver- 
trauen zu mir. Einmal teilte er mir mit, dafi im Kloster uber meine Instrumente recht 
xmgunstige Urteile umgingen und verschiedene Lamen behaupteten, ich konnte damit 
alles Gold und Silber des Klosters an mich reifien, ja sogar die Monche krank machen 
und toten. Sicher ist, dafi mir dieser Tempelwachter in mannigfacher Hinsicht von 
grolSem Nutzen war. Manchmal besuchte er mich auch in meinem Unter kunftsheim im 
nordlichsten Hause von Lussar, das ich zu einer meteorologlsch-magnetischenStation(34) 
ausgebaut hatte. 

Der Glockenberg spielte bei den Klosterfesten des harten, entbehrungsreichen 
Winters 1926/27 eine besondere Rolle. Dann war er stets das Ziel von Pilgerscharen 
und Lamen. Aber auch als Opferstatte hat er einige Bedeutung. Eintragungen in 
meinem Tagebuch sagen daruber folgendes: 

„4. November 1926. 

Auf dem Glockenberg, und zwar dicht neben dem Lha-tschod, wird eine 
hohe Mani-Stange aufgestellt. Im Kloster sind die Monche dabei, die Hauser- 
fronten weifi zu tiinchen, das heifit mit Kalkwasser zu ubergiefien. 

8. November 1926. 

Schon in aller Friihe ist Leben am Berggipfel. Viele Lamen eilen dort emsig 
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herum. Ab und zu wird die grofie Glocke angeschlagen, Posaunentone erklingen, 
schaurig schallend. Auch Im Ho^e des .Tempels des Mystischen Metallberges' 
steht seit heute ein hoher Mani-Mast, von dessen Spitze aus nach den vier Himmels- 
ricbtungen zum Boden bin mit Gebetswimpeln geschmuckte Selle gespannt sind. 
Aucb aufierhalb des Tempels haben die Lamen einen Mani-Mast aufgestellt, 

7. Dezemher 1926. 

Vor Sonnenaufgang brennen mehrere Magier- Lamen der Roten Sekte auf 
dem Gipfel des in Schnee gehiillten Glockenberges Opferfeuer ab. Bald steigen 
Kobe Raucbwolken zum Himmel auf. Kaum ist die Sonne fiber der Kimme bocb- 
gekommen, begiimen auch schon die Hobenriicken zu dampfen. Von den Berg- 
spitzen und besonders langs der das Lussar-Tal abwarts begleitenden, steil und 
gleichmafiig geboschten Hobenriicken steigen weifiliche Dampfwolken senkrecht 
zum leuchtenden Himmel auf. Pilger, Lamen und Ansassige staunen dieses ffir 
uns meteorologisch erklarbare Phanomen als Rauchwunder an, das ihrer Meinung 
nach durch die fibernatfirlicben Krafte der Magier-Lamen erzeugt worden ist. 


5. Februar 1927. 

Oben am Glockenberg ist den ganzen Tag Leben. Lamen imd Laien tummeln 
sicb dort unter lautem Geschrei. Unter Schfissen und Glockenklang werden 
Opferfeuer singezfindet xmd Feuerwerkskorper abgebrannt. Auch drei Pferde, 
die Tragerdienste verrichten, tauchen ab und zu beim Lha-tschod auf. Heute ist 
der vierte Tag des chinesischen Neujahrs. 


10. Februar 1927. 

Die beim groGen Lha-tschod auf dem Glockenberg versammelten Lamen 
verursachen bereits am frfihesten Morgen einen solchen Larm, dafi ich Un- 
heil witterte. Dauemd wird die Glocke angeschlagen. Ein SchuB lost den 
andern ab. Als es sich aufhellt, steigen vom Opferberg aus ununterbrochen 
Rauchopfer senkrecht zum Himmel. Mitten in das hochaufragende Ast- 
bfindel des Lha-tschod haben die Lamen heute eine mit Tfichern drapierte, sehr 
lange Mani-Stange (Dartsog) gesteckt (Sh. 379). Durch diesen besonderen 
Schmuck werden die Gotter freundlich gestimmt, sollen sie doch ffir das bevor- 
stehende .Butterfest' schones Wetter bereiten! Den ganzen Tag fiber stromen 
Scharen von Pilgem und Lamen hinauf zum Lha-tschod auf dem Glockenberg." 


379 


Damit ist die Schilderung des Klosters Kumbum abgeschlossen. Sie forderte vom 
Leser einige Geduld, denn das Eingehen auf ungezahlte Einzelheiten im Labyrinth 
dieser machtigen Niederlassung gestattete keine stets fesselnde und lebendige Formung. 
Immerhin weht uns aus dem Ganzen doch insofern Leben an, als wir Schritt ffir Schritt 
durch eine fremde Welt pilgem. Oberdies wird sich im folgenden zeigen, dafi die ins 
Einzelne gehende Vorarbeit Bedingung war ffir das Eindringen in die Geschichte und 
das Leben dieses klosterlichen Gemeinwesens. Wir konnen uns jetzt leichter vertraut 
machen mit dem Leben und dem Werk des Mannes, mit dessen Namen das Kloster 
Kumbum unloslich verknfipft ist. 
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IX. KAPITEL 


Tsongkhapa, sein Leben, sein Werk, 
seine Schriften 

E s ist eine fiir den Lamalsmus wie iiberhaupt fiir den gesamten Buddhismus bemer- 
kenswerte Erscheinung, dafi die Kloster niemals nack einer der Gestalten aus dem 
Pantheon oder nach hervorragenden Lehrern imd Stiftem benannt werden ; ausgenommen 
einige Falle in Siam und ein Fall in Sikkhim^^^). Vergeblich suchen wir auch Bezelch- 
nungen, die auf Ereignisse im Leben des Religionsstifters Bezug nehmen. Meist benennt 
man das Kloster nach geographischen Bestimmungen, nach Orten, oder nach altindischen, 
einst bluhenden Konventen, die langst vom Erdboden verschwtinden slnd, aber in 
tibetischer oder mongolischer Obersetzung im „Lande des Schnees^^^)“ oder im „Lande 
der Graser^^®)** fortleben^^®). Schliefilich, und zwar uberaus baufig, entstammen die 
Namen dem Schatze der religidsen, philosophischen und ethischen Begriffe des Gesamt- 
buddhismus oder einer seiner Sekten. Besonders im Falle der Sekten gestattet die Be- 
zeichnung oft einen Riickschlufi auf die Zugehorigkeit der Klosterinsassen zu dieser 
oder jener Richtung oder Lehrmeinung. Nur in einigen wenigen Fallen gaben sagen- 
hafte Oberlieferungen den Anlafi zur Benennung des Klosters. So hat Kumbum semen 
Namen nach’ den „Himderttausend DarsteUungen** auf den Blattern und der Rinde des 
Wunderbaumes. Darum lautet der Name in der volleren Form „ Kumbum D sc ham- 
ba-Ling®^'^)“, „die Welt des Maitreya mit den hxmderttausend Bildern“. 

Es ware fiir einen Kenner der einschlagigen Sprachen eine auBerordentlich reizvolle, 
aber auch recht miihsame Arbeit, einmal ein Verzeichnis der gesamten lamaistischen 
Kloster entweder alphabetisch oder nach geographischen Gesichtspunkten geordnet auf- 
zunehmen. Es miifite Angaben enthalten iiber den Ursprung des Klosternamens, den 
Griinder und die Griindungszeit, andere hervorragende geschichtliche Ereignisse, be- 
merkenswerte Tempel und sonstige Heiligtumer, Buchereien, Lehranstalten, bedeutende 
Abte, Gelehrte und Inkamationen, die Anzahl der Monche, ihre Zugehorigkeit zu der 
einen oder andem Sekte, und schliefilich dariiber, ob und wo das betreffende Kloster 
bereits in der europaischen Literatur Erwahnung gefunden hat. Es konnte auf diese Weise 
eine Art „Atlas hierarchicus** fiir die lamaistische Welt geschaffen werden, ein unent- 
behrliches Nachschlagewerk fiir diese immer noch so wenlg erforschte Religion. Schon 
die Reisewerke in europaischen Sprachen bieten eine reiche Fundgrube fiir ein derartiges 
Unternehmen. Wieviel Wertvolles, bisher kaum Beachtetes und Ausgenutztes liegt bei- 
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spiels wcisc in den Biichern und Abhandlungen von Sarat Chandra Das, RockhilL, 
Waddell, A. H. Francke, in der von G. Huth tibetisch herausgegebenen und ins 
Deutsche iibersetzten „Geschichte des Buddhismus in der Mongolei . Aber auch die 
kurze und dock inhaltreiche „ Geographic Tibets aus der Federdes Mindschul-Chu- 
tuktu, einer zu Beginn des vorigen JahiJhnnderts in Peking lebenden Inkarnation, gehort 
hierher, ein Buch, das V. P. Vassiljev ins Russische iibertragen hat^^^). 

In solchen Werken fanden wir die Bestatigung fiir die erstaunliche Tatsache, daft 
keine dieser Niederlassungen nach ihrem Griinder oder der Personlichkeit bezeichnet 
wird, mit deren Namen ihre Geschichte auls innigste verkniipft ist. Wahrend im christ- 
lichen Abendland wie im Orient zahlreiche Kloster den Namen ihrer Stifter tragen 
oder beispielsweise nach St. Antonius, St. Bonifatius benannt sind, wurden wir im 
Lamaismus vergeblich ein Atisa- oder Tsongkhapa-Kloster suchen. Trotz aller sonstigen 
Verherrlichung der einen oder andern religiosen Leuchte in der lamaistischen Kirche soil 
mit dieser Zuriickhaltung wohl die Nichtigkeit der Person gegenuber dem Grundgedanken 
des Buddhismus unterstrichen werden. 

Diese zuriickhaltende Bescheidenheit hinderte und hindert aber die Lamaisten und 
gerade die Anhanger der „Gelbmutzenlehre nicht, ihre Heiligen und ICirchenlehrer 
eines Andenkens zu wiirdigen und mit einer Verehrung zu umgeben, die bei Tsongkhapa 
geradezu in einer Vergotterung gipfelt, deren Glorienschein selbst den des Religions- 
stifters, des Gautama Buddha, liberstrahlt. So durfen wir uns nicht wundern, dafi ihm, 
wie auch hier in Kumbum, eigene Tempel errichtet wurden und daB auf den Altaren der 
Gelben Kirche seine Darstellung oft genug die Hauptfigur bildet. Gehort doch auch 
Tsongkhapa zu zwei Gruppen von „drei Sonnen“, die der Lamaismus in der von diesem 
Kirchenlehrer gepragten Ausgestaltung zusammengestellt hat, in deren einer er im Verein 
mit dem Buddha Sakyamuni und Atisa erscheint, wahrend er in der andern mit dem 
gleichen Atisa und Nagar juna dargestellt wird^^^). Dann aber zeigen ihn auch die groBen 
Tempelgemalde inmitten seiner Hauptschiiler Dschaltsabdsche und Khadubdsche^^^) 
oder der Gottheiten, die nach der Legende auf seinen inneren Entwicklungsgang den be- 
deutendsten EinfluB gehabt haben. Unter ihnen nimmt Mafijusri als die Verkorperung 
der iiberirdischen Weisheit die hervorragendste Stellung ein. Gerade Darstellungen mit 
dieser Umgebung sind beim einfachen Volke auBerordentlich beliebt^^^^). 

Abgesehen von dieser allgemeinen Huldigung verehrt die Gelbe Kirche ihren Stifter 
hauptsachlich in dreifacher Weise. Alljahrlich feiert sie die Wiederkehr seines Todes- 
tages, seines Eingangs in den Gotterhimmel Tusita^^^). Hierbei kommen besondere 
Hymnen zu Ehren des groBen Kirchenlehrers zum Vortrag. Damit bekundet die Kirche 
die zweite Form der Verherrlichung in der weiteren Ausgestaltung durch besondere 
Offizien und Riten. So erwahnt I. J. Schmidt in seinem „Verzeichnis der tibetischen 
Handschriften und Holzdrucke des Asiatischen Museums** (in St. Petersburg)^^^) ein 
„ Ritual zur Darbringung eines Opfers zum Lobe des siegreichen groBen Tsongkhapa**, 
wahrend aus anderer Quelle^®^) zwei Schriften unter dem Titel „Die Aufzahlung der 
Vorstellungen (intellektuellen Spekulationen?) Tsongkhapas^^^)** und die „Gemutsruhe 
(Yoga) eines Lamas des Tsongkhapa^®^)** bekannt sind, die zu der gleichen Gattung zu 
gehoren scheinen. Eine dritte Form der Verherrlichung und des Gedenkens kommt in 
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den iiberaus zahlreichen Literaturdenkmalem zum Ausdruck : umf angreichen Biichern oder 
kleineren SchrHten. Diese konnten wlr als „Biographien“ bezelchnen, wenngleich 
sie — ganz zu schweigen von dem sagenhaften Rankenwerk — mehr enthalten. In der 
Lebensbeschreibung ernes buddhistischen und erst recht lamaistlscben Heiligen oder 
Kirchenlehrers kommt es namlich nicht so sehr auf eine Scbllderung der auSeren Um- 
stande seines Daseins und des sagenhaften Beiwerks an als vlelmehr auf den Nachweis, 
dafi er die Wiederverkorperung einer ihm in langen Jahr bunder ten voraufgegangenen 
bedeutenden Gestalt und der Trager Hirer Lebrmeinungen und Gedanken gewesen sei®^’). 
Die Tibeter haben fiir diese Art von Biographien den besondem, auch ins Mongolische 
als Fremdwort gewanderten Ausdruck Namtar®®®), der nach Sarat Chandra Das 
urspriinglich „v6lliges Entweichen, Emanzipation“ bedeutet®®®). Neben Namtar benutzen 
die Mongolen mid Kalmiiken auch ein Wort aus ihrer eigenen Sprache, Tods chi oder 
Tuushi®®®), das aber meist nur fur die Lebensbeschreibung weltlicher Personen m 
Frage kommt. Fiir diese wird der Ausdruck Namtar niemals gebraucht. 

Bereits der erste und bedeutendste Schuler Tsongkhapas, Khadubdsche, verfafite 
einen Namtar seines Herm und Meisters, und auf dieses Werk werden aller Wahrschein- 
lichkeit nach wohl alle spateren Lebensbeschrelbungen zuriickgegriffen haben. Frellich 
wlssen wlr recht wenlg von ihm; nicht einmal der TiteP®^) ist bisher bekannt. Sein Ver- 
fasser, der noch den Zunamen Geleg Palsang®®®) trug, soli nach einer Angabe Cy- 
bikovs®®®) festgestellt haben, wer Tsongkhapa in seinen friiheren Daseinsformen gewesen 
sei. Es ist im Hinblick auf den mystischen Grundton des tibetischen Klosterlebens wohl 
Etnzimehmen, dafi der Melster gegen Ende seines Lebens, als sein Ruhm sich immer mehr 
ausbreitete, seinem Schuler Andeutungen fiber seine ehemaligen Daseinsformen und die 
Werke, welche er in ihrem Verlauf vollffihrte, gemacht hatte. So dfirfen wir uns nicht 
wundem, wenn heute der fromme und kindliche Glaube der Gelben Kirche in einer der 
frfihesten Existenzen Tsongkhapas einen Zeitgenossen des geschichtlichen Gautama 
Buddha sieht. Daraus erklart sich wohl die gemelnsame Darstellung mlt dem Religions- 
stifter in einer Gruppe der „drei Sonnen“. 

Die Titel einiger Biographien des grofien lamaistlscben Kirchenlehrers und -grfinders 
konnen im Wortlaut angefuhrt werden. Im europaischen Schrifttum sind sie kaum bekannt. 
An erster Stelle steht ein tibetisches Buch, dessen Deckblatt in deutscher Obersetzung®®^) 
lautet: „Die Tallsman-Perlenschnur ; der wunderbare Schmuck der herr lichen, macht- 
vollen Darlegung der Lebensgeschichte des Herrschers der Rellglonslehren, des Tsong- 
khapa, des milden Erlosers, der sich seinem Wesen nach nicht von dem machtigen 
Vajradhara®®®) unterscheidet, des allverehrten Lamas.” Leider hatCybikov, dem wir 
diesen Titel verdanken®®®), keine Angaben darfiber gemacht, wann dieses Werk erschlen. 
Es hat den erstaunlichen Umfang von 376 Blatt, die, wie in Tibet fiblich, doppelseitig 
bedruckt sind, und wurde von der Regierung in Lhassa herausgegeben. Das ist verstand- 
lich; denn die Regierung legt grofiten Wert auf die Verbreitung religioser, kirchen- 
geschichtlicher oder vaterlandischer Literatur. Auch sonst ist es durch die Geschichte 
des buddhistischen Schrifttums zur Genfige belegt, dafi weltliche Herrscher sich oft die 
Herausgabe religioser Werke haben angelegen sein lassen. Es sei hler nur daran erinnert, 
wie in dieser Hinsicht die chinesischen Kaiser K'ang-hsi®®^) imd K'^ien-lung®®®) 
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gewirkt haben und was das Herrscherhaus von Siam noch heute leistet®®®). — Eine andere 
Lebensbeschreibung in tibetischer Spracbe — eine europaische Handschrift, also eine 
Kople — hat Schmidt in seinem „Verzeichnis“ aufgenommen: „Besonders ein- 

gerichtete grofie Lebens- und Wanderungsgeschichte (man beachte das uber den 

Begribf des Namtar Gesagte!) des hochwiirdigenTsongkhapa; erne Sammlungaus alien 
bestens erklarten Lebensbeschireibungen®''®)." Bedauerlicherweise fehlen bier wie auch 
bel den folgenden Titeln die Angaben iiber die Zeit des Erscheinens imd den Umfang. 
Ein grofieres Werk scheint eine von A. M. Pozdnejev des olteren genannte mongo- 
lische Biographic zu sein, betitelt ..Der Namtar der Heiligkeit (wir warden vielleicht 
sagen: .Seiner Heiligkeit') des allwissenden, grofien und majestatischenTsongkhapa®''^)". 
Diese Lebensbeschreibung scheint sich zu decken mit einer andem, gleichlalls mongo- 
lischen, die aber nur den verkurzten Titel ..Namtar der Heiligkeit des majestatischen 
Tsongkhapa" tragt. Sie ist in Agha, dem grofiten Kloster der transbaikalischen Bur- 
jaten. das bis zur russischen Revolution durch seine zahlreichen Veroffentlichungen 
bekannt war. hergestellt. Sie umfafit 631 beiderseitig bedruckte Blatter von 45x9 cm 
Grofie und ist in neun Kapitel eingeteilt. Von diesemumfangreichen Werk bestehenzwei 
Fassungen. fiir deren eine ein gewisser Sumati Sila verantwortlich genannt wird. der 
gegen Ende des 18. oder zu Beginn des 19. Jahrhunderts lebte. Fiir die andere haben 
der Abt des erwahnten Klosters. Khadub®^®). und ein Gabtschu®^®) namens ICon- 
tschog dagpa®^^) als Verfasser gezeichnet®'^®). Schliefilich erwahnen wir aus dem kal- 
miikischen Schrifttum eine kleine Biographic unter dem schlichten Titel ..Erzahlung von 
Tsongkhapa®’®)". Sie erscheint schon unter den von Saja Pandita verfafiten oder 
ins Kalmiikische ubersetzten Arbeiten. Saja Pandita ist derselbe Lama, der schon 
1648. natiirlich in Anlehnung an das mongolische Alphabet oder besser Syllabar. eine 
eigene Schrift Rir die Kalmiiken geschaffen hatte. die er nicht mit Unrecht die “klaren 
Schriftzeichen" nennen durfte®”). 

Es erubrigt sich. hier eine ausfiihrliche Schilderung der aufieren Lebensumstande 
des Stilters der Gelben Kirche zu geben. weil sich dariiber in der europaischen Literatur 
gentigend Angaben iinden. u. a. auch in meiner Monographic fiber Kumbum aus dem Jahre 
1 906 . wo hauptsachlich das Sagenhaf te dargestellt ist®’®) . Die beste Lebensbeschreibung hat 
Sar at Chandra D as 1882 in seinem ..Life and Legend of Tsongkhapa or Lossang-tag-pa“ 
(Journal of the Asiatic Society of Bengal (Heft I. 1882) gegeben. Sie schopft aus- 
schlieftlich aus tibetischen Quellen und ist eine Biographic im Sinne des Lamaismus. 
Einen schlichten. durch Wundererzahlungen nur mafiig belasteten Bericht bietet G. Huth 
in seiner ..Geschichte des Buddhisraus in der Mongolei" (Bd. 1. Seite 111 — 117 tibeti- 
scher Text, deutsch in Band II. Seite 175 — 185). 

Hier folgen also nur die allemotwendigsten Angaben aus dem Leben des groBen 
Kirchenlehrers. Wir halten ims an Mitteilimgen, die Cybikov an Hand der beiden 
grofiten Biographlen in tibetischer imd mongolischer Sprache gemacht hat. 

Nach diesen Quellen ist Tsongkhapa am 10. Tage des 10. Mondmonats des Jahres 
der ..feurigen Henne®’®)" im sechsten Zyklus des sechzigjahrigen Kalenders der tibetischen 
Zeitrechnimg. die mit dem Jahre 1027 der christlichen Ara beginn t®®®). geboren worden. 
Dieses Datum entspricht dem Jahre 1357 unserer Zeltrechnung. Die Einfuhrung der 
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erwalinten Zeitrechnung, die die Tibeter Rabdschung®®^) nennen, und ihre Einteilung 
in Perioden von 60 Jahren wird DschoWo Atisa®*^) zugeschrieben. Der Kalender 
selbst soil aus dem sagenhaften Reiche Schambhala®®®) stammen. Der Vater des 
spateren Kirchenlehrers war ein Ost-Tibeter aus der Gegend von DaracKatsche im 
„Tal der Zwiebeln®®^)". Die Herkunft aus dieser Landschaft war auch fur den Namen 
des grofien Heiligen bestimmend. Sein Vater Lubumge®*®) stammte aus dem Ge- 
schlechte der Mai, seine Mutter hiefi Schingmo- Atscho oder Schingsa- Atscbo®®®). 
Beide Eltern leben noch heute in Wiedergeburten fort. Von den Ereignissen, die zur 
Geburt Tsongkhapas in Beziehung gesetzt werden imd als deren Folge die Griindung von 
Kumbum zu betrachten ist, war schon bei Beschreibung des Klosters die Rede. 

Tsongkhapa war nach der mongolischen Lebensbeschreibung der vierte unter sechs 
Sohnen seines Vaters. Nahrtmgs- und Erziehungssorgen mogen die Veranlassung ge- 
wesen sein, dafi der zweijahrige Knabe der Obbuteines Lamas namens Dondub-Rin- 
tschen®®^ anvertraut wurde, der sich seiner mit vaterlicber Sorgf alt als Lehrer annahm. 
Der Lama stammte nach den einheimischen Berichten aus dem Amdo-Gebiet. Die 
beiden LEizaristenpatres Hue und Gabet waren die ersten, die auf Grund von Erkun- 
digungen an Ort und Stelle erzahlen, dafi er eine auf f allend lange Nase gehabt habe®®®). 
Daraus schliefien die Patres, es habe sich in der Person dieses Dondub-Rintschen um 
einen christlichen Missionar gehandelt. Gerade durch den Einflufi dieses langnasigen 
Erziehers auf den Grunder der Gelben Kirche erklaren sich die Patres das Auftreten 
gewisser Gebrauche des lamaistischen Kultus, die ahnlichen Gebrauchen der katho- 
lischen Kirche entnommen sein konnten. Diese Anschauung ist aber vom Khampo- 
Lama Agwan Dordschi, einem mafigebenden und zeitgenossischen lamaistischen Wiir- 
dentrager, als imbegriindet zuruckgewiesen worden®®®). Dondub-Rintschen hatte sich 
lemge Jahre in Zentral-Tibet aufgehalten imd zu FuBen der bedeutendsten Meister der 
buddhistischen Wissenschaften umfangreiche Kenntnisse erworben. Aber eine Prophe- 
zeiung, nach der seine Riickkehr in die Heimat fiir die Ausbreitung imd Vertiefung der 
Religionslehre unter seinen Landsleuten von hohem Vorteil sein wiirde, liefi ihn das 
weitere Studium aufgeben. Wieder in Amdo angelangt, griindete er am nordlichen Ufer 
des Matschu®®®) das noch heute bestehende Kloster Dschatschung®®^), das groBten- 
teils von Tanguten bewohnt ist. Hier erhielt Tsongkhapa seinen ersten Unterricht. 
Ober seine erstaunlichen Leistungen wissen die Lebensbeschreibungen allerhzind Wunder- 
bares zu berichten. 

Als der angehende Geistliche das sechzehnte Lebensjahr erreicht hatte, hielt es 
sein Lehrer fur angebracht, ihn zur weiteren Vervollkommnung in den buddhistischen 
Wissenschaften nach den Hauptstatten der Gelehrsamkeit im eigentlichen Tibet zu ent- 
senden, wo er ja selbst einst geweilt hatte. Von dem Meister mit Wegzehrung und 
guten Ratschlagen fur sein Verhalten und das Studium wohl versorgt, machte er sich 
mit zwei seiner Vettem nach dem gelobten Lande seiner sehnsiichtigsten Wiinsche auf. 
Auf der fiber zwei Jahre wahrenden Reise wurde in den verschiedensten Klostem auf 
langere oder kfirzere Zeit haltgemacht ; fiberall da namlich, wo angesehene Lehrer und 
Bfichereien mit seltenen Schatzen den WiBbegierigen zum Verweilen einluden. Auch 
wurde jede Gelegenheit ausgenutzt, das Wissen durch Anhoren von Predigten und Vor- 
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lesimgen, sowie Studium der Schriften zu erweitern. Diese Arbeitsweise wurde auch 
nach Abschlufi der eigentlichen Reise fortgesetzt. So besuchte Tsongkhapa u. a. auch 
fiir langere Zeit die beriihmten Kldster von Nartang^®^) und Ssadscha®®®). Besonders 
in Ssadscha erfreute er sich der Gonnerschaf t eines hervorragenden Gelehrten, des Rem- 
daba Kumaramati®®^), bei dem er Vorlesungen fiber die buddhistische Logik®®®) unj 
die „mittlere Lehre®®®)“ horte. Seeks Jahre Studium lieBen in ihm den EntschluB reifen. 
nie mehr nach der Heimat zuriickzukehren. Als ihn um die Wende in seiner geistigen 
Haltung die Mutter nach dem elterlichen Hause zuriickrief , schrieb er jenen denkwiirdigen 
Brief, den wir im II. Kapitel bei der Beschreibung des Golddach-Tempels (Seite 29) 
erwahnt haben. Die folgenden Jahre sehen ihn auf den „Lehrwanderungen“. Bei seiner 
imtadelhaften Lebensfuhrung konnte es nicht ausbleiben, dafi er schon mit 25 Jahren der 
hochsten Weihestufe des buddhistischen Monchsstandes fiir wiirdig befunden wird. Er 
legte um diese Zeit im Kloster Jarlung NamdschaD®'^), im Siiden Tibets, die Ge- 
liibde des Gelong, des Vollmonchs, ab. Nebenher hatte Tsongkhapa aber auch noch, 
wie die tibetische Lebensbeschreibimg hervorhebt, Zeit gefunden, sich den Hilf sdisziplinen 
der buddhistischen Wissenschaften®®®) zu widmen, der Philologie®®®), der Logik und 
Philosophic®®®) , der Medizin®®^), der Mathemathik®®®), ®®®) sowie der Technik der Poesie 
und Prosa. Auch die Beschaftigung auf diesen Gebieten hat ihm mannigfache An- 
erkennungen seiner Lehrer imd anderer bedeutender Lamen eingetragen. Dies hinderte 
ihn aber nicht, auf dem eingeschlagenen Wege f ortzuschreiten. Bis zu seinem 29. Lebens- 
jahre hielt er sich im Kloster Tseguntan®®^) in der Nahe von Lhassa auf, wo er die 
beiden Riesenkompendien des kanonischen und halbkanonischen lamaistischen Schrift- 
tums, den Kandschur imd Tandschur®®®), vollstandig durcharbeitete. Auf diese 
Weise erwarb er sich grundliche Kenntnis der ganzen buddhistischen Philosophic sowie 
der LehrenderStutzendesMahayana,derindischen Panditas Dharmakirti Nagarjuna, 
Aryadeva, Santideva, Candrakirti, Asanga und Vasubandhu®®®). Aber auch 
die Hauptsutras der Monchsdisziplin gingen ihm sozusagen in Fleisch und Blut fiber. 

Tsongkhapa erblickte in den religios-philosophischen Grundsatzen, welche den Kern 
der Sutras bilden, und in emer strengen Befolgung der Vorschriften des Vinaya, der 
Regeln ffir den Monchsstand, die Grundlage fiir eine Vertiefung und Festigimg der 
Religion in Lehre und Leben. Davon legt sein Reformationswerk Zeugnis ab. Das war 
es auch, was ihn zur Kadampa-Schule®®'^) hinzog. Trotzdem konnte er sich nicht der 
Einsicht verschliefien, dafi das Tmtra-System durch die andem Sekten oder Schulen ein 
zu weites Feld erobert und dadurch zum mindesten den Nachweis einer gewissen 
geschichtlichen Berechtigung erbracht hatte. ZwEir war ihm durch einen seiner Lehrer, 
den Ssadscha-Gelehrten Remdaba Kumaramati, der Rat erteilt worden, sich aus- 
schlieSIich mit den Sutras zu beschaftigen. Aber Tsongkhapa mufite schon frfiher dar- 
fiber anderer Ansicht gewesen sein; denn er soil sich geau^rt haben: „Zum Studium 
der Gesetze, der Normen der Tantras bedarf es ffir mich nicht der Aufforderung seitens 
anderer. Schon von Kindheit an verspfirte ich die Notwendigkeit und hatte auch den 
unentwegten Wunsch, den Abschnitt der Tantras grflndlich kennenzulemen®®®).“ 

Zum besseren Verstandnis der Sachlage mag daran erinnert werden, daS der Lama- 
ismus nicht nur vor, sondem audh nach Tsongkhapa im grofien und ganzen in zwei, zum 
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Teil wetteifernde Hauptgruppen gegliedert werden kann, die Cybikov als „Konfes- 
sionen“ bezeicbnet®®®). Zeitlich fallt ihr Ursprimg zusammen, namlicb in die Zeit, in 
der Padmasambhava®^®) und Santaraksita®^^) nach Tibet berufen wurden®^^). Der 
erstere vertrat ausscbliefilich die Tantra-Lehre und ihre Zauberkiinste, der andere legte 
das Hauptgewicht auf den sittlichen Inhalt der Religion, wie er in den Sutras zum Aus- 
druck kommt. Aus der spater folgenden Obersicht der Sekten oder Schulen in der Zeit 
Tsongkhapas wird teilweise hervorgehen, welche der beiden Lehrmeinungen in der einen 
oder andern dieser Richtungen den Vorrang hatte und noch heute hat. Fiir das kirchliche 
und dogmatische Wirken Tsongkhapas aber war offenbar der Wunsch bestimmend, 
beiden Einstellungen nebeneinander versohniich Raum zu gewahren. Das geht aim besten 
aus einem etwas leidenschaftlich gehaltenen Abschnitt hervor, der sich in der Bio- 
graphie®^®) Khadubs findet: „Sowie sich die Mehrzahl der heutigen Horer, das heifit 
der studierenden Lamen, auch nur verstandesgemafi der Tsannjid-Schule (das ist der 
hoheren Philosophie und Theologie)®^^) zuwendet, hat sie bereits den Gedanken auf- 
gegeben, in die Tantra-Fakultat einzutreten. Selbst die Studierenden, die hier Vorlesungen 
horen, sucht man ihr mit alien Mitteln abspenstig zu machen. Einige Horer aber halten 
sogar, sobald sich bei ihnen auch nur eine kleine Spur von Achtimg vor dem Tantra- 
System zeigt, aus diesem Grunde den Abschnitt der Paramitas®^®) fiir iiberfliissig und 
niedrig . . . Die Siinden eines solchen Verhaltens sind sehr schwer, und ihr Heranreifen 
macht sich in Gestalt heftiger Leiden bemerkbar. Diejenigen, die aber wirklichen Eifer 
bekunden, sollen, wenn sie mit dem Studium in einer der beiden Schulen beginnen, die 
anders Handelnden nicht tadeln. Jetzt trifft man jedenfalls sehr selten Leute, welche 
sich die Sutras und die T 2 intras zu eigen zu machen wiinschen, die dock beide von dem 
Siegreichen (Buddha)®^®) verkiindigt worden sind.“ 

Aus dieser Erkenntnis und dem frommen Glauben seiner 2!eit, dafi tatsachlich auch 
die Ziauberlehren, soweit sie im BCandschur®^^) enthalten sind, auf den Religionsstifter 
zuruckgehen, widmete sich denn Tsongkhapa auch dem Studium der Tantra-Lehre, in- 
dem er im Winter 1391/92 die ersten Vorlesungen bei Schulern des beruhmten Historikers 
Buton®^®) horte. Welchen Verlauf seine weiteren Studien auf diesem Gebiet nahmen, 
wissen wir nicht. Doch hat Tsongkhapa seine Auffassung vom Tantra-System in einem 
besonderen Buche niedergelegt (siehe Seite 190). Hier nur so viel, dafi unter alien Sekten 
des Lamaismus die Gelbe Kirche von den Tantras am allerweitesten abgeriickt ist. 
Immerhin ist auch in der Gelben Sekte nach imserer Ansicht noch genug davon iibrig- 
geblieben, freilich verschwindend wenig im Verhaltnis zu den iiberaus zahlreichen Bei- 
spielen tantristischer Riten, die Frau Alexandra David-Neel fast ausschlielJlich 
unter den Anhangem der nicht-reformierten Sekten gesammelt hat. In ihren beiden 
Biichem „ Mystiques et magiciens du Tibet * tmd „ Initiations lamaiques berichtet sie 
dariiber. Im iibrigen beschrmiken sich die Gelbmiitzen nach einer Mitteilung von 
Badsar Baradijn®^®) vorzugsweise auf die Anwendung von drei Tantra-Systemen, 
die die Grundlage des Anuttarayogatantra bilden. Sie heifien im Sanskrit Guhyasa- 
maja-, Cakrasamvara- tmd Bh'airava-Tantra, im Tibetischen Ssangba Duipa®®®), 
Korlo Dompa®®^) und Dschigdsched®®®). 

Auf seiner Wanderung zu den Anhangern von Buton hatte Tsongkhapa in der Pro- 
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vinz Tsang einen Lama namens Umapa®®*) getroffen, mit dem er langere Zeit zu- 
saimmen lebte und der wlederum auf einem andem Gebiet der buddhistischen Lehr- 
meimmgen "fur ihn bestimmend werden sollte. Umapa ubernahm u. a. in den Unter- 
redungen, die der Heilige nach der Legende mit Manjusri hatte, die Rolle eines 
Vermittlers und Obersetzers. Dadurch wurden Tsongkhapa manche Aufklarungen iiber 
bisber mifiverstandene oder zwei'felhafte spekulative Fragen zuteil. Zudem war Umapa, 
der aus der Provinz Kham stammte, nach seiner Biographic selbst em Mann, der sich 
griindlich mit der Philosophic der ,.Leere®2i)“, um die sich das janze Lehrgebaude des 
beriihmten Nagarjuna dreht, beschaltigt hatte. In seiner Jugend^li^ar er durchaus kein 
religioser ]\densch gewesen. Doch muftten in ihm hohere ICra^te walten, denn oft ent- 
rangen sich seiner gequalten Brust die Laute der mystischen, Manjusri zugeeigneten 
Formel Arapacana®^®). Auch Sarat Chandra Das bezeichnet „A-ra-wa tsi-na‘‘ 
als ein ,,mystisches und symbolisches \(^ort , besonders in den Zauberriten des Dscham- 
dschang Bodhisattva®^®), einer Manifestation des Manjusri. Als einst Umapa das 
Vieh hutete, wiederholte sich dieser Fall. Umapa sank ohnmachtig zur Erde. Wieder 
zu sich gekommen, erblickte er vor sich die Gestalt des Schwarzen Manjusri®2p, der 
ihm Unterweisungen erteilte. Diese Gesichte wiederholten sich und hatten schliefilich 
zur Folge, dafi Umapa das weltliche Leben aufgab, sein Vermogen der GeistUchkeit 
stiftete und von Kloster zu Kloster wander le, wo er sich in verschiedene Zweige der 
buddhistischen Wissenschaften einfiihren liefi. Auf semen Wanderungen kam er u. a. 
auch nach dem Kloster Ssangpu®^®) in Zentral -Tibet, wo er Vorlesungen iiber die 
Paramitas®^®),dieTugenden. horte, undschliefilich auch nach Ssadscha, urn sich dort 
von Remdaba in den Vinaya- und Madhyamika-Lehren unterrichten zu lassen. Dabei 
beschaftigte er sich auch mit den Tantrasl Tsongkhapa war der Umgang mit Umapa 
aber schon aus dem Grunde aufierordentlich niitzlich, als ihm dieser das klare V erstandnis 
fiir die Doktrin iiber das „Wesen der Leere" eroffnete. Ihr liegt die folgende Auf- 
fassung zugrunde: 

„Das wahre Wesen aller Daseinszustande oder Existenzformen ist von niemand 
begriffen worden und wird auch niemals erforscht werden, denn es gibt nichts, woran 
man sich dabei halten konnte. Es gleicht einer in der Luft schwebenden Blume. Es 
gibt keine sichtbaren Gegenstande. Sie sind in Wirklichkeit nur Einbildungen und Vor- 
stellungen, wie es z. B. keine Lotosblumen gibt. die am Himmelsgewolbe wachsen. Das 
wahre Wesen finden nicht nur nicht die Menschen, sondem nicht einmal die Buddhas. 
Die ,Mitte‘ ist die Quintessenz der Leere. Die Vernunft aber, die sich mit der ,Mitte 
vereinigt, ist die Weisheit, welche das Wesen der Leere begriffen hat. Das Wesen 
der Leere und die Weisheit haben ihrerseits aber auch keine Wesenheit, keine Merk- 
male. Obgleich nun fiir eine eitle Welt die Friichte unantastbar vorhanden sind, gibt 
es doch nichts, was man dem Wesen nach anerkennen diirfte. Wenn man das .Wesen 
der Leere* erkennt, so ist das der wahre Weg fur die Befreiung von den Leiden und die 
Erwerbung der Wiirde oder Heiligkeit eines Buddha. “ 

Diese Ausfuhrungen erklaren den Begriff der Leere in den Worten der mongolischen 
Lebensbeschreibung Tsongkhapas. Sie schildern also sozusagen den inneren Entwick- 
lungsgang des grofien Kirchenlehrers. 
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Ihnen konnen wir weiter hinzufiigen, dafi sich Tsongkhapa selt Beginn seiner Be- 
kanntschait mit Umapa nach den Angaben der Lebensbeschreibung bis zu seinem 45. Jahre 
noch eingehend mit der hoheren buddhistischen Philosophic der Prasangamadhya- 
mika beschaftigte und damit wohl in alle Tiefen der Weisheit der damaligen Zeiten ein- 
gedrungen war. 

Diese personlichen Fortschritte mufiten sich aber mit der Zeit auch nach aufien 
hin durch den Einflufi und den Zauber der Personlichkeit Tsongkhapas sachlich und 
greiibar auswirken. So hatte sich bereits im Jahre 1392 um Tsongkhapa ein kleiner 
Kreis von acht personlichen Anhangern gebildet. Das war der Anfang der Gelben oder 
Gelugpa-Kirche. In den nachsten zwei Jahren vermehrte sie sich nur um vier Mitglieder, 
wahrend sie im Jahre 1397 dreifiig Anhanger zahlte. Bereits friiher war Tsongkhapa 
geweissagt worden, wonach er berufen war, in Lhassa beginnend, seine neue Lehre zu 
predigen, die sich dann iiber das ganze Land ausbreiten wurde. Im Manjusrimula- 
tantra^^®) wird sogar dem Buddha Sakyamimi cine auf den Heiligen gedeutete Prophe- 
zeiung in den Mund gelegt. Es heifit in ihr®^^): „Wenn ich ins Nirvana eingegangen 
sein werde und dieses Erdenrund leer sein wird, wirst du. . . die Buddha-Taten voll- 
bringen, dann wird ein von hoher Freude erfiilltes Kloster das Schneeland sein.“ Wohl 
in Anpassung an den Wortlaut dieser Verheifiung ist denn auch das erste von Tsong- 
khapa gegriindete Kloster Galdan®^^), das ist „freudenvolle Fiille", benannt worden. 
Im iibrigen aber zeichnet sich dieser Zeitabschnitt im Leben Tsongkhapas durch eine rege 
Predigttatigkeit aus, die sowohl die Sutras als auch die Tantras zum Gegenstand hatte. 
Und wenn bis dahin auch im Lamaismus das glaubige Vertrauen des alten Buddhismus 
geniigte, wurde jetzt als das Wichtigste und „Eine, was not tut“, die Verehrung des 
„Freundes der Tugend“ oder des „guten Genossen“ gelehrt. Hierdurch wird die urspriing- 
liche „ZufluchtsformeP^^)“ zu den „Drei Kleinodien**, dem Buddha, der Lehre und der 
Monchsgemeinde als Sammelbegriff®^^) wesentlich erweitert, insofern namlich, als auch 
die nunmehr hierarchisch werdende Sonderstellung der Monche durch die bezeichnende 
und Ausschlag gebende Formel „Ich setze mein Vertrauen auf den Lama*' noch eine 
Erweiterung erfahrt. Dieses Bekenntnis heifit nunmehr der „unerschutterliche Glaube 
anden Lama und die Drei Kleinodien’®^^)" und ist als neuer bisher unerhorter Glau- 
benssatz die Veranlassung fiir einen neuen Kultus geworden, der dem Lama als dem Trager 
und gewissermafien der Verkorperung der Lehre sowie der Monchsgemeinschaft erwiesen 
wird. Der „Freund der Tugend" wird so fast auf eine Stufe mit den Buddhas, den Hei- 
ligen und Gottheiten erhoben. Darum gibt es in der Gelben Kirche ein besonderes „Ri- 
tual der Verehrung eines Lamas®^"^)". 

Der Titel eines andern, kalmiikischen Buches®^®), „Das vom Bogdo-Lama angeord- 
nete Lama-Opfer", lafit erkennen, wer der Urheber dieses Ritus ist, denn unter dem 
Bogdo, dem heiligen oder majestatischen Lama, haben wir natiirlich Tsongkhapa zu ver- 
stehen. Er allein wird mit diesem Ehrennamen bezeichnet. Dennoch ist der Anhanger der 
Gelben Kirche weit davon entfernt, irgendeinen beliebigen Lama, wenn er nicht gerade 
eine Verkorperung ist, fiir gottergleich zu erachten. Sein Anblick soil ebenso wie die Dar- 
stellungen des Pantheons die Glaubigen nur daran erinnem, dafi in ihm und durch ihn, 
ebenso wie durch die Gottheiten und Heiligen, eine geistige Vorstellung verkorpert 
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werden soil. Sind doch auch Monche nur Menschen! Diese Verehrung des lebenden 
L.ainas, iiber deren Ausfiihrung sich librigens Tsongkhapas Hauptwerk eingehend aufiert, 
findet ihr Gegenstuck in einem in der Gelben Kirche weitverbreiteten eigenartigen Kultus. 
Er wird einem kleinen Figiirchen erwiesen, das den Namen L.ama tschenpo, der „gro6e 
Lama“, „der grofie Lehrer®^®)“, tragt. Dieses schlichte Bildwerk, ein in der Buddha- 
haltung sitzender Monch in Ordenstracht mit einem Buche in der Hand, ist ein Muster- 
beispiel fur die Darstellimg einer hoheren Stufe von Vergeistigung. Wenn nach der Lehre 
des Religionsstifters jeder Glaubige seinem geistlichen Lehrer ebensolches Vertrauen ent- 
gegenbringen, ihm Ehrfurcht erweisen und sich vor ihm vemeigen soil, wie vor Buddha 
selbst, so kommt auch in dem Figiirchen des Lama tschenpo der Gedanke der religi- 
osen Lehre und Unterweisung zum Ausdruck. Jeder, der sich andachtig vor diesem Bild 
verneigt, soil in ihm seinen Lehrer erblicken, sich geistig und geistlich zu ihm emportragen 
lassen und an ihn seine Loblieder und Gebete richten®^®). 

Wenn so vom Glaubigen blindes Vertrauen zum Lama verlangt wird, so ist der Glau- 
bige aber auch berechtigt, beim Lama gewisse Eigenschaften vorauszusetzen. Diesem 
Wunsch hat die Theologie Tsongkhapas Rechnung getragen. In dem „Stufenweg zum 
Heir* finden wir eine Aufzahlung der Eigenschaften, die die Gelbe Kirche bei ihren 
Lamen zu sehen wiinscht. Es will uns aber scheinen, dali man schon fruher derartige 
Anforderungen an die Lamen gestellt hatte, wenigstens in den Kreisen der mehr auf das 
ethische Moment eingestellten Sekten. Wir finden sie beispielsweise im Lamrim Tar- 
dschan®^^), dem „Schmuch der Erlosung**, einem kurzen Leitfaden der tibetisch-bud- 
dhistischen Glaubenslehre, aufgezahlt. Es stammt aus der ersten Halfte des 12. Jahr- 
hunderts und ist von einem Lama der Kadschudpa-Sekte geschrieben. Diese Sekte 
scheint es auch mit der Moral ernst genommen zu haben. Das sagt wenigstens der Name ; 
„Folge oder Herkunft der dogmatischen Prinzipien Buddhas®^®). “ Dies folgt auch aus 
andem Schriften desselben Lamas, von denen Frau Alexandra David-Neel in ihrem Buche 
„Initiations lamaiques** (Paris 1930, Seite 211 — 228) Cbersetzungsproben gibt. Tsong- 
khapa, der sich immer zu den zeitgenossischen Sekten hingezogen fuhlte, die das sittliche 
Verhalten besonders betonten, scheint diese Leitsatze einfach vibemommen zu haben. 
Bezeichnend ist jedoch dabei, dali im „Schmuck der Erlosung** wie im „Stufenweg des 
Heils** fiir die Lamen zwar ein Hochstmafi von Forderungen moralischer und geistiger 
Natur aufgestellt wird — es sind ihrer acht aufgezahlt — , dafi dieses aber schliefilich in 
Ansehung der menschlichen Schwachen auf ein Mindestmafi von zwei hinuntergeschraubt 
wurde. In keinem Fall jedoch, sagt Tsongkhapa, der das Thema von den Eigenschaften 
der Lamen besonders ausfiihrlich behandelt, durfe sich der angehende Novize in eine 
Kritik der Handlungsweise und des personlichen Lebens seines Lehrers einlassen. Viel- 
mehr musse er alles, was ihm befremdend, nicht standesgemafi und moglicherweise sogar 
anstofiig erscheine, zu entschuldigen versuchen. Auch solle der Schuler mehr auf die 
guten Charaktereigenschaften seines Fuhrers und Meisters achten als auf die weniger an- 
ziehenden. 

Bedeutsam ist auch die Angabe in den Biographien Tsongkhapas, dafier die Absicht 
gehabt babe, zur Erweiterung seines Wissens nach Indien zu gehen. Doch hatte ihn von 
der Durchfuhrung dieses Vorhabens eine prophetische Mahnung abgehalten, die ihm der 
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Lama Namkha Dschaltsan®^^) auf Befragen in folgender Fassung hatte zuteil warden 
lassen; Tsongkhapa werde in Indian zwar zu hohen Ehren gelangen, aber nicht lange 
leben®^^). Auf diese Prophezeiung bin blieb der Weise in Tibet. 

Auf weitere Ereignisse im Laban unseres Kirchenlehrers einzugehen, wozu wir in 
erster Linie seine Klostergriindungen recbnen mussen, verbietet der Raum. Der Leser sei 
daber nur auf die Literaturangaben in der Anmerkung verwiesen. Die letzte irdiscbe 
Wiedergeburt verliefi der grofie Heilige in seinem Lieblingskloster Galdan®^®) „am 
25. Tage des zebnten Monats in der Mitte des Morgens". Das war im Jabre 1419 unserer 
Zeitrecbnung. Jetzt weilt Tsongkbapa im Freudenbimmel Tu§ita und wird dereinst als 
siegreicber Simbadbvani®^'^) den ..Scbein der Buddbawerdung" und „das Phantom der 
zwolf Taten“ zeigen®^®). Die Hiille seiner letzten Fleiscbwerdung ist in Galdan beigesetzt 
und bildet dort das Ziel nicbt enden wollender Pilgerfabrten. Dort rubt er im Tsuglag- 
kbang, dem „Hauptversammlungsbause®^®)“, einem boben, mausoleumsartigen Gebaude 
aus Marmor und Malacbit, mit vergoldetem Dacbe. Es beberbergt ein massives Kuppel- 
oder Grabdenkmal in Form eines Stupa aus reinem Gold mit einem goldenen Kasten, 
der mit diinnen Stoffbinden, die mit beiligen Texten bedruckt sind, umwickelt ist. 
Der Bebalter birgt den einbalsamierten, in Buddbabaltung sitzenden Leib des grofien 
Lebrers®®®). 

Das Karma batte diese Offenbarung buddbistiscben Glaubenseifers sowie umgestal- 
tender und organisatoriscber Tatigkeit durcb den Erneuerer des religiosen Lebens und der 
Lebre in erne Zeit gestellt, in der Tibet, an dessen nordostlicbster Grenze sein Geburtsort 
liegt, Tummelplatz einer stattlicben Anzabl von Sekten mit den verschiedensten Lebr- 
meinungen war. Unter diesen Sekten, die dank der Abgescblossenbeit ibrer Lage ein 
bescbaulicbes Sonderdasein fiibrten oder infolge der politiscben Zersplitterung des 
Landes in Febde miteinander lagen, gab und gibt es aucb beute nocb im wesentlicben 
zwei Hauptgruppen. Der Unterscbied zwiscben ibnen bestebt darin, dafi die einzelnen 
Gruppen entweder den Sutras mit ibrem sittlicb-erzieberiscben Inbalt oder der wusten 
Tantra-Lebre buldigen. In der lamaistiscben Welt ist, bis jetzt wenigstens, nur ein Werk 
bekemnt geworden, das alle diese Sekten, aber aucb die Scbulen des Buddbismus in 
Indien und China zu erfassen sucht. Dieses Werk, das in der vom Kloster Derge 
Gontscben®®^) in der Provinz Kham veranstalteten Ausgabe 209 doppelseitig bedruckte 
Blatter umfafit, tragt den Titel: „Kristallspiegel, der den Ursprung imd den Willen 
aller Lehrmeinungen, die festen Fufi gefafit baben, darlegt®®®)." Sein Verfasser ist ein 
Lama Tuukwan Dordscbetschang Losang Tschodschi Njima®®®), der aucb 
mehrmals in der von G. Huth berausgegebenen ..Geschichte des Buddbismus in der Mon- 
golei" erwahnt wird®®^), obne dafi dort seltsamerweise von diesem Werke die Rede ware. 
Der Verfasser, der, 1736 geboren, im Kloster G on lung®®®) unweit von Si-ning-fu im 
Amdo-Gebiet lebte, beendete das erwahnte Werk ein Jahr vor seinem Tode, 1802. 
Nacb Baradijns mafigebendem Urteil®®®) ist es das einzige Buck, das eine Cbersicbt 
samtlicber tibetischer Sekten gibt, aber aucb gleichzeitig Indien und China berucksichtigt. 
Wir besitzen iiber diese Veroffentlicbung bisber nur durftige bibliographische Angaben 
Cybikovs und Baradijns. Nacb diesen ist es in zwolf Kapitel eingeteilt. Unter 
den Oberschriften ist aucb die alte Religion Tibets, das Bon®®’) oder Lhatscho, wie 
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der sachkundige A. H. Fran eke sie nennt®*^®), angefiihrt. Es ware sehr zu wunschen, 
wenn uns eine Obersetzung des Werkes in eine europaische Sprache die Schilderung der 
einzelnen Schulen des Lamaismus erschlosse, um so mehr, als das Buck aus der Feder eines 
Lamas stammt. Vorlaufig sind wir noch gezwungen, uns bei einer knappen Aufzahlung 
der tibetischen Sekten auf die Angaben von Sarat Chandra Das und auf die Unter- 
lagen zu stiitzen, die wir in Schlagintweits ..Buddhismus in Tibet “ (franzosische Aus- 
gabe in „Annales du Muse Guimet“, III, Paris 1881) vorfinden. 

Als gemeinsame Bezeichnung fur alle Sekten, die nicht in der reformierten Gelben 
Kirche aufgegangen sind, wird der Ausdruck Njingma®®®) gebraucht. Das Wort ist 
der Name fur die alteste dieser Sekten. Ihre Hauptrichtung wird durch die Dsog- 
tschen®®®), die „H6chst-Vollkommenen“, vertreten, deren Anhanger meist in Sikkhim 
und Derge, in Ost-Tibet, zu suchen sind. Ihre Anhanger sind vom At iyoga-Typus®®^) 
und haben einen besonderen Ritus. Eine zweite Sekte bilden die Udschan-Leute, deren 
Kennwort urspriinglich „Krone, Kopf , Spitze®®®)“ bedeutet. Dann aber ist darunter auch 
das Land Odiy'ana®®®) zu verstehen. In Anlehnung hieran tragt ihr Hauptvertreter, 
der beruhmte grofie Zauberer Padmasambhava, neben seinen zwanzig andern Titeln 
auch noch den des Ordschan Rinpotsche®®^), das heifit des „Grofien Kleinods von 
Odiyana". 

Eine hochst wichtige Schule ist die Kadampa, wichtig insofern, als Tsongkhapa 
bei seinem reformatorischen Lebenswerk nachweislich durch sie die meisten Anregungen 
empfangen hat. Die Kadampa wurde von Bromton®®®), dem Hauplschiiler Atisas, ge- 
griindet. Sie zerfallt in zwei Klassen: die friihereoder „h6here“ hieft zuerst Kadampa 
Njing®®®), dann Kadampa gongma®®'^) und umfafit den Zeitabschnitl von ihrem 
Griinder bis auf Tsongkhapa. Die Kadampa ssarpa®®®), die „frische, neue, junge" oder 
„moderne“ Schule hingegen beginnt mit Tsongkhapa. Der Inhalt ihrer Lehre soil sich, wie 
Sarat Chandra Das versichert, mit der Gelugpa-Sekte decken®®®). Die altere Kadampa 
war durch ihr bis ins kleinste ausgearbeitetes Ritual und durch die Menge der von ihr ver- 
ehrten Gottheiten ausgezeichnet, indes sich die Angehorigen der modemen Richtung durch 
sprachliche Gewandtheit und wissenschaftliche Leistungsfahigkeit hervorgetan haben. Die 
durch tuchtige Abte und hervorragende Beteiligung an politischen Geschehnissen bekannte 
Ssadscha- Schule tragt ihren Namen, „graue Erde®’°)“, nach einer alien Stadt im oberen 
Tsang mit dem beriihmten Kloster gleichen Namens. 

Weiterhin ware die Kadschudpa®^^) zu erwahnen, die, wie ihr Name besagt, „das 
Wort (namlich Buddhas) als Wurzel, Grundlage oder Dogma beobachtet“. Sie ist aber — 
man lasse sich nicht durch den Ausdruck „Wort , den man doch auf die Ethik beziehen 
mochte, irreleiten eine Hauptschule des Tantra-Lamaismus. Ihr Grunder ist Naro 
Pantschen®^®), um dessen Person die Legenden und Zaubergeschichten dichte Ranken 
gewoben haben®^®). Er stammte aus Magadha, einem Bezirk, der etwa mit der Gegend 
des heutigen Benares, Allahabad und Behar, zusammenfallt®^^). Sein Werk setzte der 
bekannte Dichter und Asket Milarapa®^®) fort. Der Lehrer des letzteren, Marpa 
Lotsawa®'^®), fiihrte die Sekte zu Beginn des 11. Jahrhunderts in Tibet ein, wo sie bald 
in sechs verschiedene Zweige zerfiel. Marpa Lotsawa hatte seinen Namen nach einer 
Ortschaft und einem Stamme Mar im Distrikt von Lhobra®^^). In der Bezeichnung 
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der Karmapa steckt das bekainnte Sanskritwort Karma. Darum libersetzen auch die 
Tibeter die Wurzel dieses Ausdrucks mit Tinla®^®), was „Auftrag, Dienst, Handlung, 
Werk“, kurz, alles, was aus einer Funktion hervorgeht, bezeichnet. Diese Sekte ist 
gleichfalls eine Tantra-Scbule. Ihr Oberhaupt fiihrt den Titel ..koniglicber Karma- 
Wirker®^®)“. Mehrere Trager dieser Wiirde haben friiher in Beziehungen zum chine- 
sischen Kaiserhofe gestanden®®®). 

Die Brikhungpa-Sekte®®^) scheint keine nennenswerte Bedeutung gehabt zu haben. 
Ihr Hauptherd, Brikhung oder auch Brigung, ein Distrikt im Nordosten von Galdan, 
gab ihr die Bezeichnung. 

Dugpa oder in anderer Aussprache Brugpa®®®), die „Donnerer werden die An- 
h^ger einer besonderen buddhistischen Sekte in Bhutan genannt, wozu noch manchmal 
das Beiwort Lho, die „sudlichen“, tritt. Die Sekte lehnt sich eng an die Njingma an. 
Ihre Griinder waren die Lamen Lingra Padma Dordsche und Tschodsche Tsang- 
pa Dscharapa®®®). Letzterer errichtete auf den Rat seines geistlichen Lehrers die 
Kloster Longdol®®^) und Brug sowie, einer Eingebung seiner Schutzgottheit folgend, 
das Kloster Ralung®®®). Als es erbaut wurde, erhob sich ein gewaltiger Gewittersturm, 
und das Wort Brug, ..Gewittersturm", wurde auf das Kloster iibertragen. Die Monche von 
Brug sind durch ihre Gelehrsamkeit und die Ausbreitung der Lehre im wilden Bergland 
von Bhutan, wo sie Kloster griindeten, beruhmt. Seit seiner Bekehrung wurde das Land 
auch Brug oder Dug genannt. Die Bhutanesen folgen noch immer der Lehre ihres 
Meisters Tsangpa Dscharapa. Neben der Hauptschule bestehen zwei kleinere Zweige, 
eine mittlere, Brugbar, und eine niedere oder kleine, Brugmad®®®). 

Die einst ansehnliche Sekte der Shidsched scheint, nach ihrem Namen zu urteilen, 
eine Kongregation von Quietisten zu bilden, bedeutet doch Shi das „ruhige Sein®®^) 
und dsched; „machen, herstellen®®®)". Diese Sektierer sind gleichfalls Tantriker. Ihr 
Griinder heifit Padampa und tragt ofter den Beinamen Ssangdscha®®®), das heifit 
Buddha. Seine Heimat war Indien, von wo aus er der Sage nach siebenmal dem Schnee- 
land Besuche abstattete und sogar einmal auf wunderbare Weise nach China entfiihrt 
wurde. Der Fiihrer seiner Anhangerwar Matschig Labdon®®®), der das bertihmte Kloster 
Sangri Khamar am Yeru Tsangpo in Lhokha grundete, wahrend Padampa selbst 
jenes von Dingri Langgor®®^), nordlich vom „Schneeberge“ von Labtschi®®®), dem 
heutigen Mount Everest, errichtete. Die Shidsched wurde so genannt, weil sie darauf 
abzielte, alles Elend und alle Leiden durch den Zauber ihrer Tantra - Formeln zu 
vemichten. 

Schliefilich ware noch die Dschonang oder Dschomonang®®®) zu erwahnen, die 
ihren Namen von einem Ort mit einem hohen Stupa, etwa 160 km von Taschi- 
Ihunpo entfemt, erhalten hat. Dort war die Geburtsstatte Tschogla Namdschals®®^), 
des Grander s der Sekte und des ortlichen Klosters. 

Diesen wenigen Angaben konnen wir noch einige aus dem wertvollen Buche von 
Emil Schlagintweit hinzufugen, die den Bericht erganzen und erharten. So erwahnt 
Schlagintweit die Ritenstrenge der Njingma, wahrend er fur die BCadeimpa®®®) treffend 
unterstreicht, dab sie sich nur auf die Befolgung der Vorschriften beschranken, aber 
nicht um die hoheren Grade der iibersinnlichen Weisheit kummem. Sie sowohl wie 
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die Ssadscha tragen rote Gewandung. Die Anhanger von Ssadscha besitzen nach S chmidt 
ubrigens eine besondere Urkundensammlung unter dem Titel „Ssadscha Jigtsang®^®)“. 
Die Kadschudpa kennzeichnet unser Gewahrsmann zwar auch als ,,les croyants en la 
succession des preceptes sagt aber im Gegensatz zu den Angaben des Inders Chandra 
Das, sie begniigten sich mit der Beobachtung der Sutras, ohne jedoch auf die Prajna- 
paramita Gewicht zu legen. Die Kadschudpa, Karmapa und Brikhungpa werden als 
Abzweigungen der Gelben Kirche hingestellt. Sie tragen auch eine gelbe Gewandung. 
Die Brugpa sollen einen besondern Vajra-Kult haben, wozu der einst im Kloster Ssera 
niedergefallene Donnerkeil die Veranlassunggegeben hat; sie sind vorzugsweise Mystiker. 

Dem von uns gebrauchten Ausdruck „Sekte“ diirfte nach Angaben im Lexikon®^^) 
und in der tibetischen Grammatik von 1. J. Schmidt^^®) ungefahrdastibetischeTscho- 
lug entsprechen. 

An anderer Stelle (Journal of the Asiatic Society of Bengal, 1882, S. 125, 
Bd. LI, Nr. 11) hat Sarat Chandra Das versucht, die Hauptregeln der aufgezahlten 
Schulen, soweit sie alien gemeinsam sind, zusammenzustellen : 

1. die standige Konzentration ist auf das Ziel der Heiligkeit, die Bodhi, zu richten; 

2. den Leiden aller Lebewesen ist unentwegte Aufmerksamkeit zu schenken ; 

3. es wird ein erhabenes hochstes Wesen, Kontschog (wortlich „wertvolles Ob- 
jekt®®®)** oder „h6chste Seltenheit'^®®)“) verehrt; 

4. Flucht vor den weltlichen Freuden, Meiden weltlicher Tatigkeit und Aufenthalt 
in der Einsamkeit, um die Funktionsgrenzen und den Durst zum Leben einzuschranken ; 

5. Beobachtung aufierer Regeln im Einklang mit den Vorschriften des Vinaya ; 

6. innere Aneignung des metaphysischen Teils des Tantra-Systems^®^) ; 

7. die praktische Auswertung eines scharf eingestellten Yoga-Wissens, das die An- 
schauungen universaler Illusion und der „Leere“ mitumfafit; 

8. Verst^dnis fiir das Wesen der Madhyamika-Philosophie, um den Zustand eines 
Heiligen zu erreichen. 

In diesen Wirrwarr von Sekten, die allerdings, wie aus den eben herausgeschalten 
Lehrsatzen hervorgeht, manches Gemeinsame hatten, wurde Tsongkhapa versetzt, als er 
nach Tibet gelangte. Es dauerte nicht lange, so hatte er die Verschiedenheiten zwischen 
den einzelnen Schulen erkannt, und bald muftte er auch zu seinem Schmerze wahrnehmen, 
wie tief unter dem Einfluft der widerstrebenden Stromungen die moralische Haltung 
der Monche gesunken war. Hier setzte Tsongkhapa den Hebei an. Er merzte diese 
Schaden aus, belebte echte Religiositat und reinigte den Kultus von alien Schlacken. 
Aufierdem beseitigte er die Mifistande, die auch auf diesem Gebiet als Folgeerscheinung 
des allgemeinen Verfalls eingerissen waren. Tsongkhapas ref ormatorische Tatigkeit 
volizog sich zielbewufit und war von Kraft und edlen Beweggriinden getragen. 

Tsongkhapa ist nach den Worten seiner Biographen „der Besserer und Reiniger des 
Buddhismus. Seine durch ihn in Tibet geschaffene Form und Lebensaufierung ist 
das Erbe des ,heiligen Monchs , des Sakyamuni. Es enthalt die reinen Regeln Sakya- 
munis^®^) . In diesen kurzen Worten kommt klar das Wesen und das Ergebnis der Tatig- 
keit Tsongkhapas zum Ausdruck. Er war der Erneuerer des Buddhismus in Tibet, stellte 
wieder her, festigte und verbreitete das, was vor ihm war und in friiheren Zeiten in Obung 
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stand. Nachdem er sich den Buddhismus an Hand seiner grundlegenden Satzungen zu eigen 
gemacht hatte, reinigte er den damaligen Kult von allem Falschen und Fremden und fiihrte 
die religiosen Regeln und Vorschriften wieder in ihrer Reinheit ein. So raumte er mit 
allem Oberfliissigen auf , das von aufien her eingedrungen war, ersetzte die M&igel und ver- 
besserte die Fehler in den religiosen Biichem, die damals in Tibet in Gebrauch weiren, 
und fiihrte schliefilich die einstigen Brauche wieder ein, die unter den f iir den Buddhismus 
ungiinstigen Verbal tnissen in Verfall geraten waren. Den von der Geistlichkeit mit FiiSen 
getretenen Regeln des Vinaya verschaffte er wieder Geltung, schrankte den Klerus ein und 
erhob die Erfullung der einmal von seinen Gliedem iibernommenen Geliibde zur wesent- 
lichsten Forderung. Den Vorschriften fur die Gotterdienste, fiir das „ Horen" und fiir 
die Predigt gab er eine ausgepragte Gestaltung und setzte die Forderimgen und gegensei- 
tigen Beziehungen zwischen „Lehrenden“ und „H6renden“ fest. Femer verbot er der 
Geistlichkeit die Abendmahlzeit sowie den Genufi berauschender Getranke und richtete 
in den Klostem einen gemeinsamen Tisch ein, wobei den Monchen in Anlehnung an einen 
alten Gebrauch von Laien Tee und Speisen dargebracht werden mufiten. Sodann fiihrte 
T songkhapa die Besprengung mit Wasser ein, wie sie auch zu Zeiten des Dscho - Atisa 
gehandhabt wurde, und untersagte dem Klerus langes und unzeitiges Schlafen. 

Um den Stand der Kenntnisse zu heben und bei der Geistlichkeit einen heilsamen 
Eifer wachzurufen, fuhrte er die geistlichen Wechselreden wieder ein’®^), die in Ant- 
worten auf vorgelegte Fragen bestehen. Das Geliibde der Ehelosigkeit brachte er wieder 
zu Ehren und verpflichtete die Kleriker, geistliche Kleidung von gelber und roter Farbe 
sowie den gelben Hut oder das Barett, das Shasser zu tragen. Von dem Gedanken 
ausgehend, dafi die Einhaltung der Gelubde, die mit der Aufnahme in den geistlichen Stand 
verbunden sind und zur Befreiung aus den Fesseln des Sainsara fiihren, die Grundlage 
der Religion bildet und dafi bei einer unerschiitterlich und makellos dastehenden Unter- 
lage auch die Lehre in ihrer ganzen Reinheit bliihen und gedeihen werde, untemahm 
Tsongkhapa die Wiederherstellung der seit Dscho-Atisa in Verfall geratenen Vor- 
schriften des Vinaya. Er gab seinen Anhangern eingehende praktische Weisungen fiir die 
Ausmafie der drei geistlichen Gewandstiicke’®®), fur ihre Herstellung und fiir das Tragen, 
setzte femer die Mafte fiir den Monchsteppich’®^) fest und bestimmte, wie er zu falten 
sei. Auch schuf er Regeln fiir den Gebrauch der Almosenschale^®®), fiir das Ausspiilen 
des Mundes und fiir die Waschungen. Er trennte die Upasakas und Upasikas'^®®) von 
den rein geistlichen Personen, das heiftt von den Ordensleuten, und setzte fiir jede Klasse 
eigene Geliibde fest. Von denen, die auf der Stufe eines Getsul angelangt waren, verlangte 
er die Einhaltung von 40 Entsagungen, von den Gelongs aber die Beobachtung von 253 
Vorschriften. Sodann fiihrte er das achtfache Geliibde ein, wodurch verboten wurden: 
Unkeuschheit, Aneignung fremden Besitzes, Beraubung des Lebens, Liige, Weintrinken, 
Tanz, Essen zur Unzeit und Schlafen auf hohem Lager. Auch schuf er Regeln fiir die 
Bufi- und Beichtfeier, indem er sagte, wenn kraft des Karma irgend jemand das Leiden 
des Nisvanisa iiberfalle, miisse er um seine Heilung bemiiht sein. Die Heilung bestehe 
darin, dafi der vom Schicksal Getroffene ein reumiitiges Bekenntnis der Sunden ablege. 
Feraerhin schrankte Tsongkhapa den Gebrauch der Magie ein und liefi sie nur so weit zu, 
als sie ihre Grundlage im Kanon hatte. Auch der in einigen Klostem ublichen Unter- 
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brechung in den geistlichen Obungen machte er ein Ende, indem er zur Erhartung seiner 
Forderung Buddhas Worte anfuhrte. in denen dieser seinen Jungem gebot, sich nacb 
Moglichkeit haufig zu versammeln. Besonders aber arbeitete er Regeln aus fiir gemeinsame 
Gotterdienste undfurdie Verteilung von Almosen. wofiir als Beispiel die felerliche Hand- 
lung zu gelten bat, die erselbstinLhassa einfuhrte^i®). Ganz allgemein gesagt, war Tsong- 
khapas vornehmste Sorge darauf gerichtet, einer strengen und nut den Grundsatzen des 
Vinaya in Einklang stehenden Lebensfubrung des Klerus Geltung zu verscbaffen, um 
ibn moraliscb zu beben und eine zuverlassige Grundlage fur die Religion zu gewinnen. 
Obrigens wird Tsongkbapa, als der Wiederverkorperungdes Vajradhara''^^),des Huters 
der mystiscben Gebeimnlsse, aucbdle Entwlcklung der Lebre von den Dbarapis, den my- 
stlscben Formeln, zugeschrieben. 

Von seinen Biograpben werden dem grofien lamaistiscben Kircbenlebrer folgende 
Worte in den Mund gelegt: „Meine Verkorperungen slnd zabllos und die Statten, an 
denen sie sich niederlassen, unbekannt. Jetzt aber wellt melne Wiedergeburt auf dem .Fiinf- 
Terrassen-Gebirge'^^^)“‘. Auf Grund dieses Ausspruchs schufen seine Anhanger das Sy- 
stem der Inkarnations-Erbfolge, das heifit der ununterbrochenen Fleischwerdung der 
boheren geistlichen Wurdentrager. Und dieses System war angesichts der Wiederherstel- 
lung des Zolibatgeliibdes fiir den Klerus im Interesse der Nachfolger Tsongkhapas nol- 
wendig. Sicherte es doch die Erbfolge von Personen hoberen Ranges zwecks Festigung 
und Verwurzelung der Grundsatze , die von Tsongkbapa zur Grundlage der von ihm be- 
grundeten Sekte oder, besser, Kirche der „Gelbmutzen“ gemacht wurden. Gerade damlt 
sollte diese Kirche vor dem Verfall bewahrt werden. Nacb dem Beispiel ihres Lehrers 
trugen die Anhanger Tsongkhapas eine gelbe Kopfbedeckung, um sich dadurch von den 
Anhangem anderer Sekten und deren Abzweigungen zu unterschelden, deren cbarakteri- 
stisches Merkmal das rote Barett war und auch heute noch ist. Frellich, im Tlbetiscben 
ist der Ausdruck „gelbes Barett“ und davon ausgehend die Bezeichnung der Lebre Tsong- 
kbapas als „gelber Glaube“ wenig gebrauchlich’^®). Dagegen wird sie bci den Missions- 
volkem der uns bier beschaftigenden Richtung des Lamaismus, also bei den Mongolen, 
bei den Burjaten und Kalmuken, ausschliefilicb verwendet. Aus diesem Grunde nennen 
diese Volker in ihren elgenen, verhaltnismafiig wenig voneinander abweichenden Mund- 
arten den Lamaismus ..Schara Schadschin“ oder auch „Schara Malachai-in Scha- 
dschln'^^^)", den ..Gelben Glauben“ oder den „Glauben, die Religion der Gelben Mutzen“. 
Der ..Gelbe Mann“ (Schara Kiimiin) ist bei ihnen kurzweg der Angehorige des Monchs- 
standes, und zwar in der Auspragung, die Tsongkbapa dem Lamaismus gegeben hat, 
wahrend heute Mongolen, Burjaten und Kalmuken in ihrer Helmat Anhanger anderer 
lamaistischer Sekten praktisch uberhaupt nicbt kennen'^^^). 

Fiinf Eigenschaften, die den grofien Kircbenlebrer und -grunder auszeichnen, hebt 
die tibetische Lebensbeschreibung besonders hervor : 

1. ihm waren durch „H6ren*‘ vlele theoretische Kenntnisse zu eigen geworden; 

2. er hatte die Wabrhelt der praktlschen Fahigkelten durcbschaut ; 

3. er verfiigte iiber eine gewandte und uberzeugende Redeweise : 

4. er zeichnete sich durch Barmherzigkeit aus, die nicht an den Erwerb von Giitern 
dieser Welt dachte ; 
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5. er wies keine Mangel auf, da er in bezug auf Oberlegung und Ausfiihrung kelne 
Nachlassigkelt zeigte. 

Ein Ereignis aus dem Jabre 1408 moge bier noch erzahlt werden, aus dem ersichtlich 
ist, dafi es dieser Heilige auch verstand, zur Erreichung seines Zwecks unter Umstanden 
zur List zu greifen. Wie iiberall, war selbst in den beiden Dscho-Tempeln von Lhassa 
Liederlichkeit eingerissen. Battler batten sie zu ihrem Asyl erwablt, die ibre zerlumpten 
Kleider an die Kultfiguren hangten oder auf die Altare legten und die im Heiligsten 
ibre diirftigen Speisen kocbten. Da liefi Tsongkbapa am Ufer des Ui, der in geringar 
Entfernung von der Stadt f liebt, von seinen Scbiilern fiir diase Armen ein reicbliches Mit- 
tagsmabl auftiscben. Alle stromten selbstverstandlicb in bellem Haufen berbei. Unter- 
dessen waren aus den beidan Tempeln all die ungeborigen Gegenstande entfernt und die 
Tore fast verschlossen worden. Dia Scbliissel aber wurden dem regierenden Fiirsten mit 
dem ebrerbietigen, aber dringlicben Wunsche in die Hand gedriickt, doch das Notige fur 
die Instandsetzung der Gotterbausar zu tun. Und siebe da. dieser, ein frommer Mann, 
scbatzta sicb gliicklich, von seinem Vermogan fiir die Religion opfern zu konnen'^^^). 

Unter anderm wird Tsongkbapa aucb die Einfiibrung einer neuen Art der Darstellung 
der Gestalten des Pantheons zugescbrieben, und zwar besonders in der Herstellung des 
Scbmuckes und der Vergoldung der Tempelstatuen und ibrer Anordnung zu Triaden. 
Auch soil der Heilige den beiden uralten Buddha- Bildwerken, die unter dem Namen der 
beiden Dscho’^^'^) von Lhassa bekannt sind, Diademe aufgesetzt haben. 

Soviel an hervorstecbendan Ziigen in der aufieren reformatoriscben Tatigkeit Tsong- 
khapas. Wichtiger noch ist der Einblick in seine literarische Tatigkeit. 

Schon in meiner 1906 veroffentlichten Monographic bemerkte ich in der Anmer- 
kung auf Seite 61: „Ssungbum ist das bedeutendste Werk von Tsongkbapa; an z waiter 
Stelle ist Lam rim ch^en po zu nennen. Beide Werke scheinen mit den .Spriichen das 
Gautama Buddha* und der religios-philosophischen Abhandlung fiber den .vorschrifts- 
mafiigen Weg der Vollkommenheit* identisch zu sein/* Diese Auslassungen bedfirfen in 
mancher Hinsicht einer Richtigstellung. 

Wer immer es versucht, bibliographische Notizen fiber das lamaistische Schrifttum 
zu sammeln, wird Werken begegnen, in derenTitel der Ausdruck Ssungbum als generelle 
Bezeichnung vorkommt. Auf dan ersten Blick vermutet man darunter cine besondere 
Literaturgattung. Dem ist aber nicht so. Wir mfissen den Ausdruck auflosen. Fiir die 
erste Silbe finden wir im Lexikon'^^^) „Vorschrift, Ausdruck, Sprache, Stimme“, die 
zweite, ^bum, bedeutet die Zahl „hunderttausend‘*. Das ganze heiftt somit „hundert- 
tausend Vorschriften** oder auch „Meinungen, Lebren** und abnliches. Im fibrigen aber 
bat der Ausdruck auch noch eine Parallele in Kabum^^^), was Schmidt ebenso und in 
einer Paranthese als „Sammlung von Vorschriften und Anleitungen** wiedergibt''^^). In 
der Praxis aber verstebt man unter einem Ssungbum oder Ssumbum, wie es die Mongolan 
aussprechan: „Gesammelte Werke.** Sie sind besonders bei den groben Kirchenlehrern 
des Lamaismus recht umfangreich. So ffihrt z. B. Schmidt in seinem „Verzeichnis** 
ein ffinfbandiges Werk an unter dem Titel „Die hunderttausend Lebren des Pantschen 
Tschodsche’^^^), den er einen „Oberlama*‘ von Tascbilhunpo'^^^) nennt. Darunter 
soli wohl der Tascbi Lama*^^^) verstanden werden, doch lafit sicb eine Personlichkeit 
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dieses Namens in den vorhandenen Listen nicht feststellen. Obrigens sind sonst beide 
Ausdriicke nur als AmtstiteP®^) belegt. Das gleiche Verzeichnis erwahnt ein sieben- 
bandiges Werk; „Rhythmisch abgefafite Belehrung auf dem Pfade zur Heiligkeit oder 
der heilbringende Weg des Allwissenden." Diese Sammlung hat einen kurzen Untertitel: 
..Die hunderttausend Lehren des Tschangdscha Chutuktu^^s)/' Dabei soli dieser Aus- 
druck keinen Namen bedeuten, sonderndieWurde einer beruhmten in Peking residierenden 
Wiedergeburt. Es handelt sich aber in diesem Falle um den Rolpa Dordsche’^s), 
der eine ausgedehnte schriftstellerische Tatigkeit entfaltet und sich auch als Dichter her- 
vorgetan hat’^^). Ob mit den erwahnten sieben Banden das schriftstellerische Schaffen 
des hohen Kirchenfursten erschopft ist, wollen wir dahingestellt sein lassen, um so mehr. 
als Schmidt angibt. dafi die ihm vorliegenden Bande mit den sieben ersten Buchstaben 
des tibetischen Syllabars, die auch Zahlenwert^^s) haben. bezeichnet sind. In semem 
Verzeichnis geschieht dies nur bei nicht vollstandigen Werken, wie z. B. bei dern un- 
mittelbar darauffolgenden Ssungbum. Bei Zugrundelegung der gleichen Zahlweise finden 
sich zwischen den elf Banden dieses Werkes Lucken, demnach mussen einige Bande 
fehlen. Der Titel dieser ..Gesammelten Werke“ lautet: ..Die von dem Hauptlehrer 
namens Schad-dub verfafite Schriftensammlung: eine Kostbarkeiten spendende Mine", 
in kvirzerer Form; ..Die hunderttausend Lehren des beruhmten Schad-dub von Tscho- 
ni729) “ Dazu sei bemerkt, dafi Tschoni oder, genauer, T schone''*®) ebenso wie Kumbum 
ein Kloster Im Amdo-Gebiet ist, aus dessen ruhriger Druckerei viele Werke hervor- 
gegangen sind. Erst imlangst hat sle wieder einen Tandschur hergestellt, und zwar 
nicht etwa fiir Irgendeln lamaistisches Kloster, sondern auf Bestellung der Kongrefi- 
Bibliothek in Washington’®^). Ein anderes Werk ist hier noch zu erwahnen: die drel- 
bandigen „Vom Rhetoriker Lobsang vorgetragenen triumphierenden hunderttausend 
Vorschrif ten’®^) " . 

Ebenso zahlreich wie in tibetlscher Sprache sind diese Ausgaben ..Gesammelter 
Werke" auch in mongolischer Obersetzung vorhanden, wahrend uns Titel von Werken, 
die mongolische Urschrlften sein konnten, noch nicht begegnet sind. In kalmukischer 
Sprache ist bisher nicht ein einziges Ssungbum nicht einmal dem Namen nach bekannt 
geworden, was wohl daran liegen mag, dafi sich eine handschriftllche Herstellung dieser 
doch recht umfangrelchen Werke nicht lohnt. Ein welterer Grund scheint darln zu liegen, 
dafi die Kalmiiken das iibliche lamaistlsche Druckverfahren mit Holztafeln nicht an- 
wenden’®®). Bisher ist erst ein elnzlger kalmukischer Holztafeldruck zutage gefordert wor- 
den’®^). Wir wollen den Leser hier nicht mit einer trockenen Aufzahlung von mongolischen 
Ssungbum-Tlteln langweilen. Nur einer sei angefuhrt, namlich der der sieben Bande 
eines Ssungbum, die im Jahre 1727 auf Veranlassung des Kaisers in Peking erschienen: 
„Das Sutra, das eingehend unterscheidet die Wurzeln aller aufeinanderfolgenden Ge- 
heimnlsse des Weges des Grofien Vajradhara, des Herm der siegreichen Fiille’®®). 
Unter diesem fremdartig anmutenden Titel verbirgt sich die vollstandige Ausgabe der 
Werke Tsongkhapas. Erlnnem wir uns doch, dafi er auch im Titel seiner tibetischen 
Lebensbeschreibung „ Vajradhara" genannt wird. Die tibetische Ausgabe der gleichen 
..Gesammelten Werke" umfaftt dagegen in der Form, wie sie aus der Klosterdruckerei 
von Kumbum hervorgeht, sechzehn schwerfallige Bande’®®). 
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Die lamaistischen Schrlftsteller sind in ihrem Schaffen recht vielseitig gewesen, wo- 
ven man sich schon bei der Lektiire eines beliebigen, in eine europaische Spracbe iiber- 
setzten Buches uberzeugen kann. Fast iiberall stoftt man auf Titel von Abhandlungen 
und Werken, die die verschiedensten Wissensgebiete zum Gegenstand haben. Bei der 
uns gewohnten, mancbmal recht schwulstigen Ausdrucksweise der Betitelung ist es oft 
nicht einfach herauszufinden, worauf es dem Verfasser eigentlich ankommt und was 
hinter dem Titel steckt. 

Diese Vielseitigkeit und Unklarheit kommen in einem Sammelwerk erst recht zur 
Geltung. So finden wir haufig in ein und demselben Ssungbum theologische, philo- 
sophische, medizinische, astronomische oder, besser gesagt, astrologische, mathematische 
und technologische Abhandlungen neben Gebeten, Riten, erbaulichen Erzahlungen und 
ahnlichem. Doch gibt es auch ..Gesammelte Werke“, deren Inhalt sich mehr auf das 
eine oder andere Teilgebiet beschrankt. Zur Ehre Tsongkhapas mu6 hier gesagt werden, 
daS er nicht von der Sache abschweift und im grofien und ganzen in seinen Biichem 
und Schriften einen klaren Aufbau erkennen lafit. Die religiosen und ethischen Probleme 
der tibetischen Glaubensanschauungen seiner Zeit imd der indischen Epoche, die als 
Vorbild diente, sind sachlich und frei von storendem Ballast behandelt. 

Ober die Abhandlungen Tsongkhapas, die der Nachwelt erhalten geblieben sind, 
folgen hier an Hand der bisher bekannt gewordenen Aufzeichnungen aus mafigeb- 
lichen Quellen einige Mitteilungen. 

Nach einer vorlaufig nicht nachzuprufenden Angabe von Professor Golstunski j 
betragt die Zahl aller Schriften Tsongkhapas, die inhaltlich nach derselben Quelle in 
zwolf Gruppen geteilt werden, nicht weniger als 313. Das ist selbst im Hinblick auf 
die an sich umfangreiche schriftstellerische Tatigkeit^*®) buddhistischer Kleriker eine ge- 
waltige Zahl. Darin sind aber auch Schriften miteingeschlossen, die zwar unter dem 
Namen Tsongkhapas laufen, tatsachlich aber aus der Feder von Schiilern des Refor- 
mators stammen, inhaltlich jedoch nach Ansicht der Biographien vollkommen die Geistes- 
welt des Meisters widerspiegeln. Sie stellen also gewissermafien nur Kolleghefte seiner 
Jiinger vor. Des weiteren werden in der Biicherei des Klosters Galdan viele Hand- 
schriften und Briefe Tsongkhapas als kostbare Schatze aufbewahrt^®®). 

Ober die Entstehungszeit der meisten Schriften Tsongkhapas wissen wir wenig. 
Einige Andeutungen lassen sich dem Buche von Huth entnehmen, bestimmtere Angaben 
finden wir dagegen in den Arbeiten der Lamaisten Baradijn'^*®) und Cybikov'^*^). 
Ein literaturgeschichtliches Bild der Werke des groSen Kirchengriinders wird sich erst 
gewinnen lassen, wenn sich einmal jemand der Miihe unterzieht, seine vollstandige 
Lebensbeschreibung aus einem Original zu iibersetzen und samtliche Ausgaben der 
Schriften zu vergleichen und zusammenzustellen. 

Zum ersten Male soil Tsongkhapa mit 24 Jahren die Feder ergriffen haben, indem 
er zwei lehrhafte Dichtungen von dreifiig Strophen verfafite, die als Akrosticha mit 
den dreifiig Zeichen des tibetischen Syllabars beginnen^^®). Zwischen seinem 29. und 
31. Lebensjahr arbeitete er an der „Goldenen Perlenschnur'^^®)". Das ist die Erlaute- 
rung eines schwer verst&idlichen Buches, des sogenannten „Schmuckes der kleuren Auf- 
fassimg", das der kiinftige Messias der Buddhisten, der Bodhisattva Maitreya, verfafit 
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haben soil Dieser „Schmuck der klaren Auffassung“ ist in den halbkanonischen 
Tandschur^^^) aufgenommen worden, und jeder Lama, der die Tsannjid-Theologie stu- 
diert, beherrscht diesen tibetischen Text auswendig. Elne Menge von Gelehrten in 
Indien und dem Schneeland haben sich mit der Erklarung dieses Textes befaBt, und der 
Griinder des Amdo-Klosters Labrang, Dschamdschang-Schadpa^^^), hat zu jedem 
der acht Kapitel des Originals einen besonderen Band Erlauterungen geschrieben. 
Tsongkhapas Erklarung aber stellt nach dem Urtell seiner Blographien bis auf den 
heutigen Tag die „einzige Leuchte fur alle, welche die Paramitas studieren^"^^)", dar. 

Schon friiher wurde von der Einstellung Tsongkhapas zur Tantra-Lehre gesprochen. 
Als Frucht seiner Studien auf diesem Gebiete erschien ein recht umfangreiches Werk 
unter dem Titel „Der grofie Tantra-Weg‘‘. dessen Ausgabe von Labrang eine 437 Blatt 
Starke Theorie der Tantra-Systeme enthalt^^^), die ebenso wle die Sutras zur Erlosung 
fiihren konnen. Tsongkhapa wollte in seinen belden Hauptwerken, dem „Tantra-Weg 
und dem noch zu besprechenden „Lamrlm*‘, darlegen, dafi zwel Pfade zum Ziel bud- 
dhistlschen Strebens fiihren: die Ethik und die Magie. So enthalt denn dieses Tantra- 
Buch eine Obersicht der „vier Wurzeln“ oder Systeme und schildert den durch geheim- 
nisvolle Gefilde fiihrenden Weg des Vajradhara. 

Tsongkhapa hat uns in dem Werke Legschad-Njingpo wortlich iibersetzt: 
„Morallektionen-Herz oder Quintessenz'^^®)** — eine weitere Arbeit hlnterlassen, die 
nach einer Bemerkung bel Baradijn^^^) eine Analyse der buddhistlschen Philosophic 
enthalten soil. Eine andere, kleinere Schrlft ist das Lamtso oder, mit dem vollen Titel, 
„Lamdschl tsobo namssum'^^^)**, das von den „Drei Objekten des Weges (zum 
buddhistlschen Heil) handelt, namlich von der Lossagung von der Welt, vom Bodhi- 
sattvatum und von der „Leere oder der Relativitat der Dinge^^^). Endlich seien zwel 
Traktate erwahnt, Togtabarge'^^^), mit Wunschen fiir dasallgemeineWohlergehen, und 
Demon'^^®), mit solchen fiir die Wiedergeburt im Paradiese Sukhavati'^^'^). 

Lohnender istes, sich mit dem Hauptwerk Tsongkhapas, dem „Stufenweg zum Heil , 
zu beschaftigen, da von den fiinf Teilen dieses Werkes bereits vler in deutscher Ober- 
setzung als Manuskrlpte vorliegen. 

Dieses tells theoretische, aber vorzugsweise praktlsche Kompendium des lama- 
istischen Strebens nach der Erlosung auf dem Wege iiber die Sutras und ihre Beobachtung 
im Lehrgewande der Gelben Kirche bildet im Ssungbum den dreizehnten Band^^'O* Es 
1st hier kurz als Lamrlm oder „Stufenweg zum Hell** bezeichnet, doch ist das nur eine 
Abkiirzung des langeren Titels. Er lautet in tlbetischer Sprache „N jammed Tsong- 
khapa tsche po dsadpii dschangtschub lamrim tscheba'^^^)**, in wortlicher Dber- 
setzung „Von den Werken des unvergleichlichen grofien Tsongkhapa — die Stufen 
des grofien Bodhi- Weges**. Den glelchen Wortlaut hat der mongollsche TlteL^^). 
Wahrscheinlich ist das Werk gegen Ende des 17. Jahrhunderts in dlese Sprache 
iibersetzt worden. Dieser Arbeit hat sich der gelehTte*^^®) Lama Agwan Lodo'^^^) 
unterzogen. Spater erfuhr das Werk noch weitere Oberarbeitungen'^^^). Auch in der 
Liste der von Saja Pandit a ins Kalmiikische iibertragenen Bucher flndet sich der 
„Stufenweg zum Heil‘®^)“ unter dem kurzen Titel „Bodhi mor\ Darunter kann mog- 
licherweise aber auch eine Obersetzung jenes Auszuges aus dem grofien Origmalwerke 
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verstanden werden, den Tsongkhapa selbst im Jahre 1415 veranstaltete, indem er aus 
der Vorlage alle ausfiihrlichen Zitate und die Widerlegung anders gearteter Lehr- 
meinungen fortllefi. Dieser „Kleine Stufenweg** fiihrt den tibetischen Titel „Lamrim 
tschungngu'^®^)“. Im Mongolischen lautet er ,,hagha bodhi miir-un dser^e\ Die Nieder- 
schrift des „Gro6en Stufenweges^ hat der sechsundvlerzigjahrige Tsongkhapa 1403 in 
Radeng'^®^) beendet, dem gleichen Kloster, das Bromton 1058 als erstes der neueren 
Richtung der Kadampa-Schule gegriindet hatte. 

Inhaltlich kann der „Stufenweg zum Heih* als bezeichnender Vertreter einer be- 
sonderen Richtung des buddhistischen religiosen Schrifttums betrachtet werden, die ihre 
eigene Ausdrucksweise und Geschichte hat. Kennzeichnend fur die Richtung sind die 
„Stufen des Bodhi-Weges“, die aber, wie bereits festgestellt wurde, auch gegen jene 
des Tantra-Pfades, natiirlich nur innerhalb eines Systems, nicht aber nach Belieben 
ausgewechselt werden konnen. Es kann also jemand, der anfanglich den Sutra- Weg 
gewandelt ist, sich nicht plotzlich dem Tantra zuwenden, oder umgekehrt. Hier sowohl 
wie dort haben wir es mit einem geregelten System der Lehre von der Erlosung zu 
tun, die wir der Erlangung der Bodhi, der Erkenntnis — also dem buddhistischen 
Heil — gleichsetzen mussen. Es besteht dabei nur der Unterschied, dafi wir Abend- 
lander dem Wege, wie er in Tsongkhapas „Stufenweg zum HeiP* vorgezeichnet ist, ver- 
standesgemafi noch folgen kdnnen, wahrend wir uns im Tantra-System wahrscheinlich 
verlieren wiirden, da zu dessen Verstandnis Initiationen notig sind, die unser Be- 
griffsvermogen iibersteigen. Diesen Eindruck gewinnt man wenigstens beim Lesen der 
Ausfiihrungen von Frau David-NeeL Das System, das Tsongkhapa erortert, besteht aus 
zwei Richtungen, deren eine der praktische „Weg der ausgedehnten Tatigkeit" ist, mit 
andern Worten die „Lehre vom Bodhisattvatum“. Bodhisattva wird bekanntlich der 
genannt, dem die Bodhi, die vollige Erkenntnis, zu eigen geworden ist. Die andere Rich- 
tung ist der theoretische Weg der tiefen Anschauung. Das sind Ausfiihrungen iiber die 
Lehre vom Wesen des wahren Seins. Der eine Weg wird tibetisch Dschatschen 
tschoddschud'^^^), der andere Shabmo tadschud'’^®^) genannt. Dieses System hat 
eine ausgedehnte Literatur hervorgebracht, als deren grundlegendes Werk der Bodhi - 
caryavatara*^®^) gilt. Sein Verfasser ist der indische Gelehrte Santideva'^®'^), ein 
Konigssohn, der, Manjusris Ratschlag Folge leistend, auf die Thronf olge verzichtete und 
nach einundzwanzigjahrigem Wanderleben und mancherlei Abenteuern buddhistischer 
Monch wurde. Er soil allerhand Wunder getan haben. Sein Werk ist sehr haufig im 
„Stufenweg zum Heil** genannt, dagegen spielt seine Gestalt in der Welt der lamaistischen 
Heiligen keine besondere Rolle^^^). 

Anders verhalt es sich aber mit Atisa, der dem Lebenswerk Tsongkhapas eigent- 
lich die Richtung gab. Atisa war zwar nicht der Griinder, aber doch der hervorragendste 
Vertreter der Kadampa-Schule, die in besonderem MalJe und im Gegensatz zur Tantra- 
Lehre des Padmasambhava und seiner Nachfolger die sittlichen Werte in der iiber- 
kommenen Buddha-Lehre betonte. Schliefilich mufi festgestellt werden, dafi gerade die 
Anhanger der Kadampa es waren, bei denen der Stifter der Gelben Kirche vorzugs- 
weise seine Studien trieb. Die reformatorische Tatigkeit Tsongkhapas wirkte sich also 
aus in einer zielbewufiten Wiederherstellung der Anschauungen und Handlungsweise 
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Ati^s und seiner Rlchtung. Dabei hat er, wie wir uns erinnern, auch die Lehren der 
andern Schulen mltbehandelt und, wenn auch mit Huger Schonung. erortert. Die Be- 
deutung Ati^s diirfen wir also keineswegs unterschatzen. 

Ati^ wurde nach den Forschungen von Professor ICovalevskij im Jahre994 unserer 
Zeitrechnung geboren’®^) und stammte aus Bengalen, wo er es als buddhistischer Pandita 
zu hohem Ansehen gebracht hat. Sein Sanskritnanie lautet Dipainkarasrijnana. Die 
Tibeter geben ihn mit Paldan Atischa”®) wieder. Daneben gebrauchen sie viel haufiger 
die Bezeichnung Dschowo-dsche^’^^), seltener Puldschung”^), Als nach den Verfol- 
gungen im Schneelande durch Konig Langdarma”®) tibetische Fiirsten erne Wiederher- 
stellung der Lehre anstrebten und Boten nach Indien schickten, um religiose und gelehrte 
Manner ins Land zu berufen, kamen sie auch nach dem Kloster Vikramalasila^®^), der 
damaligen Hochburg der Lehre, m dem Atisa als Abt weilte. Er soil in der gleichen 
Eigenschaft ubrigens gleichzeitig oder friiher auch das beruhmte Kloster Otantapuri^®) 
geleitet haben. Nach vielen Bemiihungen gelang es den Boten, Atisa zur Aufgabe seines 
Amtes und zur Reise nach Xibet zu veranlassen. In folgenden kurzen \0^orten hat Xsong- 
khapa selbst im „Lamrim-tschenpo die Tatigkeit Atisas, des geistigen Vaters seines Re- 
formations werks, geschildert: 

. . und da sie (die Boten) mit vieler Bemuhung ihn wieder und wieder einluden, 
kam'erumdieZeitdesDschangtschub-Od’’®) und gelangte nach Ober-Ngari’’’). 
Da leistete er der Bitte, die verderbte buddhistische Lehre wiederherzustellen. Folge und 
verbreitetedie rechte Doktrin, indem er den ,Leuchterdes Wegeszur Heiligkeit* verfafite, 
das Hauptwerk, in Einklang gebracht mit den Stufen der Aneignung, in welchem alle Be- 
deutungen der Sutras und Tantras zusammengefafit sind, und mit andern Mitteln. Aber er 
brachte auch die wankend gewordenen Gesetze wieder hoch, indem er diejenigen, welche 
Aussichten zum Anhoren (der Lehre) hatten, fiber alle hauptsachlichsten Unterweisungen 
der Sfitras und Tantras wahrend dreier Jahre in Ngari, neun in Njetang”®) und ffinf 
in Ui”®), Tsang’®®) usw. belehrte, einige wenige vor ihm bestehende Gebrauche entwik- 
kelte, grfindlich reinigte, was vom Schmutz falscher Auffassung besudelt war, und die 
kostbare Lehre von allem Unsauberen freilegte.'* Und dann heiBt es weiter : „In der fol- 
genden Ausbreltung(speriode der Religion), wahrend welcher man die Bedeutung der 
Tantra-Abtellung nick richtlg verstand, ffigten einige, die sich ffir Panditas und Yo- 
gacaryas^®^) hielten, den lichten Taten^®®), den Grundlagen der Lehre, groBen Schaden 
zu. Sie wlderlegte grfindlich dieser Hochgeborene (d. h. Ati&i). Er beseitigte auch das 
fibrige, was nicht recht begriffen worden war, und entfaltete die vollige einwandfreie 
(buddhistische) Doktrin. Damit erwies er alien Tibetern elne gewaltlge Wohltat. So- 
weit Tsongkhapas Urtell fiber Dschowo Atisa, aus dem zur Genfige hervorgeht, wie 
hoch er ihn einschatzte. 

Aufier dem „Leuchter des Weges zur Helllgkeit" (tlbetisch Lamdon'^®®), den 
Tsongkhapa bewufit als Grundlage zu seinem „Lamrim-tschenpo benutzte, hat Atisa 
noch einige andere Werke verfafit. Unter seiner Leltung wurde auch elne ganze Reihe von 
Bfichem aus dem Semskrlt in die tibetische Sprache fibersetzt’®^). Atisas Haupttatigkeit 
war, wie schon emdeutungsweise aus der angeffihrten Stelle aus dem Hauptwerk Tsong- 
khapas hervorgeht, die Festsetzung der Pf lichten der Geistlichkelt und die Neuordnung 
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der Verwaltung der religiosen Angelegenhelten. Aus seiner Schule erwuchsen Monche, 
die sich um die Starkung und Entwicklung der Lehre hohe Verdienste erworben haben. 
Ihr Andenken lebt noch heute in der Verehrung durch die Anbanger der Kadampa und der 
Gelben Kirche fort. Man kann sich des Eindrucks nicht erwehren, dafi die beiden 
Richtungen in briiderlicher Eintracht nebeneinander hergehen. Ein Beweis dafiir durfte 
sein, dafi ein tibetischer Gelehrter des 18. Jahrhunderts, Longdol-lama Agwan- 
Lobsang'^®®), ein bibliographisches Verzeichnis zusammengestellt hat, das gemeinsam 
eine Obersicht der Schriften aus der Feder namhafter Lamen der Kadampa und der 
Gelugpa bietet'^®®). Dieser tibetische Gelehrte, der 1719 geboren wurde, hat zwei starke 
Bande von 331 und 433 Blatt verfaSt. Auch sie tragen den Namen: ..Gesammelte 
Werke“ und sind in Lhassa erschienen. 

Tsongkhapa gibt unumwunden zu, dafi er sich als Trager der Lehrmeinungen Atisas 
fiihle. Unzahlige Male Mrird dessen „Leuchte des Weges" angefvihrt, ja, der Verfasser 
des „Stufenweges'* spricht geradezu aus, dafi er dieses Werk dem seinen zugrunde 
gelegt habe. Besonders wichtig aber mag scheinen, dafi sich der Grunder der Gelben 
Kirche in seiner Lehrweise des „Lann"im“ an die von Atisa geschaffene Einteilung der 
Menschen in drei Klassen halt, wobei die Zugehorigkeit von der geistig-geistlichen Ent- 
wicklungsstufe des einzelnen bedingt 1st. Zur nledrlgsten Klasse gehoren alle, die nur 
um ihrer selbst willen auf eine trugerische Seligkelt in diesem Daseln bedacht sind ; zur 
mlttleren werden die gerechnet, die zwar das eitle Treiben dieser Welt und die Siinde 
aufgegeben haben, aber doch noch um ihre elgene Rube besorgt sind ; am hochsten aber 
stehen jene, die auf Grund ihrer eigenen Erfahrung danach streben, die Leiden der 
emdem belebten Wesen zu lindern oder ganz aus der Welt zu schaffen. Darin aber 
besteht das echte Bodhlsattvatum der Tat. Unter belebten Wesen versteht der glaubige 
Buddhist aber nicht nur den Mitmenschen, sondem jedes lebende Wesen. Jede der drei 
Klassen wird mlt besonderen Unterweisungen bedacht. Sie richten sich nach dem Grade, 
den die betreffenden Eingeweihten auf ihrer Entwicklungsstufe erreicht haben. 

So finden sich denn imter den im „Stufen'sveg“ ihrem Verstandnis und ihrer sitt- 
lichen Leistungsfahigkeit zmgepafiten Lehren und Vor schriften folgende: Fiir die An- 
gehorigen der nlederen Klasse gelten vor alien Dlngen die Regeln fiir die Verehrung 
des „Freundes der Tugend", die Lehren von den „frelen zusammenfallenden Mo- 
menten’®’)**, von der Sterblichkeit.und Nicht- Ewlgkeit’®®) und schliefilich der Lehrsatz 
von der Vergeltung fiir die Taten^®®). Dabei ist der Text verhaltnismafiig leicht fafilich 
und bringt oft iiberraschende Belsplele. Der mlttleren Klasse werden die bekannten 
buddhlstischen „vier Wahrheiten’®®)“ gepredigt. Die hochste Klasse wird iiber die 
Paramltas unterwiesen, das heifit in Anlehmmg an die wortllche Obersetzung dieses 
Ausdrucks’®^) iiber dlejenigen Mittel, die an das jenseitige Ufer fiihren, mit andern 
Worten : aus diesem Treiben des ruhelosen Samsara hiniiber zum Frieden des Nirvana. 
Damit ist der Zustand des Bodhisattva erreicht. 

Im iibrigen aber haben diese Unterweisungen mit ihren stufenweisen Steigerungen 
des Lehrinhalts noch ihre Erweiterung gef unden, Indem Tsongkhapa ihnen zwei Ab- 
schnitte hlnzufiigte. Die Befolgung des Inhalts ihrer Lehren sollte den Menschen auf 
noch hohere Stufen fiihren, n^lich in den Zustand des „ruhigen Daseins'^®®)* und letzten 
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Endes mittels der „Paramita der Weisheit’®®) * zur ..hoheren Anschauung^®*) . Diese 
Begriffe sind uns aber nicht verstandlich, ibre Erklarungsversuche erscheinen so ver- 
scbwommen^®®), dafi nach den Angaben seiner Biographie Tsongkhapa selbst daran 
zweifelte, ob Ihn denn die Menschen auch versteben wurden. Er wandte sicb desbalb an 
seine bewabrte Scbutzgottbeit, Manjusri. der ibm aber den Rat erteilte, unbeirrt in 
seiner Arbeit lortzufabren'^®®). 

Wie dem aucb sei, die beiden letzten Abscbnitte sind jedenfalls fur den Durcb- 
scbnittsmenschen und selbst fiir den gewobnbchen Moncb in der lamaistiscben Ordens- 
tracbt der Gelben Kircbe unfafilicb. Aus diesem Grunde bescbranken sicb die jetzigen 
Anbanger Tsongkbapas im Studium und in der praktiscben Anwendung auf die ersten 
Teile des „Lamrim“. Das gesamte Leben der beutigen Lamaisten wird also tatsacblicb 
ganT- und gar von demKreise der Unterweisungen fiir die „niedere Klasse“ beberrscbt'^®''). 
Es ist daher selbstverstandlicb. daft in vielen Klostern Tibets und der Mongolei fur 
das Studium des „Stufenweges“ besondere Fakultaten'^®®) eingericbtet wurden, baben docb 
nacb der Versicberung Cybikovs nicbt nur dies Werk, sondern aucb andere Biicber 
Tsongkbapas, ja selbst solcbe, die ibm nur zugescbrieben werden, hanoniscbes An- 
seben und Geltung erlangt. Aus diesem Grunde ist denn aucb dem glaubigen Anbanger 
der Gelben Kircbe jede Art Kritik dieses Werkes'^®®) in bezug auf Inbalt, Form und 
Spracbe verboten. 

Mit den darin niedergelegten Lebren baben sicb iibrigens aucb viele Lamen scbrift- 
stelleriscb beschaftigt. Allein in Hu tbs „Geschichte des Buddhismus" finden sicb 
28 Stellen, in denen vom Lam rim in Verbindung mit Fakultaten, Vorlesungen und 
literariscber Bebandlung die Rede®®°) ist. Als ferner friiber einmal der Abt des alten 
Klosters Erdeni-Dsu in der Nord- Mongolei zu gleicber Zeit Gesandtscbaften zum 
Dalai Lama nacb Lbassa und zum Tscbangtscba Cbutuktu nacb Peking mit der Anfrage 
schickte, welcbe Studien er zu Nutz und Frommen seiner Moncbe einfubren solle, da 
wurde ibm von beiden boben Stellen die Antwort zuteil: den „Lamrim“! Daraufbin 
erricbtete er im Jabre 1783 fur fiinfzig Lamen eine Fakultat zum Studium des „Stufen- 
weges zum Heil", die zum mindesten bis zum Jabre 1883 bestand®®^) und vielleicbt 
aucb beute noch vorbanden ist. Nach all diesen Angaben und manchen andern ist der 
Scblufi berecbtigt, dafi der Inhalt des Lamrim auf die Lamen der Gelben Kircbe eine 
besondere Anziehungskraft ausiibt. 

Man beacbte in diesem Zusammenbang folgenden Aussprucb Tsongkbapas®®®) : „Die 
traurig dariiber sind, dafi sie nicbt mit mir eine Zusammenkunft gehabt, mogen aufmerk- 
sam meine beiden Lamrim- Ausgaben lesen. Das wird einem Treffen mit mir glelch- 
kommen. Bessere Werke als diese beiden gibt es nicht. Haltet euch stets an diese 
beiden Bucher, die den Extrakt von 84000 andem enthalten." 

Die Ausfiihrungen fiber Tsongkhapa seien mit zwei kurzen Hymnen auf den Stifter 
der Gelben Kircbe abgeschlossen. 

Das erste dleser Loblieder tragen die Studlerraiden beim Verlassen des Lehrgebaudes 
der Tsannjid-Fakultat vor, die in ihrer beutigen Gestaltung dem groSen Reformator 
ibre Entstehung verdankt. Es lautet: 
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„Bei der weiten Verbreitung der hehren Regeln 

Des heiligen Tsongkhapa, des Herrschers der erhabenen Gesetze, 

Mag sich legen, was den Lehren im Wege stebt, 

Und alles gedeihen, was ihnen forderlicb ist! 

Gestutzt auf die .beiden Ansammlungen®®*)', mit denen 
Ich und die andern sich auf alle drei Zeiten®®^) vereinigt, 

Mag die reine Lehre des Siegreichen Lobsang Dagba®®^) 

Leuchten fiir ewige Zeiten®°®) !“ 

Die andere Hymne®°^) betet jederLama vor Betreten des Gottertempels. Sie lautet: 

„Zu Fiifien des Chongschim Bodhisattva®®®) vernelge ich mich, 

Des grofien Schatzes unaussprechlicher Barmherzigkeit, 

Manjusris, der iiber die machtvolle Gabe wohllautender Predigt gebietet, 
Vajrapa^iis®®®), der alle Scharen der aufriihrerischen Damonen bewaltigt, 
Des heiligen Tsongkhapa, der Zierde der Weisen des Schneelandes, und 
Des unvergleichlichen Suinatikirti-sri-Gegen®^°) ! 

Es sei das Antlltz des siegreichen Tsongkhapa in alien meinenWiedergeburten 
mein Lama und Fiihrer zu hohen Tugenden, und nicht moge ich mich, auch nicht 
auf einen Augenblick, von dem edlen Wege wenden, den die Siegreichen gut- 
geheifien ! Moge ich wiirdig eingehen in die Versammlung der Lamen, des Kleinods, 
der treuen Meister und Fuhrer auf dem Weg zum Nirvana! . . 
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X. KAPITEL 


Das Monchtum des Lamaismus 


E s ist in der noch jungen vergleichenden Religionswlssenschaft ublich, den Bud- 
dhismus zu den drei Welt- oder Universalreligionen zu zahlen. Das hat eine gewisse 
Berechtigung im Hinblick auf die raumliche und intemationale Ausdehnung, die dieser 
Lehre dank der Riihrigkeit und Anpassungsfahigkeit ihrer Missionare beschieden war. 
Ein anderes Bild bietet sich aber, wenn man den Buddhismus unter der Lupe der Kritik 
betrachtet. Wir haben es in der ursprunglichen Lehre mit einer Religion zu tun, die, 
in ihrem Wesen wie in der praktischen Obung esoterisch, ihren Adepten eine exklusive 
Vorzugsstellung anweist imd Forderungen strengster Askese an ihre Monche stellt. Da 
fragt es sich, ob in dieser streng asketischen, so ungemein abstrakten und metaphysisch- 
esoterischen Religion eine so ungeheure werbende Kraft liegt, dafi man sich ihre Ver- 
breitimg uber gewaltige Raume und bei den verschiedenstenVolkem erklaren kann. Man 
fragt sich, durch welche Krafte eine so sieghafte Religion gespeist wird, die Hunderte 
von Millionen zu ihren Bekeimern zahlt. Man fragt sich, ob diese Weltreligion in der 
Vergangenheit wie in der Gegenwart ihren Sieg vielleicht nur uber eine ungeheure Masse 
aufierlicher Bekenner errungen habe. Bei einer solchen kritischen Priifung ergibt sich 
trotz aller gegenteiligen Behauptungen friiherer und heutiger „Missionserfolge®^^)“, dafe 
die Religion des Buddha ihrem elgentlichen Kern und Wesen nach das Vorrecht einer 
bevorzugten Klasse, eben der Monche, war imd auch heute noch ist und dafi aus 
dem Stande der Monche sich die noch vomehmere und abgeschlossenere lamalstlsche 
Geistlichkeit entwickelt hat. 

Ein Vergleich mit der kathollschen Klrche, der andern Weltreligion, ist nlcht zu 
umgehen. Hier ist auf einen tief einschneidenden Unterschled, ja auf einen grund- 
legenden Gegensatz hinzuweisen. Der religiose Gedanke in Asien verwirklicht sich in 
einer Esoterik; wohl jede asiatlsche Religion ist esoterisch. Eine Ausnahme blldet nur 
der Islam, indes — er ist gerade in diesem Zusammenhange die bewelskraftlgste Aus- 
nahme ! Die Religion der Mohammedaner ist eine ziemlich unverfrorene Verschmelzung 
israelitischer und christlicher Glaubensanschauungen. Der Islam ist nichts weniger als 
esoterisch: seinen Sieg verdankt er neben andern vor allem dem ungemein wlchtigen 
Umstand, dafi er jedermann der himmlischen Guter teilhaftig werden lafit. Das Christen- 
tum und mit ihm die katholische Kirche wies den Erscheinungen der Esoterik eigene 
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Wirkungskrelse zu. Asiens eigentiimliche esoterische Richtungen konnten sich nur In den 
schismatischen und haretischen Abzweigungen wieder einschleichen. Schon das Kata- 
komben-Christentum verschmahte jegliche Esoterik. Mit dieser ablehnenden Haltung 
gegeniiber esoterischen Privilegien war die katholische Kirche dem Abendlande zugewandt 
und fand die Form, fur die der Westen den vorbereiteten Boden darbot. Was sich hier 
entfaltete, war ein Monchtum, spater ein Ordensstand und ein Priestertum, die fiir sich 
keinerlei grundsatzliche Abgeschlossenheit in Anspruch nahmen. Priester und Ordens- 
leute gehen aus dem Volke hervor und bleiben im Volke. Der einzige Vorrang ist die 
Weihe zum Priester, und aus dieser ergeben sich kraft ihres sakramentalen Geprages 
nur besondere Pflichten. In Lehre und Praxis aber ist die katholische Religion im 
Wirken ihrer Priester und Ordensleute Volksreligion. Das katholische Monchs- und 
Priestertum gewahrt seinen Tragern kein grundsatzliches oder wesentliches Vorrecht in 
bezug auf das alien Menschen vorschwebende und erreichbare Heil. Der Priester bedarf , 
um die ewige Seligkeit zu erlangen, der gleichen Heilsmittel wie der Laie. Er verwaltet 
sie zwar fiir andere, kann sie aber nicht sich selbst vermitteln. Fiir ihn verwaltet 
sie ein anderer Priester: bei Monchen trifft dies nur zu, soweit sie Priester sind. 

Den buddhistischen Monchen dagegen ist dank ihrer Sonderstellung gewissermafien 
ein unmittelbarer Gebrauch und GenuS der imponderabilen Giiter im buddhistischen 
Heilhaushalt gesichert. Auch die Anwartschaft auf das Bodhisattva- und Buddhatum, 
also auch auf das Nirvana, ist in erreichbarere Nahe geruckt als bei dem gewohnlichen 
Sterblichen. Anklange an eine derartige Auffassung von der bevorzugten Stellung der 
Priesterschaft und der Monche sind im Christentum hochstens bei den von Asien her 
beeinflufiten Sekten zu finden. Priester und Monche iibemehmen in der christlichen 
Kirche nur insofem eine Mittlerrolle fiir die Laien, als sie die Heilsmittel verwalten. 
Aber diese Vorstellung ist im ursprunglichen Buddhismus nicht verwirklicht, vor allem 
nicht im Hinayana, der sogenannten siidlichen Schule auf Ceylon, in Birma und Siam. In 
ganz schwacher Form ist dies der Fall beim Mahayana, der nordlichen Schule in China 
und Japan. Es ist darum durchaus imangebracht, die Monche des ursprunglichen Buddhis- 
mus und seiner Auslaufer in den eben genannten Landern als Priester zu bezeichnen. Der 
Begriff, den wir mit diesem Wort zu verbinden gewohnt sind, trifft fiir sie nicht zu. In 
Wirklichkeit sind sie nur Lehrer imd Prediger. Als ihre ausschliefiliche und vornehmste 
Aufgabe gilt es, den Auftrag Gautama Buddhas auszufiihren: „Unablassig verkiindet 
meine Lehre der Welt, lebt in zuganglichen Bergen und Waldem, flieht nicht hinaus 
in vollige Einsamkeit und vergefit nicht eure hauptsachlichste Aufgabe — die Predigt!" 
Alles andere bleibt dem Nachfolger der Lehre des indischen Weisen selbst fiber lassen. 
Und wenn auch die Mahayana-Schulen und in ihrem Gefolge der Lamaismus das grfifite 
Pantheon auf Erden geschaffen oder, genauer gesagt, in sich aufgenommen haben; 
mfissen wir doch erstaunt darfiber sein, dafi die ursprfingliche Lehre keine Religion war 
und auch keine sein wollte: „Denn flbersinnliche Dinge, wie Gottheiten und Damonen, 
der Ursprung der Welt, Himmel und Hollen haben hier keinen Platz.“ Sie sind im Bud- 
dhismus, wie wir ihn heute sehen, Begleiterscheinungen, fiir die Lehre selbst vollig 
nebensachlicher, fremder und — ffir seine Bekeimer in den einzelnen Landern — bekannter 
Herkimft. Praktisch genommen ist der nackte, nfichteme und darum der Menschenseele 
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so wenlg bietende Buddhismus. um mlt den Worten von Professor Grunwedepi^) zu 
sprechen, „eine Philosophie des gegenwartigen Lebens: der Mensch ist gehalten, selbst 
fiir seine Erlosung Sorge zu tragen; er ist auch fiir alles. was er tut. allem verantwort- 
licb: keine Gnade, keine Bufie. keine gottliche Mittlerschaft tilgt seme Verfehlungen . 
Darum bedarf der echte Buddhist auch keines Mittlers, keines Pnesters, darum ist er 
einzigundalleinauf sich selbst angewiesen. Zudem tut dieLehre von der Metempsychose, 
der ..kontinuierlichen Wiederemseelung", um diesen Aus^uck moglichst wortgetreu 
wiederzugeben, das ihre. um die helfende priesterliche Vermittlung und Fursprache voll- 

kommen iiberflussig zu machen. i n>- . • j- r> 

Wenn nun aber auch. wie wir eingangs gesehen haben. der bmtntt in die Oeinein- 

schaft der Monche die grofiten und sichersten Moglichkeiten bietet um das personliche 
Heil zu erwirken und zum Nirvana zu gelangen. so mufite und mufi doch die rauhe V(^rk- 
lichkeit selbst den uberzeugtesten Buddha-Jungerdahinbelehren. dafi d^ hel(^nhaf te bnt- 
schlufi, in den SamghaS^*) einzutreten, nur einem verhaltnismafiig geringen Bruchteil der 
glaubigen Menschheit zugemutet werden kann. Der Buddhismus mu6 also wohl oder iibel 
mit dem Vorhandensein einer Leuenwelt rechnen. und das auch schon darum. well sle den 
Monchen ihr Dasein moglich maclit. Unter dlesem Gesichtspunkt teilt deshalb auch die 
buddhistische Terminologie die Menschheit in zwei Gruppen ein: Die erste besteht aus 
..den aus dem Hause HerausgegangenenS^^)". das heifit den Monchen. und die zweite aus 
”.den mlt einem Haushalt Versehenen". den Familienvatem®^®). Sie werden mit emem 
^dem Namen auch als ..GabenherrenS^®)" bezeichnet. um zum Ausdruck zu bringen. dafi 
ihre Aufgabe darin besteht. dem Klerus durch ihre Spenden ein sorgenfreies Leben zu 
ermoglichen. Naturlich hatte sich im Laufe der Zeiten dieses Verhaltnis besonders im 
Lamaismus bedenklich und sehr zuungunsten des urspriingllchen Bettelns mit der Almosen- 
schale verschoben. Zwar wird auch noch heute jedem Lama von Kumbum bei der Ordi- 
nation und Obemahme der Geliibde diese Schale als unumganglich notwendiges Zubehor 
imter bestimmten Zeremonien feierlichst iiberreicht. doch 1st ihre Bedeutung auf die eines 
blofien Slnnbilds zusammengeschrumpft. Denkt doch heute kein Lama mehr daran. sich 
in dieser Schale, von Tur zu Tiir der ..Gabenherren zlehend. seine tagllche Nahrung zu 
sammeln, wie die alte Vorschrift befiehlt. Nur die Monche von Ceylon, Blrma und Siam, 
also die Anhager der sudlichen. relneren Richtung, sind dem alten Gebrauch treu geblieben. 

Wie jedes Monchtum, griindet sich auch das buddhistische auf die Obernahme ge- 
wlsser Verpflichtungen oder Gelubde. Im Gegensatz zu den entsprechenden christlichen 
binden sie aber nicht fiir das ganze Leben, wennglelch das nach dem Wortlaut der betref- 
fenden lamaistischen Riten anzunehmen ware. Demnach kann es also niemandem verwehrt 
werden, zu jeder Zeit den Orden wieder zu verlassen. Am ausgedehntesten hat sich diese 
Gewohnheit. wenigstens auf eine bestimmte Zeit, meist einige Jahre, der Monchsgemein- 
schaft anzugehoren, in Birma und Siam eingebiirgert. Dort ist es selbstverstandlich, dafi 
jedes mannllche Mitglied einer Famllie fur eine gewisse Dauer in ein Kloster eintritt und 
sich dort als Novize der monchischen Regel unterwlrft. Wichtig ist. dafi er bei dieser 
Gelegenheit von den Monchen zuerst das Lesen und spater auch das Schrelben erlemt®^'^). 
So machrai z. B. in Siam selbst samtliche Prinzen des Herrscherhauses einen Lehrgang 
im Kloster mit®^®), um dann wieder ins weltliche Leben zuruckzukehren bzw. ihre Repra- 
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sentatlons- und Herrscherpflichten zu ubemehmen. Der Eintritt der Knaben in dieses 
zeitweilige Noviziat ist mit einer Feierlicbkeit auch weltlicben Charakters verbunden, 
die je nach der Vermogenslage der Familie mehr oder weniger prunkvoll ausfallt®^^). Mit 
dem Eintritt ins Kloster ist iibrigens die Erwerbung eines Anteils an dessen Einkiinften 
und den Opfergaben verbunden, die von Frommen dem Kloster gestiftet werden. 

Auf diesem Boden des urspriinglichen Buddhismus haben sicb die Sonderformen des 
religiosen Lebens der Lamen entwickelt. 

Der Samgha, das ist die Monchsgemeinschaft, zerfiei urspriinglicb in zwei Gruppen, 
die der Sramanera^^®), dear Novizen, und die der Bhiksu®^^), der Vollmonche, Aus 
ihnen hat die hierarchische Gliederung acht Gruppen geformt, die auch als die „acht 
Stufen der Geliibde^^^)** bezeichnet werden. Drei dieser Gruppen haben weibliche Gegen- 
stiicke, wahrend zu dieser dreifach gegliederten Nonnenschaft noch eine vierte Zwischen- 
stufekommt, die kein mannliches Seitenstiick kennt^^^). Ganz aufierhalb dieser sieben, und 
gewissermafien die Vorstufe zu ihnen bildend, stehen die sogenannten Upavasas®^^), das 
heifit diejenigen, die das Fasten, wenigstens an bestimmten Tagen®^^), als religioses Ge- 
liibde auf sicb genommen haben. In aufsteigender Folge kommen dann die Upasakas^^^) 
mit ihrem weiblichen Gegenstiick, den Upasikas®^"^), die tibetisch Gen j en bz^v. Gen j enma , 
„die sich der Tugend Nahernden^^®)**, genannt werden. Sie bllden zusammen mit denUpa- 
vasas die Laienbriider und -schwestern, tragen als solche keine besondere Gewandung, 
rasieren das Haupt nicht und unterscheiden sich auch in ihrer Lebenshaltung in nichts 
von ihrer bisherigen Umgebung, in deren Mitte sie wie bisher weiterleben. Sie sind zur 
Einhaltung der bekannten fiinf Grundverbote^^®) des Buddhismus verpflichtet, nach Sarat 
Chandra Das sogar zur Beobachtung von deren acht^^®) (Lex. 270). Die Zeremonie 
ihrer Aufnahme in den Stand der Halbreligiosen findet nicht im Tempel, sondern in der 
Wohnung der Eltern des oder der Betreffenden statt. Die Zeremonie wird durch einen 
Lama vollzogen, der bereits Gelong ist. Dabei ist sein Platz links vom Hausaltar am Fufi 
eines kleinen Tischchens, auf das Kopfbedeckung und Gebetsschnur neben die Figur des 
Buddha Sakyamuni, die bei dieser Gelegenheit nie fehlen darf, gelegt werden. Vor ihr 
macht der zu Weihende zunachst neun Verneigungen bis zur Erde und im Anschluft daran 
drei weitere vor dem Lama. Dieser richtet dabei an ihn die in den Ritualbiichern fest- 
gelegte kleine Ansprache : „ Wenn du dich anschickst, die Weihe zum Upasaka anzunehmen, 
gezlemt es dir, also zu iiberlegen: Es gibt drei Reiche der stoff lichen Welten®^^), doch in 
welchem von ihnen man auch immer geboren werden mag, stets wird man Leiden durchzu- 
machen haben. Deshalb gilt es, sich vollig von den Leiden des Sams^a^^^) frei zu machen 
und um des Wohles der belebten Wesen willen nur das zu tun, was zur Erwerbung der 
Heiligkeit eines allvollendeten Buddha, die allein von den Leiden befreit, von Nutz und 
Frommen ist. Daher mufit du, den Glauben an die Drei Kleinodien vorausgesetzt, die 
Upasaka-Gelubde auf dich nehmen, die fiinf Vorschriften umfassen, und sie unbedingt 
von nun an bis zum Tode beobachten!“ Darauf antwortet der die Geliibde Ablegende mit 
einigen ebenfalls festgelegten kmzen Satzen, in denen er seiner Bereitwilligkeit, den ge- 
stellten Anforderungen nachzukommen, Ausdruck gibt. Dieser Text wird von ihm, der 
mit kreuzweise iiber die Brust gelegten Armen vor dem Lama auf den Knien hockt, drei- 
mal wiederholt, wobei er beim letztenmal mit den Worten schliefit: „M6nch, geruhe. 
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mir.h aufzunehmen!** In diesem Augenblick schnalzt der Lama mit den Fingern, und damit 
gilt die Upasaka-\)i7€ilie als vollzogen. Nun wendet sich der Lama nochmals mit lol- 
genden \{^orten an den soeben Geweihten : ,,So hast du denn die Geliibde eines Upasaka 
auf dicb genommen. Doch wenn du sie, nachdem du sie einmal angenommen, nicht be- 
obachtest, so bringt das nicht nur keinen Nutzen, sondern ist im Gegenteil eine grofie Sunde. 
Deshalb ist auch die Befolgung vonnoten. Dabei miissen folgende Regeln m Betracht 
gezogen werden: Die Heiligen, die sich in ihrer Gesinnung von den funf sundhaften 
Taten, an deren Spitze das Toten steht, lossagten, haben sich auch in Werk und Wort 
(genau: mit Leib und Zunge)®*®) ihrer enthalten. Darum versprich auch du, es ihnen nach- 
zutun!“ Darauf verspricht der neue Upasaka das Geforderte, indem er u. a. fortfahrt: 
,.Durch diese grundlegende Vorschrift (namlich, mich der Beraubung des Lebens irgend- 
welcher beseelten Wesen zu enthalten) will ich den Regeln der Heiligen und der Besieger 
der Feinde®®^) nachwandehi, will sie beobachten und ihnen gemaft verfahren. Und weiter 
— genau so, wie die Heiligen und Besieger der Feinde lur ihr ganzes Leben sich davon 
lossagten, Nicht-Gegebenes zu nehmen, sich durch sundige Anwandlungen zu erregen, 
Lugen auszusprechen, Weinaus Friichtenunduberhaupt alles zugebrauchen, was berauscht 
und Veranlassung zur Unkeuscheit gibt®*®), so will auch ich von dieser Minute an und 
mein ganzes Leben lang mich enthalten, Nicht-Gegebenes zu nehmen usw.“ 

Nachdem der Lama auch diese Versprechungen entgegengenommen, schliefit er die 
ganze Zeremonie mit den Worten : „So hast du denn ganz und gar die Gelubde eines 
Upasaka auf dich genommen. Darum will ich dich dariiber belehren, was die Voraus- 
setzungen deines Glaubens sind. Da du versprochen hast, an den Buddha zu glauben, 
darfst du dich vor keinen andern Himmlischen und Gottheiten vemeigen, noch sollst du 
sie verehren ! Da du versprochen, an die heilige Lehre zu glauben, sollst du Entsagung 
iiben, um nicht den beseelten Wesen zu schaden und sie zu qualen ! Da du versprochen 
hast, am die Schar der Monchsgemeinde zu glauben, darfst du keine Gemeinschaft mit 
Ketzem pflegen und mufit uberhaupt vor den erhabenen Heiligen Ehrfurcht hegen, auf 
sie deine Hoffnung setzen, ihre Lehre horen, dariiber nachsinnen, wie du im Einklang 
mit der heiligen Lehre zu verfahren hast, und sie befolgen! Du darfst nicht fiber die 
Mafioti deine Geffihle in Aufregung versetzen, mufit, soweit deine Krafte reichen, mora- 
lische Verpflichtungen auf dich nehmen, Liebe und Mitleid alien beseelten Wesen erweisen 
und mit Eifer der Verehrung der Drei Kleinodien obliegen. Wenn du die vier grund- 
legenden Geliibde fibertrittst, an deren Spitze die Ermordung eines Menschen steht, dann 
sind deine Schwfire null und nichtig und du mufit sie erneuem. Wenn du aber die ffinf 
Geliibde fibertrittst, an deren Spitze die Lebensberaubung irgendelnes beseelten Wesens 
mit Ausnahme des Menschen steht, dann tue Bufie vor jemandem, der selbst die Geliibde 
in ihrem ganzen Umfang abgelegt!“ (Das helSt vor einem Gelong.) 

Durch diese Texte ist der Ritus geschildert, durch den der Lamaiismus seine Laien- 
anhanger in ein naheres Verhaltnis zu sich bringt. Das ist auch die einzige Handlung 
solcher Art, denn alle andem „ Amtshandlungen", die ein Lama je nach Mafigabe der per- 
sonllchen Umstande seiner „Pfarrkinder“ oder „Gabenherren“ vollzieht, haben, mit 
Ausnahme des Lung Abischik®®®), nur eine zeitliche, auf den einzelnen Fall beschrankte 
Geltung. Erwahnt sei hier noch, dafi die Lamen ffir die Klasse der Upasakas ein eigenes 
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Schrifttum pflegen bzw. dafi sie ein auf alteren Vorblldern beruhendes weiter ausbauten. 
Es besteht aus meist kleinen Traktaten, in denen den Laienanbangern nicht nur die fiini 
Vorschriften, zu deren Beobachtung sie sich verpflichtet haben, auseinandergesetzt und ein- 
gescharft werden, sondern auf wenigen Blattchen wird sogar der Versuch gemacht, den 
Upasaka zu einer wirklichen, praktisch im Leben durchfiihrbaren Ethik zu erzieben®®^), 
und zwar ohne den Beruf dabei zu behindern. Dabei vergiftt die Geistlicbkeit aber aucb 
nicht, die Glaubigen in ihrer Eigenschaft als Almosenspender an ihre Pflichten zu er- 
innem, wie das z. B. der Titel eines tibetischen Biichleins beweist, den I. J. Schmidt mit ; 
„Schriftgabe des weisen Lamas an die Herren der Gaben (Verpfleger) des Ober- 
lamas®®®)'* wiedergibt. 

Wir wenden uns nunmehr der klosterlichen Gemeinschaft selbst zu, und zwar 
werden wir uns ausscjiliefilich mit den Monchen beschaftigen. Diese Einschran- 
kung ist durch die Tatsache begriindet, dafi einerseits Buddha seine Zustimmung zur 
Griindung eines Parallel-Samgha von Nonnen nur gezwungen, das heifit auf viele Bitten 
hin gegeben hatte, imd andererseits die Ordensschwestern auch im regularen Lamaismus 
der „Gelben Kirche “ Tsongkhapas weniger in Erscheinung treten. Auf dem Papier ent- 
spricht, wie wir bereits friiher gesehen haben, jeder Weihestufe bei den Monchen auch 
eine solche in der Gemeinschaft der Nonnen, ja sie besitzen sogar noch eine mehr als 
die Monche, ntunlich die Stufe der Siksamanas. Jedenfalls halt die Zahl der Nonnen 
keinen Vergleich mit der der Monche aus. Nur das eine sei erwahnt, dafi die vollgeweihte 
Nonne, die Bhiksuni (tibetisch dge-slon-ma) , an 364 Geliibde gebunden ist, wahrend 
ihr mannliches Gegenstiick, der Bhik§u, nur 253 Verpflichtungenzu befolgen hat. 

Zunachst einige allgemeine Bemerkungen uber die Bezeichnung der Geist- 
lichkeit und ihrer Glieder. Der Sammelbegriff fiir sie ist im Tibetischen ftir die 
reformierte Kirche Tsongkhapas — und nur sie haben wir an ihrer Geburtsstatte Kumbum 
im Auge — Gendun. Dies Wort entspricht dem Sanskritausdruck Samgha und kann 
nach Sarat Chandra Das®*®) als „Prlesterschaft, Versammlung oder Kirche" wieder- 
gegeben werden. Der tibetische Ausdruck ist aus zwei Worten zusammengesetzt imd 
zwar aus dge-ha — Tugend®^®) und ^dun, das von ^dod-pa = wollen, wiinschen®^^), ab- 
geleitet ist. Wir haben es also nach dieser Begriffsbestimmung mit einer GroBgruppe 
religios veranlagter Menschen zu tun, deren Streben auf die Tugend gerichtet ist. 

Die Lamen selbst teilen ihre Gemeinschaft in zwei Klassen ein, namlich den 
gewohnlichen und den heiligen Klerus®^®). 

Letzterer umfafit die Inkarnationen oder Tulkus. Auf diese ist vorzugsweise 
die Bezeichnung „ Lama “ (genauer hha-ma) anzuwenden, wahrend sie im iibrigen als 
Titel nur den geistlichen Wurdentragem zukommt. I. J. Schmidt iibersetzt den Aus- 
druck mit „ein Oberer, Superior®*®)", wahrend Sarat Chandra Das ihn zwar als 
Bezeichnimg fur alle Vollmonche gelten laBt, dabei aber doch hervorhebt, daB es richtiger 
sei, damit nur den Fiihrer der Gelongs eines Klosters zu titulieren oder in ausgedehnten 
Klostern die leitenden Lehrer und die gelehrteren Monche®**). Deimoch ist es allgemein 
Branch, jeden standestreuen Monch mit diesem Titel zu bezeichnen. Der eigentliche 
Nmne der lamaistischen Monche lautet Trapa (^rva-pa), worunter wir in den Worter- 
biichem die Ausdriicke „Schulknabe“ und „M6nchsnovize®*®)" finden, wahrend diese 
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Bezeichnung in MC^irklichkeit fiir alle Klosterinsassen ohne Rucksicht auf ihren Rang 
angewandt wlrd. Merkwurdigerweise ist diese uberaus hauflge allgemeine Bezeichnung 
nur von wenigen Reisenden und Schriftstellern uber den Lamaismus erwahnt worden. 
So brmgt sie z. B. Koppen an zwei Stellen^^®) seines immer noch bis zu einem gewissen 
Grade klassischen ^JC^erkes, und zwar unter Berufung auf das Alphabetum Xibetanum 
des Paters A. Georgi^^^). Dem Worte Trapa liegt irva zugrunde, das I. J. Schmidt 
in seiner ..Grammatik der tibetischen Sprache (St. Petersburg 1839, Seite 29) 
als ..Schule. Zelle, Winkel" anfiihrt, so dafi das Trapa gesprochene grva-pa ..Zellen- 
Mann“. also Monch bedeutet®*^). Es sei gestattet, bier gleich noch auf das Wort 
..Tschopa** aufmerksam zu machen, fiir das das Standardlexikon einfach „M6nch 
wiedergibt®^®). Auch dieses Wort ivird auf alle Mitglieder der Monchsgemeinschaft 
angewandt, obwo'hl es meist nur fur die Novizen bestimmt ist. Tscbopa — wir baben in 
der ^X^ortbildung den gleichen Vorgang wie in Trapa hei6t; ,,einer, der Religion aus- 
ubt“, also ganz allgemein Kleriker ohne Rucksicht auf seine Rangstufe. Jeder, der in 
ein Kloster eintritt, ist damit also zum Tschopa geworden. Der Tscbopa der Roten Sekte 
kann heiraten, derjenige der Gelben Kirche dagegen nicht. 

Was nun die Gliederung der lamaistischen Monchsgemeinschaft betrifft, so versucht 
man in dieser Hinsicht "Vergleiche mit dem Diakonat, dem Priestertum und dem 
Bischofsamt der hierarchisch gegliederten christlichen Kirchen®'^®). Damit kommt man 
aber nicht weit, da die Vertreter der hoheren und hochsten Hierarchie des Lamaismus 
keine andern priesterlichen Vollmachten haben, als sie dem einfachen, aber vollgeweiliten 
Monch, dem Gelong, zukommen. Selbst der Dalai Lama und der Pantschen Erdeni von 
Taschilhunpo sind ihrer priesterlichen Stellung nach nichts anderes als beliebige Voll- 
monche. Auch die Zugehorigkeit zu den Tulkus oder Wiedergeburten andert daran 
nicht das geringste. Die Angehorigen dieser Gruppe miissen die gleichen drei Stufen 
durchmachen wie der erste beste Monch. 

In Tibet ist es Sitte, daft jeder zweite Sohn einer Familie ins Kloster geht. Das 
geschieht, wenn der Junge acht Jahre alt ist. Vorbedingung fiir den Eintritt in das 
Kloster und damit auch fiir das Erklimmen der ersten geistlichen Stufe im eigentlichen 
Sinne des Worts ist die Ablegung der Upasaka-Geliibde, die also nicht den oft schon 
recht bejahrten Erwachsenen vorbehalten sind, sondern auch Kindern aufcrlegt werden. 
Ihrer Ablegung oder, wie die Buddhisten selbst sagen, „Annahme schliefit sich dann oft 
unmittelbar die Aufnahme in den Stand der Novizen an. Sie kann im Hause wie im 
Tempel stattfinden. Ist letzteres nicht der Fall — und Novizentonsuren im Tempel 
scheinen seltener vorzukommen — , so ist der Verlauf der Feier ebenso anspruchslos und 
bescheiden wie die bei der Obernahme der Genjen-Gelubde. Auch hier stofien wir auf 
die Buddhafigur und die gleichen Vemeigungen. Selbst die Haltung des Kandidaten fiir 
die erste Stufe der Monchslaufbahn ist die gleiche. Unbedingt muft die Agende mit 
dem Wortlaut der ganzen heiligen Handlung zur Hand sein: „Und wenn auch der 
Weihende alle Riten und Gebete auswendig wiiSte, so mu6 doch das Buch der Weihe- 
gebrauche benutzt werden als Beweis dafiir, dafi die Weihe ebenso vor sich gehen soli, 
wie sie erteilt wird®®^).“ 

Es kommen aber noch andere Umstande hinzu, die diese Weihe von der zum Upa- 
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saka deutlich unterscheiden. Zunachst werden zu der Feierlichkeit nicht weniger als 
vier vollgeweihte Geistliche geladen, von denen gewohnlich der alteste die Handlung 
vollzieht. Wahrend bei der Obernahme der Laiengeliibde die Voraussetzung des 
Glaubens ein die Drei Kleinodien und der Vorsatz, die ubemommenen Verpflichtungen 
erfiillen zu wollen, als ausreichend anerkannt wird, werden bier strengere Anforderungen 
gestellt. Dies ergibt sich aus dem nachfolgenden Wortlaut der Ansprache des den Vor- 
sitz fuhrenden Gelongs und hauptsachlich aus dessen an den Neuling gerichteten 
Fragen: 

„Wenn du ein Monchsleben fiihren willst, ist es notwendig, dafi dir keine diesem 
Stande im Wege stehenden Ziige juihaften. Wenn Menschen, denen solche hinderlichen 
Dinge zu eigen sind, das Monchtum annehmen, dann haben die Gelubde in ihrer geist- 
lichen Natur keinen Halt, und selbst wenn sie einen Halt Fnden sollten, konnen sie dock 
nicht zur Entfaltung kommen. Aus diesem Grunde wird fiir dein Wesen daraus nicht 
nur kein Vorteil hervorgehen, sondem auf mir selbst wiirde eine Siinde lasten. Und so 
antworte mir denn aufmerksam auf meine Fragen ! 

1. Gehorst du nicht zu den Bekennern einer ketzerischen Lehre? 2. Bist du nicht 
junger als 15 Jahre? 3. Und wenn du bereits 15 Jahre alt bist, bist du trotzdem nicht 
etwa unfahig, Raben zu ver jagen®®®) ? 4. Und wenn du schon Raben verjagen kannst, 
bist du nicht etwa junger als sieben Jahre? 5. Bist du kein Sklave? 6. Bist du kein 
Schuldner? 7. Hast du die Erlaubnis von deinem Vater und von deiner Mutter? 
8. Befindest du dich nicht an einer Statte, an der dich aufzuhalten, Vater und Mutter 
dir nicht ihre Erlaubnis gegeben haben? 9. Bist du nicht krank? 10. Hast du nicht deine 
Eltern und Personen geistlichen Standes gequalt und geschmaht? 11. Hast du dir nicht 
etwa heimlich oder mit unrechten Mitteln fremdes Gut angeeignet? 12. Bist du nicht 
vielleicht ein allwissendes Wesen? 13. Gehorst du nicht etwa zu den Gespenstem? 
14. Bist du kein Hermaphrodit? 15. Bist du keine Verwandlung (Tuiku)? 16. Bistdu 
kein stummes Tier? 17. Unterhaltst du keine Beziehungen zu den Ketzern? 18. Hast 
du nicht etwa deine Mutter ermordet? 19. Hast du nicht etwa deinen Vater getotet? 
20. Hast du nicht etwa einen Arhat®®*) ermordet? 21. Hast du vielleicht die Geistlich- 
keit verleumdet? 22. Hast du nicht in boser Absicht Blut aus dem Leibe Buddhas ver- 
gossen? 23. Bist du nicht gar unter einer der vier erniedrigenden Siinden gestrauchelt? 
(Das heilSt Mord eines Menschen, weittragende Liige, Diebstahl und Ehebruch.) 24. Bist 
du nicht verstimimelt? 25. Gehorst du nicht zu denen, die einen Fingemagel besitzen? 
26. Bist du nicht vom Fiirsten oder von der Regierung zur Ausiibung eines Amtes erwahlt 
worden? 27. Bist du nicht mit Haaren bewachsen? 28. Hast du vom Fursten die 
Erlaubnis, in den geistlichen Stand zu treten? 29. Befindest du dich nicht an einem 
Orte, der dir nicht durch den Fursten gestattet ist? 30. Bist du nicht in der Offentlichkeit 
als Dieb und Rauber bekannt? 31. Bist du nicht an den Pranger gestellt worden? 
32. Bist du kein Betriiger? 33. Bist du kein Henker? 34. Bist du nicht von niederer 
Herkunft? 35. Gehorst du nicht zu den Wesen, die vom Menschen verschieden sind? 
36. Stammst du nicht von dem nordlichen Dvipa der Boses Kundenden®®^) ? 37. Haben 
nicht deine Glieder drei Veranderungen? 38. Bist du nicht eine weibliche Person, die 
einem Manne ahnelt? 39. Hast du nicht irgendwelche siindhaften unterscheidenden 
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Merkmale? 40. Bist du nicht auf irgendeinem andern Dvipa®®®) geboren oder hast du 
etwa noch andere aufiere Formen®®®)? 

Zwelfelsohne weisen viele Fragen auf ein Alter hin, das noch Im indischen 
Buddhismus wurzelt. Die meisten von ihnen sind ja auch aus seiner Geistesverfassung 
und Umwelt verstandlich, nur die Erklarung der Fragen 22, 25, 37, 39 und 40 bereitet 
Schwierigkeiten. W^ir wollen uns aber auf eine phantastische Deutung dieser Fragen 
nicht einlassen, sondem dem weiteren Verlauf der Zeremonie folgen. 

Nachdem der angehende Novize die vierzig Fragen in befriedigender Weise beant- 
wortet hat, werden die Gewandstucke und die ubrigen Gegenstande, die dem Kandidaten 
bei dieser Gelegenheit iiberreicht werden mussen, in der Nahe des die '\)7eihe voll- 
ziehenden Gelongs niedergelegt. Es handelt sich hier um folgende Stiicke ; 

1. Die Matte oder den Teppich, der dem Monch beim Sitzen als Unterlage 
dienen soil (tibetisch Dingwa)®®''), 2. die Untergewandung, Schamtab®®®), 3. den 
Oberwurf, kurzweg Religions- oder Gesetzesmantel genannt, tibetisch auch Tschogo®®®), 
4. die Almosen- oder Bettelschale, im Sanskrit Patra, im Tibetischen Lhungse®®®), 
und schliefilich eine Art feines Haarsieb, genauer „Wassersiebchen“, das tibetisch 
Tschutsag®®^) heifit. Alle diese Gebrauchsgegenstande kannte bereits das alte bud- 
dhistische Monchtum. Nachdem nun von einem bestimmten Lama bestatigt worden ist, 
dafi auf Grund der befriedigenden Antworten auf die vierzig Fragen kein Hindernis vor- 
liege, dem Kandidaten die Aufnahme in das Noviziat zu gestatten, laBt sich dieser in 
der uns schon bekannten Haltung, aber in ein weifies Hemd gekleidet, vor dem Leiter 
der ZIeremonie in Buddhastellung nieder. Der Leiter liberantwortet ihn dann einem 
besonderen Fiihrer zur Unterweisung in den Pflichten des neuen Standes, dem Upa- 
dhyaya. Der tibetische Ausdruck hierfiir ist Khampo ; er bedeutet sonst „Abt . Der 
Fiihrer des jungen Monchanwarters kann iibrigens auch ein Tulku sein, selbst wenn 
er die hoheren Wdhen noch nicht empfangen haben sollte: meist aber ist es ein 
Vollmonch, der nicht weniger als zehn Dienstjahre in diescm Stande hinter sich 
haben mu6. 

Nun wird dem Kandidaten wiederum durch einen besonders dazu auf gef or der ten 
Lama ein Buschel Haare abgeschnitten®®®), es wird also die eigentliche Tonsur an ihm 
vollzogen. Die Haare werden vor der Buddha-Figur auf dem Boden verstreut, wobei 
die Worte fallen: „Ihr Himmlischen, Beschutzer der weiBen Seite, gcruht, euch zu 
freuen!" Dann erfolgt eine Waschung des Novizen, die sich eigentlich auf den ganzen 
Korper erstrecken soli, in der jetzigen Form aber nur die Hande, die FuBe und den 
Kopf mit dem Wasser in Beriihrung bringt. Im AnschluB darsm werden dem angehenden 
Monch Matte, Untergewandung und Oberwurf unter bestimmten Hinweisen iiber die 
linke Schulter gelegt: „Dieser Gesetzesmantel, der iiber den Schultern und auf der Brust 
getragen wird und der ,erhabene Gewandung* heiBt, deutet auf eine besondere Unter- 
scheidung von den Laien und Ketzem. Da er dir als eine Kleidung iiberreicht wird, 
die den Geist des Sramanera emportragen soil, dich aber gleichzeitig auch gegen 
Fliegen, Miicken, Wind, Sonne, Kalte und Hitze schiitzt, so sollst du dariiber nachdenken 
und in deinem Herzen den festen EntschluB fassen, diese ,erhabene Gewandung' fiir 
immer anzunehmen!" Unter ahnlichen Worten wird das Unterkleid iibergeben. In die 
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Lereits teilweise angefiillte Almosenschale legt der leitende Lama alsdann einige Reis- 
oder Getreldekorner hinzu, gibt sie dem Novizen in die linke Hand und lafit sie ihn 
schliefilich mit der rechten emporheben, wobei die Worte zu sprechen sind: „Diese 
Schale, die Patra heifit, unterscheidet sick besonders von den GefaBen, die von Welt- 
leu ten fiir die Speise gebraucht v^erden, aber auch von den Schalen, in welchen die 
Haretiker milde Gabon sammeln, und schliefilich auch von den Schalen niedrigstehender 
Menschen, die nicht dem geistiichen Stande angehoren. Genau, wle du sie mit Nahrung 
fiillst, so fiille auch mit Weisheit deine geistliche Natur, und genau so, wie du dich aus 
dieser Schale mit Speisen labst, so labe dich auch an der heiligen Lehre ! Buddha, der 
Meister, hat sie eingefiihrt als GefaB, um milde Gaben®^^) zu sammeln. Darum sollst 
du auch in deinem Herzen den festen Entschlufi fassen, sie fiir immer hinzunehmen !“ 
Es folgt dann unter ahnlich klingenden, nur sinngemaB abgeanderten kurzen Ansprachen 
die Oberreichung der Matte und des Wassersiebchens. Letzteres dient zum Durchseihen 
des Trinkwassers, um zu verhindern, daB darin befindliche winzige Lebewesen, wie In- 
sekten und Plankton, durch Verschlucken vernichtet werden. Das Sieb wird liberreicht mit 
den Worten: „Dies ist das sogenannte Wassersiebchen. Da sich die Lehre Buddhas 
durch Barmherzigkeit auszeichnet und ihr vornehmstes Gebot darin besteht, sich der 
Schadigung anderer zu enthalten, muBt du dich unbedingt davon lossagen, irgendeinem 
beseelten Wesen ein Leid zuzufugen. Besonders aber beim Gebrauch von Wasser kann 
leicht eine groBe Siinde begangen werden. Da man aber notwendigerweise morgens und 
abends Wasser benStigt, muB man es mit HiHe dieses Siebchens abseihen, um dadurch 
die beseelten Wesen, die im Wasser leben, vor Schaden zu bewahren.“ 

Nunmehr wird dem Kandidaten, der auf der Matte sitzt, das Novizengewand angelegt, 
wobei der leitende Lama f olgende Ansprache halt : 

„Dein Wunsch, ein Monch zu werden, ist tugendhaft. Die Ursachen dafiir sind in 
den heiligen Sutras^®^) ausgelegt, nach deren Lehre der Unterschied zwischen den Laien 
und den Monchen auBerordentlich groB ist. Alle Buddhas der drei Zeiten^®^) erreichten 
und erreichen diesen Zustand, indem sie nach den Regeln des Monchtums leben, und es ist 
keiner unter ihnen, der Buddha wiirde, wenn er nach den Gewohnheiten der Menschen 
dieser Welt lebte. Darum muBt du dich jetzt ^dern. Du muBt nachsinnen iiber die Ver- 
iehlungen und Unterlassungen der Laien und iiber den Vorzug und die Wiirde des Mdnch- 
tums^^®). Um des Wohles der beseelten Wesen willen muBt du danach streben, die Wiirde 
eines Buddha zu erlangen. Wenn du die Geliibde des Monchtums auf dich genommen, 
dann soil in dir der EntschluB festen Boden gewinnen, dlese selbst bis zum Tode zu be- 
wahren. Und um dich stets und standig daran zu erinnern, andere ich deinen Namen und 
nenne dich . . .“ 

Mit dieser Namengebung, die meist an den des leitenden Lamas oder an den des 
Klosters, dem der Neuling zugeteilt wird, ankniipft, ist die Zeremonie der Aufnahme 
in das Noviziat beendet. Die anwesenden Lamen iiber schiitten jetzt ihren angehenden 
Ordensbruder mit Blumen und bringen ihm ihre Gliick- und Segenswiinsche dar. Diese 
spielen als Monlam®®'^) in der ganzen lamaistischen Welt eine groBe Rolle und lauten 
im vorliegenden Falle: „Es mogen sich festigen die Grundlagen seiner Erlosung. So mag 
er dahin gehen bis zum Ende seines Lebens, den Weg der Tugend wandelnd! Es fiille 
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sich ihm die Schale derGelubde! Moge er in ganzer Fulle aller Vorzuge des Monchtums 
teilhaftig werden in all und jeder seiner Wiedergeburten ! 

Wir mvissen offen zugeben, dafi der gesamte Inhalt und die einfache kultische Aus- 
gestaltung der Zeremonie, msbesondere die Texte und der Gebrauch der Blumen am. 
Schlufi, ibres hoben sittlicben Kerns wobl wiirdig sind, daft sie femer von Erbabenbeit 
getragen werden und einer gewissen religiosen Poesie nicbt entbebren. Diese Zeremonien 
sind daber wobl geeignet, auf empfanglicbe Naturen einen tiefen, nacbbaltigen Eindruck 
zu machen. Aber davon kann bei den acht- bis zehnjahrigen Knaben (Bilder 88, 89, 91, 
92, 93, 94, 96 mit 98 md 103), an denen diese Aufnabmeleierlichkeit vollzogen wird 
— bei Erwacbsenen kommt sie sehr selten vor — , nicbt recbl die Rede sein. Wobl nur in 
wenigen Fallen wird also die Wirklicbkeit den Erwartungen und Voraussetzungen ent- 
sprecben. Das lebrt denn aucb das wirklicbe Leben der jungen und aucbder alteren Novizen. 

Dieses Leben oder, besser gesagt, Dasein ist durcbaus nicbt dazu angetan, unter den 
verscbiedenen Bezeicbnungen, die man fur die Neulinge im klosterlicben Stande kennt, 
die gebraucblicbste, namUcb die als Bande zu recbtfertigen. Dies Wort®®®) bat das 
Tibetiscbe aus dem Sanskrit libernommen, und wir finden es als Bandi bei den Mongolen 
und Manshi bei den Kalmiiken wieder. Diese Bezeiebnung bat, im Lamaismus beute 
auf die Angeborigen der niedrigsten Stufe der Monebsgemeinsebaft angewandt, seine 
urspriinglicbe Bedeutung ganz und gar eingebiifet. In der Urspracbe ist es ein Vokativ und 
bezeiebnet die Anrede, deren sicb die jiingeren Mitglieder des Samgba und die Laien 
gegeniiber den Vollmoncben zu bedienen batten, also etwa ..Ebrwvirdiger, Hocbwiir- 
diger®®®)“. Heute aber ist dies, wie gesagt, in der Praxis anders geworden. Wenn aucb 
das Lexikon den Ausdruck als „buddhistiscber Monch oder Priester" bezeiebnet und in 
den ScbluBbericbten der einzelnen Sebriften des Kandsebur und Tandsebur boebstebende 
gelebrte Monebe, Obersetzer, Revisoren und Zensoren als Bande bezeiebnet werden®’^®), 
so gebort diese Sitte eben der Literatur an mit ibrer in bezug auf das kanonisebe tibetiscbe 
Sebrifttum docb reebt weit zuruckliegenden Vergangenbeit. Aucb sonst sebeint die dem 
Klosterleben meist etwas mifitrauiscb gegenuberstebende Welt von den Bandes keine be- 
sonders bohe Meinung gebabt zu baben. In einem Jabrbunderte alten Handbucb der 
lamaistiscben Heilwissenscbaft®'^^) werden die Novizen geradezu in einem Atemzug mit 
den Ketzern (Bonbo)®’®) genannt. „Einem scblecbten Menseben sebenke kein Ver- 
trauen und mit den Bandes und Bonbo-Leuten lasse dicb nicbt ein®''®)!" Ein beute 
gelaufiges lamaistiscbes Spricbwort weifi vom ewig bungrigen Magen der Bandes zu 
erzablen®''^), was tms bei den jungen Menseben wobl nicbt welter wundernebmen kann, 
vielmehr auf die Verpflegungsverhaltnisse in den Klostern kein gunstiges Licbt wirft. 

Eine andere, in ihrem Ursprung vielleicht auf das cbinesische Seba-mi, eine Um- 
sebreibung des Sanskritwortes Sramanera, zuruckgebende Bezeiebnung, die bei den 
Mongolen und Kalmiiken gang und gabe ist und durcb den Einflufi des friiber recht 
zahlreichen mongoliseben Elements nacb Kumbum gelangt sein diirfte, lautet Sebabi®'®). 
Sie kommt im tibetischen Sprachschatz nicbt vor. 

Je nacb der Vermogenslage der Eltern des jungen Novizen gestaltet sicb seine Lage 
in der neuen klosterlicben Umgebung mebr oder minder ertraglicb und angenebm. Ganz 
wie bei uns, baben es aucb bier die Kinder woblbabender Eltern besser als die der 
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armeren. So werden SproBlinge reicherer Familien melst der Obhut eines wenig bemlt- 
telten, befreundeten oder verwandten Lamas anvertraut, der f iir seine Bemuhungen um das 
geistliche, geistige und zum Teil aucb leibliche Wohl und Wehe seines Pfleglings dadurch 
entschadigt wird, daft er von seinem Schuler bzw. dessen Angehorigen mit Nahrungs- 
mitteln und Kleidung versorgt wird. Manchmal fuhrt dieser Lama seinen Novizen in die 
heilige Lehre ein, manchmal verrichtet er fur ihn auch nur korperliche Arbeit, indem er 
Wasser und Brennstoff herbeischleppt. Armere Knaben treten erst ins Kloster, wenn 
sie — etwa zehn Jahre alt — imstande sind, als Gegenleistung fiir erhaltenen Unterricht 
im bescheidenen Haushalt ihres Mentors vorkommende Arbeiten auszufiihren. Wenn sie 
Gluck haben, f inden sie dann auch Aufnahme bei einem reichen Lama, der sie unterrichtet 
und mit allem Notwendigen versieht. Im allgemeinen aber treffen wir bei reichen und 
gelehrten Lamen die Sohne wohlhabender oder adeliger Eltern an. 

Die Schabis nehmen an den Gottesdiensten erst teil, wenn sie fiinfzehn bis achtzehn 
Jahre alt sind, sich also schon eine gewisse Gewandtheit im Rezitieren — und darauf 
kommt es in der Hauptsache an — zu eigen gemacht haben. Die Teilnahme der Schabis 
an den groften Versammlungen ist nur mit Erlaubnis des Gebko, mit dessen Amt wir 
uns noch bekannt machen werden, gestattet. Die Erlernung der gotterdienstlichen Texte 
usw. geschieht zunachst in rein mechanischer Weise, ohne daft seitens des Lehrers auf den 
Inhalt eingegangen wird. Dreimal am Tage wird im Anschluft an die Versammlungen im 
Tempel eine Unterrichtsstunde abgehalten. Zuerst liest der lehrendeLama seinem Adepten 
vier bis fiinf der langen, waagerecht verlaufenden tibetischen Schriftzeilen einer Text- 
seite dreimal vor. Diese Seiten haben iibrigens das gleiche Format wie die indischen 
Palmblattmanuskripte®’®). Dann muft der Schabi das Vorgelesene schlagfertig dreimal 
hintereinander wiederholen. Die folgende Unterrichtsstunde dient dazu, den gelernten 
Abschnitt nochmals abzuhoren. Erst dann nimmt der Lehrer die nachste Textstelle vor. 

Fiir mahgelhaftes Lernen setzt es Strafen, wie Schlage mit einem Stock auf den 
gebeugten Riicken oder Anbinden an einen Pfahl. In schlimmeren Fallen bleibt der Schabi 
ohne Tee und Mittagessen oder wird im Winter den Unbilden des Frostes aysgesetzt. 
Die strafsiichtige Phantasie der Lehrer, deren Vorstellungswelt nach unsern Begriffen 
noch rein mittelalterlich ist, heckt die merkwiirdigsten Peinigungen aus. Selbst Aufhangen 
des nackten Deliquenten vor den Tempelpforten, wobei der Novize steht und seine Hande 
an Stricken hochgebunden werden, soil vorkommen®^^). 

In den durchschnittlich zehn Noviziatsjahren wird die weitaus meiste Zeit der theo- 
retischen Aneignung, um nicht zu sagen dem Studium des gotterdienstlichen Zyklus in 
seiner ganzen Mannigfaltigkeit gewidmet. Es hangt dabei nicht nur von der zweckmaftigen 
Einteilung des gewaltigen Lehrstoffs durch die Lehrer, sondern auch von den geistigen 
Fahigkeiten und dem Fleift des einzelnen Bande ab, ob er die Aufgabe in funf Jahren 
bewaltigen kann oder im schlimmsten Falle ein ganzes Jahrzehnt dariiber zubringt. 
Nach der praktischen Seite bin wird dieses Einleben in den Aufbau und den Inhalt des 
lamaistischen Kultus durch die standige, wenn auch zunachst noch untatige Teilnahme 
an den taglichen, sogenannten kleinen Gotterdiensten oder Versammlungen unterstutzt, 

Der gesamte vorgeschriebene Unterrichtsstoff, fiber den wir bis jetzt, abgesehen von 
einigen Titeln, so gut wie nichts wissen, besteht ausschlieftlich aus Gebeten, die wahrend 
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der Gotterdienste, aber auch bei privaten Amtshandlungen gesprochen werden. Dieser 
Rahmen ist natiirlich sebr dehnbar, und seine Ausmafie steben im Verhaltnis zu den 
Fahigkeiten imd dmi guten Willen des Novizen selbst. Doch gibt es auch Lamen, die den 
ganzen gotterdienstlichen Zyklus in seinen Texten auswendig beherrschen. Nach elner 
Mitteilung von Pozdnejev handelt es sich um sechsundzwanzig S'olcher allgemein ge- 
brauchllchen Texte, erganzt durch dreizehn andere, die ausschliefilich an die furchtbeuren 
Erscheinungsformen der Gotthelten gerichtet werden oder von vornherein fur die Damonen 
und bosen Geister bestimmt sind®^®). Kennt der Novize diese Texte, so darf er das Kloster 
verlassen und in seine Heimat zuruckkehren, um dort die Stelle eines niederen Geist- 
lichen anzunehmen. Sein Amt ist, den Laien in den verschiedenen, geistliche Fiirsprache 
und Eingriff erfordemden Wechselfallen des Lebens zur Verfiigung zu steben. Nur mufi 
er vorher nocb einmal eine Priifung ablegen, ob er auch die Fahigkeiten besitzt, jeden 
beliebigen religiosen Text vorzutragen. Aufierdem wird ihm die Verpflichtung auferlegt, 
sich rechtzeitig alle erforderlichen Gebete zurechtzulegen, sobald er von irgendeinem 
„Gabenherm“ zur Abhaltung einer Amtshandlung auf gefordert wird. Die niederen Monche, 
die infolge mangelnder Begabung, aus Armut oder mangels entsprechender Fiirsprache 
auf eine weitere Laufbahn im geistllchen Stande verzichten miissen, verbringen dann meist 
ihr ganzes Leben als Hauskaplane unter den Hirten. Sie tragen in ihrem Wirkungskreis 
die dort iibliche Schaffellkleidung, die sie mit dem Monchsgewand nur vertauschen, 
wenn sie wieder nach Kumbum oder in ein anderes Kloster zuruckkehren. 

Fur das Verhalten der Novizen gibt es iibrigens besondere kleine Handbucher. Sie 
sollen nicht nur der Hebung des moralischen Standes ihrer eigenen Klasse dienen, son- 
dem auch die Upasaka-Geliibde einscharfen. Sie enthalten auch Angaben iiber 
Geliibde, die sich auf die beiden folgenden hoheren Stufen des geistllchen Stan- 
des bezlehen. Wir konnen hier an Hand des Katalogs von Schmidt- Bohtlingk drei 
solcher Schriften nennen : 1 . „Die acht Verbindllchkeiten eines geistllchen Lehrlings oder 
Laienbruders®^®)“ ; 2. „Die ubernommenen Verpfllchtungen der Laienbriider und der in 
den geistllchen Stand getretenen Prlester und Novizen * ; 3. „Dle ehrwiirdlgen, in Kapitel 
eingetellten Worte eines Getsul (Novizen), bei alien Gelegenheiten (Veranlassungen) in 
gebuhrlicher Weise zu sprechen.** 

Jeder Schabi hat natiirlich den Ehrgeiz, den nachsthoheren Rang, den des Ge- 
tsul®®®) (Bild 9S) ZU errelchen. In den meisten Fallen vollzieht sich diese Erhohung in 
einem Alter von zwanzlg bis fiinfundzwanzig, ja selbst von dreifiig Jahren. Voraussetzung 
zur Zulassung in diese hohere Stufe der Kleriker ist ein gutes Zeugnis, das der bisherige 
geistliche Fuhrer dem Schabi ausstellt und das Auskunft gibt sowohl fiber die erzielten 
Erfolge beim Studium der religiosen Schriften als auch fiber die Fahigkeit, weitere — 
im Sinne des Lamaismus — moralische Verpflichtungen auf sich zu nehrnen. 

Wie vollzieht sich nun der Ritus der Aufnahme in die nachsthohere Rangklasse, die 
des Getsul? 

Die Feier findet unter alien Umstanden im Tempel statt, und zwar im Anschlufi 
an den Morgen- oder Mittagsgotterdienst. Alle Lamen haben dabei auf ihren Platzen 
zu bleiben, um Zeugen der Weihe zu sein. Dieser Ritus ist im Vergleich mit der Auf- 
nahme in das Noviziat verhaltnismafiig kurz. Auch wir wollen uns darum auf eine W^ieder- 
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Bild 94 Novizen Bild 95 Ein Getsul 




Bild 98 Novizea Bild 99 Lama aus Kumbum 




gabe des Inhalts der Ansprache beschranken, die der den Vorsitz fiihrende Gelong an 
den Kandidaten richtet: „Um ein Getsul zu werden, bedarf es bei dir des imumganglich 
notwendigen festen Entschlusses, der Welt ganz und gar abzusagen! Erinnere dich 
dessen, was in den Sutras gesagt ist ! Die Hollenwesen winden sich in Qualen durch das 
Feuer des Hades; die Pretas leiden unter Hunger und Durst; die Tiere dulden, indem 
sie einander verzehren ; die Menscben sind bedruckt durch die Kiirze ihres Lebens ; die 
Himmelsbewohner barmen sich ob ihrer Unfahigkeit, das Selbstbewufitsein zu wecken; 
in der ganzen Welt gibt es niemals und nirgends Ruhe. Und in der Tat — in welcher 
der vier Regionen des Saipsara du auch immer dein Dasein Iristen magst — , es ist eine 
Region der Leiden, mit wem du auch immer zusammentreffen magst — er wird dir ein 
Freund der Leiden, was du auch immer gebrauchen magst — es wird zum Gegenstand 
der Leiden. Deshalb gilt es fiir dich, um des Wohles der beseelten Wesen willen die 
Heiligkeit eines allvollendeten Buddha zu erwerben, der allein die erhabene Erlosung 
und das Wesen ist, das sich von all und jedem Leiden losgesagt. UnddarummufitduimVer- 
trauen auf die heiligeLehre, die uns denWeg zur Erwerbung der Buddha- Heiligkeit zeigt, 
und im Vertrauen auf die Schar des Samgha unbedingt die Geliibde eines Getsuls auf dich 
nehmen und allerorten und zu alien Zeiten peinlich die zehn Vorschriften beachten!“ 
Dreimal verspricht der zu Weihende das von ihm Verlangte. Dann schlieSt er mit 
den Worten: „M6nch, geruhe, mich aufzunehmen, indem du mich zum Getsul machst! " 
Jetzt erfolgt das gleiche Schnalzen mit den Fingem wie bei der Upasaka - Weihe. 
Damit ist der eigentliche Ritus zu Ende. Anschliefiend daran folgen manchmal noch 
inoffizielle Reden und die iiblichen Begluckwiinschimgen. 

Unterdessen wird im Freien eine eigenartige Verrichtung vorgenommen; Dort mifit 
der Klosterastrolog®®^) mit Hilfe eines in Grade eingeteilten Stabchens die Sonnen- 
hohe und teilt noch vor Beendigung der im Tempel stattfindenden Weihe dem leitenden 
Lama das Ergebnis seiner Beobachtung mit. Dieser setzt sogleich den Kandidaten davon 
in Kenntnis mit den Worten: „Als ich mich anschickte, dir die Weihe zum Getsul zu 
erteilen, gab ich Auftrag, die Sonnenhohe festzustellen, damit du wissest, wen du 
instandig zu verehren hast. Wenn wir den Augenblick bestimmen, da in deiner Natur 
die Gelubde eines Getsuls begrundet wurden, so war das in dem und dem Jahre, in der 
und der Jahreszeit, und zwar in dem und dem der drei Monate, und zwar in seiner neuen 
oder alten Halfte®®®). Von den fiinfzehn Vierundzwanzigstundentagen dieser Halfte 
kommt in Frage dieser und dieser, unter den beiden Teilen dieses Vierundzwanzig- 
stundentages dieser und dieser (Tag oder Nacht), imd von den sechs Stunden dieses®®®) 
Teils diese und diese. Das Mali des Schattens hat soundso viel Grade betragen. Du 
muSt daran denken, dafi dir in diesem Zeitpunkt, in diesem Kloster und von diesem 
Gelong hier die Gelubde eines Getsuls vermittelt worden sind, und im Einklang hiermit 
sollst du alien Gelongs und den Getsuls, die alter sind als du, deine Ehrfurcht erweisen. 
Diesen letzteren hast du einen hoheren Platz anzuweisen, ihnen Opfer darzubringen, 
dich vor ihnen zu verneigen und vor ihnen aufzustehen. Wenn du also verfahrst, wirst 
du Lohn ernten fiir deinen Glauben an die Verdienste (Gelubde) anderer." — 

Im Anschlufi daran folgt eine Belehrung fiber die neu fibemommenen Verpflich- 
tungen, ihre Einhaltung und die Bufie bei Verstofien gegen sie. 
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Der Getsul hat sechsunddreifiig Geliibde^^^) ‘zu beachten. Er gilt bereits als voll- 
kommener Kenner des gotterdlenstllchen Zyklus, doch steht nichts im Wege, dafi er sich 
welter in dieses Labyrinth vertiefe und sich mit der bisher unberucksichtigt gebliebenen 
Glaubenslehre des Lamai^mus, soweit sie nicht in den Riten klar zutage tritt, nunmehr 
als System beschaftige. Im iibrigen geniefit er selbstverstandlich eine grofiere Selb- 
standigkeit als der Novize, nur ist auch er gehalten, zu alien ordentlichen Versammlungen 
oder Gotterdiensten im Tempel zu erscheinen. Aufierdem werden den umsichtigeren und 
begabteren unter ihnen gewisse Amter in der Verwaltung des Klosters uberlassen. 

Der hochste Grad der Weihen fiihrt zum Range eines Gelongs. Als 
niedrigstes Alter fiir die Annahme der Weihe zum Vollmonch ist von der lama- 
istischen Kirchenlehre das zwanzigste Lebensjahr angesetzt. Doch konnen nur die 
vermogenderen Getsuls damit rechnen, in diesem Alter zugelassen zu werden; die 
armeren Mitbruder dagegen miissen sich noch Jahre lang gedulden, um sich die 
Zulassung durch wurdlges Betragen, Alter oder Verdienste um das Kloster zu er- 
werben. Zur Gelong-Weihe miissen sich die Auserwahlten ihre geistliche Gewandung, 
die iibrigens die gleiche blelbt wie bei den vorhergehenden Stufen, vollkommen neu 
anschaffen. So sind denn auch die bereits bei der Annahme der Novizengeliibde iiber- 
reichten Gegenstande durch neue zu ersetzen, die aber im Verlauf der Zeremonie von 
samtlichen anwesenden Lamen scheineshalber auf ihre rituelle Brauchbarkeit hin gepriift 
werden miissen. Die Weihe beginnt in ihren vorbereitenden Malinahmen damit, dafi der 
Anwarter drei. ihm zusagende Gelongs unter Darreichung von Geschenken bittet, bei 
der Weihe die vorgeschriebenen Amter des Ordinators, des Disponenten bzw. 
Beobachters und des Beichtvaters zu versehen. Bel der Weihe selbst ist fiir den neuen 
Anwarter im Tempel an der fiir ihn bestimmten Stelle ein armseliger Sitz aus heu- oder 
grasbedeckten Felds teinen hergerichtet. Damit soil das alte entsagende Asketentum ver- 
sinnbildlicht werden. Auf einem besonderen Tischchen vor dem Ordinator sind die neue 
Gewandung und die andern Gebrauchsgegenstande des Anwarters ausgebreitet. 

Noch ehe die eigentliche Weihehandlung beginnt, singen samtliche Lamen elnen 
allgemeinen Bufikanon und halten ein besonderes Offizium®®*'^) ab. Eine ausfiihrliche 
Schilderung des ganzen, lange Zelt dauernden Ritus miissein wlr uns hier versagen. 
Nur auf einige wenige Einzelheiten sel hlngewlesen. In elner der Ansprachen des 
leitenden Lamas, das helfit des Ordinators, wlrd dem Weihekandidaten die Erhabenhelt 
der von ihm angestrebten Stufe vor Augen gehalten: „Der Gelong ist das Haupt der 
helllgen Lehre, das Mark der Kraft und der Starke, ein Wesen, das sich von den Leiden 
losgesagt hat, elm Sohn der Siegreichen, ein Geschopf, das die Lebenskrafte des Stoff- 
lichen und der Siinde durchschneldet und auf dem Pfade des Heils wandelt. Ein Gelong 
ist, wer sich vollkommen und endgultig die wahren Eigenschaften des geistlichen Wesens 
zu eigen gemacht hat®^®).“ 

Auch die anschliefiende Belchte sei erwahnt, die dem Anwarter zunachst von dem 
selbst gewahlten Beichtvater an einem gegen fremde Zudringllchkelt geschiitzten Orte 
abgenommen, merkwiirdigerweise aber spater noch einmal vor der ganzen versammelten 
Geistlichkeit wlederholt wird. An den Anwarter werden siebenunddreifiig Fragen ge- 
rlchtet, von denen aber die unter Nr. 6, 7, 11, 15, 16 und 18 bis 29 angefiihrten bereits 
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Lm Aufeahmeritus fiir die Novizen vorkommen®®^). Es seien deshalb hler nur die fiir uns 
noch unbekaimten Fragen erwabnt. Sie lauten: 

„1. Bistduein Mann? 2. Besitzest du alle Organe eines Mannes? 3. Bist du scbon 
20 Jahre alt? 4. Sind die geistlichen Gewandstiicke bei dir m der gehorigen Unver- 
sehrtheit und ist deine Almosenschale unversehrt? 5. Wenn du noch Vater und Mutter 
dein eigen nennst, hast du ihre Zustimmung erhalten? 8- Suchst du keine Vorteile? 
9. Bist du nicht etwa Vermittler in irgendeinem weltlichen Streit? 10. Bist du nichtvon 
jemandem gekauft? 12. Hast du dem Fiirsten nicht irgendwie Unruhe bereitet? 13. Hast 
du keine Hintergedanken, dem Fursten etwas Boses zuzufiigen? 14. Hast du ihm 
nichts Obles getan oder einen andem dazu veranlafit? 17. Hast du nicht vollgeweihten 
Nonnen nachgestellt?“ — Antwortet der Kandidat auf die Fragen 1 — 5 mit „Ja“, auf 
8 — 17 mit „Nein“, so fahrt der Beichtvater fort: „18. Wenn du Schulden hast, ganz 
gleich, ob grofie oder kleine, wirst du nach Obemahme der Geliibde eines Gelongs 
imstande sein, sie zu bezahlen? 19. Hast du nicht schon fruher geistliche Geliibde auf 
dich genommen? 20. Hast du nicht irgendeine der vier Siinden begangen, um deret- 
wUlen ein Monch von der Gemeinschaft (dem Samgha) abgesondert wird? 21. Hast 
du die Weihen zum Novizen und zum Getsulempfangen? 22. Fiihrst du einen tugend- 
haften und keuschen Lebenswandel?“ — Auf diese Frage erklingt die bestimmte AntNvort : 
„Ich lebe tugendhaft und keusch!“ „23. Wie heifit du? 24. Wie heifit dein geistlicher 
Lei ter? — In diesem dringenden Falle darfst du mir seinen Namen nennen®®®) ! 25. Hore, 
o Angehoriger des Monchstandes ! An und im menschlichen Korper kornien folgende 
Krankheitenvorkommen: Halswunden.Kratze, Pickel, Sommersprossen, Flechten, Jucken, 
Kopfgrind, Wunden an den Beinen, Husten, Schwindsucht, Epilepsie, Efigier, Wasser- 
sucht. Grind an den Fufien, Erektionen, Fieberzustande mit Schiittelfrost von em, zwei 
und drei Tagen, auch zeitweilige imd standige, Schnupfen, Aufstofien aus dem^Magen, 
Asthma, Rheumatismus, Galle, Blutspucken, Leberkrankheit, Hamorrhoe, Obelkeit, 
Erschopfung der Krafte, hitziges Fieber usw. Bist du nicht mit emer dieser Krank- 
heiten oder mit einer andem behaftet?" 

Sind alle diese Fragen in zufriedenstellender Weise beantwortet imd hat sich das 
gleiche im Tempel wiederholt, dann erfolgt seitens des Disponenten beziehungaweise 
des Beobachters eine dahingehende Erklarung. Schliefilich wird der Kandidat vom 
Ordinator unter dem Ausruf „Cha ! ' und unter gleichzeitigem Schnalzen mit den Fingem 
zum Gelong emannt. Damit hat er die hochste uberhaupt erreichbare Stufe des 
lamaistischen Monchtums erklommen, die zur Ausiibung aller geistlichen Handlungen 
berechtigt (Bilder 87, 99, 101, 105 und 112). In friiheren Zeiten war es ublich, dafi 
der neueingeweihte Gelong in seiner Ordenstracht neunundvierzig Tage im Tempel®®®) 
oder sonst an einer einsamen Statte zubrachte, um sich dem Nachsinnen oder, wie die 
Buddhisten es nennen, dem Dhyana, uber geistliche Fragen hinzugeben. Heute aber 
gehort dieser fromme Gebrauch der Vergangenheit an. Der eben zum Vollmonch Ge- 
wordene legt nur den Weg bis zu seiner Wohnung innerhalb der Klosteranlage in der 
eigentlichen Monchsgewandung zuriick, um dort die Standestracbt anzuziehen. Dann 
empfangt er Gliickwunsche. 

Die Gewandstiicke, welche dem Lama bei den Weihen zu den verschiedenen Stufen 
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iiberreicht werden, sind elgentlich Ornate, die also nur bei den Gotterdiensten und bei 
Amtshandlungen getragen werden. Im gewohnlichen Leben dagegen besteht das Kleid 
des Lamas aus dem Pantsali {pantsa-li, Umschriftung von Sanskrit pancala), einer 
Art kurzem meist blauem Leinwandrock, der von den Hiiften bis zu den Knien reicht, 
iemer aus einem hemdartigen Kleidungsstiick aus weifier Leinwand und schliefilich aus 
dem Oberwurf, dessen Schnitt und Tragweise stark an die altromiscbe Toga erinnert. 
Er heifet tibetisch Tschogo®®®), mongolisch Deb el. Seine Farbe ist bei den Bandes 
braxin, bei den Getsuls meist rot und bei den Gelongs fast ausschliefilich gelb. Dazu 
haben die gelben Togen einen schwarzen Kragen, bei den roten und braimen zeigt er 
dagegen die Grimdfarbe. Dock miifite der unbefangene Beobachter oft in Verlegenheit 
geraten, wiirde man von ihm verlangen, die ursprungliche Farbe mancher dieser Gewand- 
stucke mit oft recht ehrwiirdigem Dienstalter festzustellen. Hohe Lamen tragen aufier- 
dem noch Gewander aus Goldbrokat und hellgelbem Atlas, auch sind bei ihnen besondere 
dunkelrote Reiserocke mit einem langen gelben oder dunkelroten Schal in Gebrauch. 

Zur Vervollstandigung dieses ganzen monchischen Anzugs gehoren noch eine Reihe 
von Kopfbedeckungen der verschiedensten Formen, deren jede fur ein besonderes Amt 
vorgeschrieben oder einer bestimmten Gelegenheit zugedacht ist. Die bekannteste, iibri- 
gens nur bei wkhtigen Anlassen getragene, ist ein hohes, spitz zulaufendes raupenhelm- 
ahnliches Barett®®^) mit ziemlich weit herabreichenden weichen Seitenflugeln. Wer sich 
fiir die Einzelheiten und Feinheiten der lamaistischen Hutmacherei interessiert, sei auf 
Austin Waddell verwiesen, der in seinem Buche „The Buddhism of Tibet or Lama- 
ism®®®)" eine ganze Tafel dieser Kopfbedeckungen bringt. 

Zu den unumganglich notwendigen Geraten eines jeden Lamas gehortdie Gebetsschnur , 
tibetisch Prengwa®®®). Sie besteht aus 108 gleich grofien Kiigelchen, die dimch solche 
anderer Farbe oder grofieren Umfanges in neun Abschnitte geteilt werden und zur Zah- 
lung der abgebeteten Sechs Silben „Om mani padme hum“ dienen. Wahrend der Gotter- 
dienste legen die Lamen das Prengwa auf das vor ihnen stehende Tischchen, nehmen die 
Schnur aber unter Ausspruch einer Bannformel sofort wieder in die Hand, sobald der 
die heilige Handlung leitende Gelong den Vajra ergreift oder das Glockchen ertonen 
lafit. Ein Vollmonch mu6 femer im Besitz des Tschawri oder Tschawrun®®^) sein, 
das in Kumbum auch Schabluk genannt wird. Es ist das ein viereckiges Beutelchen, 
gewohnlich aus rotem Tuch genaht, in dem eine kleine Metallflasche mit kupfemem 
Hals steckt. Sie dient zur Aufnahme von geweihtem Wasser®®®), mit dem der Gelong 
nach dem Genufi von Speisen den Mund ausspulen soil. Femer fuhren die Vollmonche 
in den Brustfalten ihrer Toga ein tibetisches Buchlein mit sich, das sie einer Person, die 
sie um ihren Segen bittet, auf das Haupt zu legen pflegen. 

Im Kloster sind alle Monche gehalten, die offizielle Kleidung zu tragen. Zu dieser 
gehoren auch hochschaftige Yaklederstiefel. Wenn sich die hoheren Lamen in den 
Tempel begeben, hangen sie einen faltenreichen Mandyas oder Umhang aus grobem 
tibetischem Tuch von gelber oder roter Farbe um die Schultern®®®). 

Wie alle grofieren Gemeinwesen, die gedeihen wollen, auf den Grundsatzen der 
Ordnung auf gebaut sein miissen, so besitzen auch die Tausende von Monchen und Monchs- 
anwartem zahlenden Lamaserien eine alle Beziehungen bis ins kleinste regelnde, ziemlich 
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schwerfallige Organisation. Das trifft natiirlich auch auf Kumbum zu. Die Zahl der 
geistlichen und weltlichen Klosteramter ist recht stattlich. Wir nennen nur die wichtigsten 
Trager, von denen wir bisher schon einige kennengelernt haben. Vorausgeschickt sei, dafi 
wir auoh in den lamaistischen Klostern auf eine ganze Reihe von Titeln stofien, mit denen 
in Wirklichkeit kein besonderes Amt verbunden ist. Man erwirbt sie sozusagen zwangs- 
laufig nach einer gewissen Reihe von Dienstjahren, so wie dies bei uns friiher mit einigen 
Titeln der Fall war, nur mit dem Unterschied, dafi der Orient in solchen Dingen noch 
grofiziigiger ist als Westeuropa. 

Die hochste und wichtigste Personlichkeit im Kloster ist der Khampo. Er 
hat einen aufiergewohnlich hohen Rang und verkorpert in Kumbum tatsachlich den Re- 
formator Tsongkhapa. Auch im Tempel nimmt er einen entsprechenden Thron ein. 
Sachlich ist es gerechtfertigt, die Bezeichnung Khampo mit „Professor des grofiten 
Wissens der Philosophic, der Metaphysik und der Literatur“ wiederzugeben. Ganz 
allgemein ist darunter ein als Lehrer tatiger hoherer Geistlicher, dann aber auch der 
Leiter eines Klosters zu verstehen. In der Bedeutung als „Professor der Philosophic 
usw.“ trifft der Ausdruck Khampo jedoch nur in Verbindung mit dem Begriff Tsan- 
njid^^^) zu, womit die „Lehre, welche das Wesen der Weisheit behandelt“, gemeint ist. 
Im eigentlichen Tibet werden als Khampo die Leiter bestimmter, den Klostern als Lehr- 
anstalten angegliederter Kollegien bezeichnet, ferner hohere Kleriker, die den niederen 
die Annahme der Gelubde vermitteln (siehe Seite 204), und schliefilich die Professoren 
des kanonischen Schrifttums. Dberhaupt handelt es sich bei dem Titel Khampo eher urn 
einen hohen Rang als um ein wirkliches Amt. Obgleich der Khampo im Kloster die 
erste Rolle spielt, ihm iiber alle wichtigeren Vorkommnisse Bericht erstattet wird 
und alle bedeutenderen Mafinahmen nur mit seinem Wissen und seiner Erlaubnis 
durchgefiihrt werden diirfen, greift er nicht personlich' in den Gang der Dinge ein. Er 
nimmt auch alle Meldungen nur in seinem Palast entgegen und trifft von dort aus seine 
Verfiigungen. Der Regel nach sollen die Khampos nicht auf Lebenszeit gewahlt werden, 
sondern nur fiir eine bestimmte Anzahl von Jahren. Dagegen ist die Wahl zur Vorsteher- 
schaft der philosophischen, metaphysischen, medizinischen und tantristischen Fakultat 
an diese Vorschrift nicht gebunden. 

Noch hoher, aber aufierhalb der kloster lichen Rangordnung, steht der Gabun^^®)* 
Diesen Titel fiihrt z. B. der Vertreter des Dalai Lama in Tangkar oder Nag-tschu-ka. 

Dem Khampo am nachsten steht der Tschodsche-Lama fc^os-r/e bla-ma), der 
„Lama, der Herr des Gesetzes ist“. Unter seiner unmittelbaren Aufsicht und Lei- 
tung wickelt sich das ganze klosterliche Leben ab. Er verfiigt die Abhaltung der 
Gotterdienste und veranlafit alle notigen Vorbereitungen. Auch bestimmt er die Lamen, 
die aufierhalb des Klosters auf Bitten und Antrag der „Gabenherren“ Amtshandlungen 
zu vollziehen haben. Ferner steht ihm das Recht zu, Urlaub fiir langere Fristen zu 
erteilen. Auch wacht er — wie es schon in seinem Titel zum Ausdruck gelangt — dar- 
iiber, dafi derKlerus die heiligen Schriften erlernt. Mit einem Wort, dem Tschodsche- 
Lama, der auch Tsoktschen-Schelugo , „erster Biirgermeister**, und „Tsoktschen- 
Tschengu®^^)“ (BildllS), „erster Gesetzgeber**, heifit, sind alle Lamen und Tschopas 
unterstellt. Diesem hohen Wiirdentrager gebiihren zwei Stabe als Zeichen seines Amtes ; 
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ein kleinerer, der stets von einem seinen Spuren folgenden Diener getragen wird, und ein 
grolierer, schwererer, der neben dem Thron seines Inhabers in der grofien Versammlungs- 
halle seinen Platz hat^®®). Dieser 1,2 m lange und 5 cm dicke Eisenstock ist vierkantig 
und hohl. Ober seinen Inhalt konnte ich nichts in Erfahrung bringen, doch soil er nach einer 
Angabe von Cybikov mit Salz gefullt sein. Seine Seitenflachen sind im mittleren Teil mit 
langen.kunstvollgeschmiedetenGold- und Silberf lachen geschmiickt, in die Edelsteine gefafit 
sind. An einem Ring oberhalbder Schmuckleisten sind zwei Khadaks belestigt (BildllS). 
Diesen Stab tragt der Tsoktschen-Schelugo aber nur innerhalb der Versammlimgs- 
halle, wenn er auf das Betragen der Monche aulpafit. Er ist nicht nur das Zeichen seiner 
Wiirde als Leiter der geistlichen Angelegenheiten des Klosters, sondem auch ein Ziich- 
tigungswerkzeug, von dem der Trager gegen unbotmafiige Monche und solche, die gegen 
die Klosterregeln verstofien, oft recht ausgiebig Gebrauch macht. Die Gezuchtigten 
nehmen in gebiickter Haltung stohnend die Streicbe entgegen. Wie grofi der Respekt 
vor diesem Wiirdentrager ist, beweist die Tatsache, dafi jeder Lama in groBter Eile ins 
nachste Versteck verschwindet, wenn er einen das Kloster besichtigenden Tsoktschen- 
Schelugo im Dienstanzug, das heiftt mit dem Raupenhelm auf dem Kopfe und einem vor- 
ausgehenden, den Eisenstock tragenden Begleiter ankommen sieht. Zusammengekriimmt 
und den Kopf mit dem Umhang verdeckend, wartet er so lemge in seinem Versteck, bis 
der hobe Wiirdentrager vorbei ist. 

Der Tsoktschen-Schelugo ist in der Tat ein machtiger Mann. An ihn miissen 
sich auch Fremde wegen der Erlaubnis zum Besuch des Klosters wenden. Bei festlichen 
Gelegenheiten und im Dienst tragt er einen mit zwei Armlochem versehenen kiirafe- 
artigen, silberverbramten Panzer, dessen unterer Rand von einem 30 cm langen Tuch- 
streifen eingesaumt ist. Ober dem Panzer, der die Schultem wesentlich breiter erscheinen 
lafit, tragt der Tsoktschen-Schelugo seine offizielle Kleidung. In der Freizeit, also aufter 
Dienst, wird der Panzer abgelegt, der Tuchstreifen in dessen Hohlung gestopft und das 
Ganze in einen Puloschal eingeschlagen und aufbewahrt. 

Mit dem Tsoktschen-Schelugo steht dem Ansehen nach der Tscho-ra- 
tschengu®®^) gleich, der die Aufsicht fiber d«i Betrieb der philosophischen Fakultat 
ffihrt (Bilder 185, 188). Leiter dieses Kollegs aber ist der Klosterabt, der Khampo 
selbst. Die Vorlesungen finden gewohnlich im Tscho-ra statt, manchmal auch im Roten 
Palast. 

Dem Range nach die nachstwichtige Personlichkeit haben wir im sogenannten Tiba- 
Lama vor uns, was wortlich den „einen Thron innehabenden Lama®°®)“ bedeutet. Der 
Trager dieses hohen Amtes in Kumbum, der fibrigens auch an den Versammlungen im 
Mar-brang teilnimmt, machte auf mich, als ich ihn zum ersten Male sah, keinen wfirdigen 
Eindruck. Er war in eine schabige rote Toga gekleidet und hielt beim Gehen krampf- 
haft seinen Raupenhelm im Gleichgewicht. Vor ihm schritt ein Schabi mit einem Teller, 
auf dem Papier, Friichte und Sufiigkeiten ausgebreitet lagen (Bild 46). Trotz seines 
unbedeutenden Aussehens ist der Tiba-Lama eigentlich der Vorsitzende bei den Gotter- 
diensten und den andern kultischen Versammlimgen. In all den Klostern, die wie 
Kumbum einen Khampo als Abt und einen Tschodsche haben, besteht seine Haupttatig- 
keit also dark, fiber den ordnungsgemafien Vollzug der Riten und des Kultus zu wachen. 
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Das ist bei ikrem verwickelten Aufbau wahrlich kein leichtes Amt und erfordert jahre- 
lange Erfahrung. 

Eine Art Bindeglied zwiscKen den Spitzen der Geistlichkeit sowie der Verwaltung 
des Klosters und den Tragern niederer Amter oder Ehrenamter bllden die Lotsawas^®^), 
ein Titel, dem wir besonders haufig in den Schlufibemerkungen der Traktate des Kan- 
dschur und Tandschur bei den Namen der Obersetzer aus dem Sanskrit (und manchmal 
auch aus dem Chinesischen) begegnen. Dieses aus dem Altindischen iibernommene Wort 
bedeutet „Obersetzer“ oder liberhaupt „Sprachkenner“. Daraus hat sick nach der 
lamaistischen Oberlieferung die amtliche Bezeichnung fur einen Lehrer der Theologie 
entwickelt, zu dessen Obliegenheiten es gehort, den Gelongs die religiosen Satzungen zu 
erklaren. Da sich diese, soweit sie nicht den Klosterfakultaten angehoren, aber nur selten 
mit dem weiteren Studium des Buddhismus abgeben, so mangelt es dem heutigen Lotsawa 
an einer seinem Titel entsprechenden Beschaftigung. Seine Tatigkeit mu6 sich also 
darauf beschranken, den Tiba-Lama in Verhinderungsf alien bei den Gotterdiensten zu 
vertreten, also dabei die Aufsicht auszuiiben. Grofiere und grofie Kloster, so auch Kum- 
bum, verfiigen immer liber mehrere Lotsawas, die von vomherein eigens fiir dieses Auf- 
sichtsamt eingesetzt sind, finden dock oft genug in verschiedenen Tempeln gleichzeitig 
kultische Handlungen unter Teilnahme zahlreicher Gruppen des Klerus statt und bediirfen 
doch alle der geistlichen Oberwachung. 

Die Zustandigkeit dieser Monche beschrankt sich gewissermafien auf den kultischen 
Aufbau innerhalb der Gotterdienste. In Fragen der Zucht und Ordnung werden sie von 
einer andern, auch nach aufien hin recht wirksam und nachhaltig auftretenden und darum 
sehr gefiirchteten Klasse ihrer Standesgenossen imterstutzt, namlich der Klosterpolizei 
(Bilder 108 und 109). Ihre Angehorigen fuhren den Titel Gebko oder Gesko®^^). 
Das bedeutet auch nach mongolischer Cbersetzung^®^) ungefahr „ Disponent fiber die 
Tugend“. Rockhill hat die Inhaber dieses Postens in Kumbum mit Gekor-Lama be- 
zeichnet ; doch diirfte das auf ein Versehen zuruckzufiihren sein, da die Silbe „kor“ in 
dieser Zusammensetzung, wie man sie auch immer auflosen mag, keinen Sinn ergibt. 
Sarat Chandra Das notiert diese von Rockhill in die Literatur eingefiihrte Bezeich- 
nung ebenfalls^^O, Die Gebkos baben wahrend der Tempeldienste auf aufiere Ordnung 
zu achten und fiber das moralische Verhalten, also fiber die „Tugend‘\ die sich doch im 
Benehmen des Klerus aufiem soil, zu wachen. Natfirlich bezieht sich die Aufsicht in 
erster Linie auf die jungeren und jfingsten Glieder der Ordensgemeinschaft. Der Gebko 
ist aber auch gehalten, der Jungmannschaft eine Beschaftigung zuzuweisen, falls dies 
nicht schon durch eine andere Dienststelle geschehen sein sollte. 

Das Wahrzeichen der Wfirde eines Gebko, von dem er sich weder im Tempel 
noch aufierhalb desselben trennen soil, ist der Dschugdo^®®), zu deutsch „Knupper". 
Der ^/2 m lange und etwa 4,5 cm dicke Stock ist gewohnlich aus dem wohlrie- 
chenden Holz einer Baumart namens Agaru^^*^) verfertigt. An diesem Amtsstab sind 
immer Khadaks befestigt, die dem Gebko als Zeichen des Dankes von seinen Unter- 
gebenen gestiftet wurden. Sobald sich unter den Novizen wahrend der Gotterdienste 
lautes Benehmen oder gar Larm bemerkbar macht, schlagt der Gebko mit dem Stocke 
an eine der Tempelsaulen, worauf augenblicklich Stille eintritt. Dann ruft er die 
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SchuWigen zu sich heran und verabreicht ihnen auf den gekrummten Riicken eine nach 
der Schwere ibres Vergehens abgemessene Zahl Schlage. 

Das Amt des Gebko halten die Anhanger der Gelben Kirche fiir eines der altesten 
nicbt nur des Lamaismus, sondem des Buddhlsmus iiberhaupt. Sie weisen dabei daraut 
bin, dafi zu Tsongkbapas Zeiten die erste Wiedergeburt des Dalai Lamas den gleicben 
Dienst versab, wabrend im berubmten indischen Kloster Nalanda®°®) der Monch 
Nagarjuna®®®) zwoW Jabre lang dieses Amt innebatte. Aucb Ananda, des Meisters 
Lieblingsscbiiler, war schon zu Lebzeiten Gautama Buddbas mit der Ausubung der Gebko- 
Pflicbten betraut. 

In jedem Kloster geboren zum Haupttempel mindestens zwei altere und zwei 
jiingere Gebkos. Bei den iibrigen Tempeln ist ibre Zabl durch die Bediirfnisse des 
standigen Dienstes bedingt. Ihre nacbsten Gebilfen sind die Geiks, die darauf zu acbten 
baben, dafi die Weisungen ihrer Vorgesetzten genau erfiillt werden. Sie miissen aucb 
fiir die Vorbereitungen zu den Gotterdiensten Sorge tragen, z. B. da6 in bestimmten 
Fallen wabrend der Zeremonien und Rezitationen der Tee recbtzeitig fertig ist und 
die Zutaten beigescbafft sind. Zur Ausriistung der Geiks geboren die gleicben Kniippel, 
wie sie von ibren Vorgesetzten imhlosterlicben Polizeidienst gebraucbt werden. Cybikov 
weifi in den Tagebuchblattern seiner Pilgerreise nacb Lbassa zu berichten, dafi die 
dortigen Geiks Kniippel fiihren, deren Ausmafie im direkt proportionalen Verhaltnis zu 
ihrer personlichen Schneidigkeit steben®^®). 

Als niederer Hiiter der Ordnung, gewissermafien als Polizeisoldat, tut der Dob- 
dob®^^) Dienst. Diese Vertreter der Hermandad rekrutieren sich aus ungebildeten, 
brutalen und atbletischen Leuten, die an Feiertagen, wie z. B. beim Butterfest, auf das 
Laienpublikum losgelassen werden. Sie sind immer zu Streitigkeiten bereit und greifen 
mit Vorliebe zu ibren Knutteln. Ihre Uniform zeichnet sich durch Schmutz aus. Ja 
sie steigem diesen noch hiinstlich in dem Glauben, dafi ihnen Schmutz ein grimmiges 
Aussehen verleihe. Diese Tapferen wascben sich niemals, sie bescbmieren vielmehr 
Gesicht xmd Hande mit dem verfetteten Ru6 vom Boden der Kochtopfe, so dafi 
sie fast wie Neger aussehen. Ein Dobdob ist aufierdem aucb immer zerlumpt. Ja, oft 
zerfetzt er seine klosterlicbe Robe absicbtlicb, um dadurch bei seiner Umgebung einen 
nocb schreckenerregenderen Eindruck hervorzurufen. Stiftet ihm das Kloster ein neues 
Kleidungsstiick, so schmiert er mit seinen scbmutzigen Handen so lange Butter darauf, 
bis alle Fasern der Gewandung davon durchdrungen sind. Die aufierste Eleganz gilt als 
erreicht, sobald das Kleid den Glanz einer diisteren, samtahnlichen Patina erlangt 
hat und steif ist wie ein Panzer. Bei feierlichen Anlassen tragen die Dobdobs eine 
Weste aus Silberbrokat. Aufier diesen sozusagen amtllchen Vertretern der klosterlichen 
Ordnung gibt es noch illegale Polizisten, die sich aus eigener Machtvollkommenheit ein- 
setzen und als Bescbutzer der klosterlichen Tugenden auftreten. Sie erinnem noch mehr 
an den Typus des Bravado und sind noch schmutzlger als ihre gesetzlich zugelassenen 
Mitbriider. 

Eine weitere, im kultischen Leben der Lamakloster hochst wichtige Personlicbkeit 
ist der Umdsat®^®), aucb Umdse genannt (Bild 185). Dieser Besitzer einer tiefen Bafi- 
stimme ist nachst dem Gebko bei alien Gotterdiensten anwesend. Beim Vortrag der 
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heiligen Texte, der Beschworungsformeln usw. hat er dem Chor des Klerus den Ton 
anzugeben und eine Art Ansager zu spielen; er ist also dafiir verantwortlich, daft die 
Rezitation der Texte usw. keine Unterbrechung erfahrt. Diese Aufgabe kommt ubrigens 
auch in der Amtsbezeichnung insofern zum Ausdruck, als sie „den Aniang machen“ 
bedeutet. Da die Regeln des Tempeldienstes den Lamen vorschreiben, die Worte der 
Gebete immer gleichzeitig mit dem Umdsat auszusprechen, werden fur diesen Posten, 
wie schon angedeutet, immer Leute gewahlt, die sich durch eine kraftige Bafistimme 
auszeichnen, dabei aber den gotterdienstlichen Zyklus gut beherrschen. Ihre Zahl ent- 
spricht derjenigen der Gebkos ; auch ist sie, ebenso wie bei den Gebkos, von der Zahl 
der standig bedienten Tempel abhangig. Oberdies gibt es auch noch uberzahlige Ver- 
treter dieses Amtes. 

Ober die restlichen beamteten Monche und ihre Pflichten kann ich mich kurz fassen. 
Es sind in erster Linie die Sakristane oder Kiister, Tschodpo®^®) genannt, die, wie ihr 
Name — Opferbeflissene — besagt, alle in diesen Bereich gehorende Aufgaben zu 
erledigen haben. Sie zunden die Butterlampchen und Weihekerzen an, wechsein das 
Opferwasser und reinigen die Gefafie. Ihre Kleidung ist eine dunkelrote Toga. Die 
Opfergaben der Glaubigen fliefien meist in ihre Taschen. Sie stiirzen sich auf die ver- 
mogenden Pilger, zeigen ihnen alle Wunder ihres Tempels, halten ihnen Reliquien fiber 
die Kopfe, geben ihnen geweihtes Wasser zu trinken und lassen sich dafiir gut bezahlen. 
Auch die ihnen zugeteilten Gehilfen, die an den verschiedenen Schreinen Wache halten, 
nehmen gern Almosen in Empfang. 

Eine wichtige Rolle bei den Vorbereitungen zu den kultischen Feiern spielt auch der 
Dschama®^^), dem, streng genommen, in Obereinstimmung mit dem Inhalt seines Amts- 
titels die Bereitung des Tees fiir die im Tempel versammelte Klostergemeinschaft 
obliegt. In Wirklichkeit aber ist sein Tatigkeitsfeld viel ausgedehnter. Man wahlt 
dafur altere, erfahrene Lamen. Ihre Aufgabe ist es, zahlreiche Opfer wie das Torma 
und das Sor®^®) herzustellen. Das ist wahrlich keine leichte Aufgabe, wenn man bedenkt, 
dafi jedem der zahllosen Buddhas und der Gottheiten ein besonders zusammengestelltes 
Opfer gebiihrt. 

Zu den ubrigen, in irgendeiner Weise am Tempel- oder iiberhaupt Klosterdienst 
beteiligten Monchen gehoren — soweit es sich um geistliche Dinge handelt — die Heifer 
des Umdsat, namlich die Musikanten. Selbst in den kleinsten Klostern muB ihre Zahl 
einundzwanzig betragen. Sie sind in ein eigenes Orchester zusammengefafit. 

SchlieBlich sind noch zu nennen: die Tempelwachter, die Lamen, die durch 
Gongschlage oder Blasen auf dem Muschelhorn®^®) zum Gotterdienst rufen, 
der Klosterastrologe®^’), die Arzte®^®), ein sogenannter ..Gesetzeslama®^®)*’, die 
Ikonographen®®®) und die Buchdrucker®®^). Letztere funf sind, da sie sich als 
Gelehrte und Kunstler einem freieren Beruf hingeben und ihre Tatigkeit nur von 
Fall zu Fall benotigt wird, der Klosterverwaltung nicht eingegliedert. 

Der Gesetzeslama hat Im wesentlichen die Aufgabe, das Studium, die Erklarung 
der Dogmen, die Aufzeigung der Besonderhelten der Riten wie die Beschaftigung mit 
den Beschworungsmethoden zu leiten. Dadurch erwirbt er sich Fahigkeiten, die er im 
Bedarfsfalle auch zugunsten des Klosters und seiner Angelegenheiten anwenden muB. 
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Dies trifft zu bei Bannung boser Geister, bei Rezitation von Gebeten und bei Voll- 
ziehung geheimnisvoller kultischer Handlungen, durcb welche z. B. Regen auf die Erde 
herabgezogen oder aber von ihr ferngehalten werden soli. Auch mu6 als ihre Aufgabe 
noch die Bestimmung der Statten genannt werden, an denen die Seelen Verstorbener 
wiedergeboren werden, eine Tatigkeit, die bereits in das Gebiet der Lehre von den Tulkus 
hinuberspielt. 

Mehrere Gelongs haben aufier ihren eigentllchen Aufgaben noch das Amt der 
Wahmehmung von wirtschaftlichen Interessen des Klosters und seiner Vertretung gegen- 
uber den Zivilbehorden. Sie sind also u. a. die Rechnungsfiihrer oder Verwalter des 
Klosters, die Nirba oder Nerba®®^). Dieses Wort kommt von njerwa®®®), „Vor- 
sorge treffen“ oder ,.etwas anschaifen“. Der Nerba kauft also alles und nimmt entgegen, 
was an Geldeswert und Lebensmitteln bei der Verwaltung des Klostem einlauft. Ihm 
oder einem vom Khampo eig^s emannten hohen Lama obliegt auch die ..Sammlimg von 
Almosen". Zu diesem Zwecke werden oft Jahre andauernde weite Reisen unternommen. 
Der Nerba ist aber auch fiir die gesamte Einrichtung verantwortlich. Ferner schliefit er 
Vertrage ab, die das Kloster auf sich nimmt, wie z. B. Transporte von Tee oder Salz. 
Bei der Abwicklung seiner Geschafte unterstiitzt ihn der Demtschi®^®), der unter der 
halbmongolischen Bezeichnung Dsasak-Lama, „leitender Lama“, bekannter ist. Ihm 
unterstehen alle vom Kloster gedungenen Arbeiter und Handworker, die von aul^rhalb 
kommen. Ebenso betreut er die dem Kloster gehorigen Landereien, achtet auf die Aus- 
fiihrung der Feldarbeiten und iiberwacht die oft sehr stattlichen Herden. Die meisten 
Kloster sind reich an Liegenschaften und Viehbesitz ; fast alle betreiben Handel, liber- 
nehmen Transporte und besorgen die Wula^^^), das heiBt die postmafiige Personen- 
beforderung. Die grofien Gompas®®®) oder Kloster beherrschen meist ein ansehnliches 
Gebiet, das von Pachtern bewirtschaftet wird, die sich in einem ahnlichen Abhangigkeits- 
verhaltnis von ihren geistlichen Feudalherren befinden wie unsere Horigen im Mittelalter. 
Sie leisten dem Kloster alljahrlich Abgaben in Gestalt von Getreide, Viehfutter, Butter, 
Kase, Wolle, Viehdung imd andern landwirtschaftlichen Erzeugnissen. Auch miissen sie 
Frondienste tun, die Beforderung des Gepacks von reisenden Lamen ubernehmen und 
zur Instandhaltung des Klosters beitragen. Ohne die Erlaubnis des Klosters durfen die 
Pachter ihr Land nicht verlassen, es sei denn, dafi sie Pilgerfahrten unternehmen. 

In der Klosterkanzlei sind neben den Schreibern zwei Hauptbeamte. tatig, der 
Donir®^®) imd der Schandsodba®®’). Ersterer wird aus der Zahl der begabten jiingeren 
Lamen gewahlt und fiihrt unter unmittelbarer Aufsicht des Khampo und des Tscho- 
dsche den Schriftwechsel mit alien Behorden. Auch sorgt er fur den Umlauf der notigen 
Verfiigungen. Sein aufieres Kennzeichen ist eine braune Glaskugel, die an Stelle des 
iiblichen Vajra auf dem Barett befestigt ist. Der Schandsodba, dem wir iibrigens nur in 
grofien Klostern mit zahlreichen Horigen begegnen, ist, wie sein Titel besagt®®^), der, 
„in dessen Hand sich der Schatz befindet". Er wird gleich alien Angestellten fur welt- 
liche Obliegenheiten vom Klosterrat aus den altesten imd erfabrensten Monchen gewahlt, 
gehort aber zu den Lamen, die das Gelubde eines Gelongs nicht abgelegt haben. Stets 
sind ihm einige Heifer beigegeben. Die Stellung der Schandsodba ist nicht nur eine der 
angesehensten in der ganzen Klosterverwaltung, sondem auch eine der eintraglichsten, 
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trotzdem ihr Inhaber keine fasten Einkunfte beziebt. In friiheren Zeiten wurde er von der 
kaiserlichen Regierung aus dem Li-fan-yiian®^®) in Peking bestatigt, das ihm eine 
Urkunde und ein goldenes Amtssiegel nebst den andem ublichen Abzeichen ausstellte 
und seine Vorrechte bestatigte. 

Die auswartigen Angelegenbeiten des Klosters warden von Erh-lo-ye bearbeitet 

(Bild 87). 

Ungeachtet dieser verhaltnismafiig gro£en Anzahl von Stufen in der Rangordnung 
der Lamen und der Menge der verschiedenen Amter, Amtchen und Titel herrscht 
unter den Monchen eine fast bruderliche Gleicbheit. Das Auftreten der Abte und des 
hoheren Klerus gegenuber ibren minderen Briidem ist aufierordentlich einfach. Von 
irgendwelchem Stolz oder Hochmut kann keine Rede sein. Jeder Vorgesetzte ist fiir seine 
Untergebenen beinabe so zuganglich wie ein Standesgenosse. Ob das der patriarchalen 
Einfacbbeit der Lebenshaltung zuzuschreiben ist oder in den klosterlicben Bestimmungen 
seine Ursacbe hat, ist schwer zu sagen. Sicber ist, dafi in den Klosterregeln, besonders 
in den die Vorgesetzten betreffenden Stellen, ein sebr praktiscber und gesunder Sinn zur 
Geltung kommt. Die Personen, die fur das eane oder andere Amt in Frage kommen, 
werden stets auf eine gewisse Zeit gewahlt. So heifit es in einer RegeP^®) : „Da die 
alteren Lamen, wenn sie lange in ibren Amtern verbleiben, zu Streitigkeiten geneigt sind 
und eigenmachtig werden, wodurch sich Schadigungen der Angelegenbeiten ihrer Abteilung 
ergeben konnen, mussen sie gewechselt werden. Erfolgt aber ein solcher Wechsel haufig, 
dann liegt andererseits wieder die Moglicbkeit dienstlicher Vernachlassigungen infolge 
der ungewohnten Tatigkeit vor. Im Hinblick hierauf werden als Dienstzeiten festgelegt : 
fur den Khampo, den Tscbodsche, den Tiba-Lama und fur den Lotsawa neun 
Jahre, fiir einen Gebko, einen Umdsat, einen Geik und einen Nirba sieben Jahre, fiir 
einen Demtschi und Donir fiinf Jabre. Werai sie den Obliegenheiten ibrer Amter 
gef lissentlich nacbkommen und nach Ablauf ihrer Dienstzeit eine reicbe Erfahrung offen- 
baren, konnen sie aufs neue fiir ihre Posten bestimmt werden. Ofter als dreimal soil 
sich dies aber nicht wiederholen." In Wirklichkeit kommen diese Satzungen aber fast 
niemals zur Durcbfiihrung. So z. B. wird stets ein zum Kbampo (Klosterabt) gewahlter 
Moncb sein Leben in diesem Amte beschliefien. Auch werden fast regelmafiig die ein 
Amt ausiibendein Glieder der Monchsgemeinschaft vor Ablauf ibrer dritten Dienstzeit 
mit einer Rangerhohung bedacbt. 

Die lamaistiscben Moncbe leben nicht in Gemeinschaften wie die Angehorigen der 
christlicben Orden, deren einzige Ausnahmen in dieser Hinsicht die Kamaldulenser der 
romisch-katholischen und die Kellioten der griechisch-orientalischen Kirche auf dem 
Berge Athos®®°) sind. Die tibetischen Kloster sind Stadte, in denen entweder jeder 
Moncb sein eigenes Haus bewohnt oder zwei sich in einen Raum teilen. Wohnt der 
Moncb allein in einem Hause, so ist er auch dessen Eigentiimer, ob er es nun selbst 
gebaut, ererbt oder gekauft haben mag. Ebenso hat der Lzima das Recht, sein Haus einem 
seiner Schuler oder Verwandten zu vermacben, falls dieser dem gleichen religiosen 
Orden angehort. Die Moncbe sind gehalten, sich selbst zu bekostigen. Daher finden 
wir in den Lama-Klostem auch nicht die Einrichtung des Refektoriums zur Einnahme 
der gemeinschaftlichen Mahlzeiten, wenn Einders wir nicht das Teetrinken wahrend der 
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Versammlungen und Gotterdienste als einen leisen Anklang daran gelten lassen wollen. 
Armere Monche mieten sich von einem ihrer reicheren Mitbriider ein Hauschen oder 
nur ein Zimmer, notigenfalls „mit Kuchenbenutzung *. Die Preise sind in Tibet natur- 
lich niedriger als bei uns ; der fur die Verhaltnisse von Lhassa schon oft angefiihrte 
Gewabrsmann, Professor Cybikov, zahlte dort fiir eine \(^ohnung von zwei Zimmern 
eine Jabresmiete von 16,50 Mark nacb deutscbem Gelde®®^). Ganz arme Moncbe oder 
Studenten und Gelebrte erbalten freie Wobnung in den Hausem reicber Lamen, oder 
aber sie treten in Dienst bei den bocbsten Vertretem des Klerus, wo wir sie als Beamte, 
Kiicbenangestellte und Diener wiederfinden. Aber aucb mit Horoskopstellen oder als 
Haus- und Zelt-Geistlicbe der Dogpas, das beifit der Hirten, verdienen sicb soldbe 
mittellosen Moncbe ibr Brot. Verheiratete Moncbe der „Roten Sekten" durfen im 

Kloster nicbt ansassig sein. Es stebt 
ibnen dort nur ein Raum fiir religiose 
Zwecke zur Verfiigung. 

Eine Lamawobnung zeigt gewobn- 
licb den in Skizze 380 dargestellten 
Grundrifi. Das kleine Zimmer bat einen 
Eingang bei T und zwei kleine Fens ter 
bei F. Bei Bmiissen wir den aus Brettern 
zusammengefiigten oder aus Lebm ge- 
stampften Fufiboden einnebmen, bei D 
die mit weifien Filzdecken belegte Ober- 
flacbe eines 1 m boben K'^angs. Zwiscben den beiden Lagerstatten bei d ein Tiscbcben, 
das erstere urn 20 — 30cmuberragt und das fast stets folgende Gebraucbsgegenstande tragt: 
eine Xeekanne aus Kupfer, selten aus Porzellan, einen Korb fiir Brot oder Xsamba und 
eine Scbale mit groften Fleiscbstiicken. Die mit Holz verscbalten Wande der kleinen, 
aber freundlicb anmutenden Raume sind mancbmal mit 8 — 10 Bilderbogen cbinesiscber 
Arbeit gescbmiickt, die Szenen aus dem lamaistiscben Leben vorstellen. Ein Gelong war 
besonders stolz auf das Bild der cbinesischen Kaiserin Tsu-hsi, das er in einem Glas- 
scbrank aufbewabrt bielt. Bei einem andern beberbergte ein secbsteiliger Scbrank binter 
Glas secbs Tsongkbapa-Figuren. Im Winter werden diese 2 — 2,5 m Seitenlange 
messenden Raume durcb K*^angs oder mittels Scbulos, das sind oben vergitterte Messing- 
gefafie von Zigarrenkistengrofie, die mit glubenden Holzkoblen gefiillt sind, gebeizt. 

In Kumbum bestebt aber nocb eine andere Form des Wobnbauses, in dem jeweils 
ein Lama mit seinen Scbiilem untergebracbt ist (Sk. 581), Das nur ein Erdgescbofi 
fassende Gebaude ist viereckig und umscbliefit einen Hof (B), der durcb die mit einem 
cbinesiscben Scblofi absperrbare Ture A erreicbt werden kann. Um den Hof berum 
gruppieren sicb die Zellen der Novizen ( a, b, c, d, e, f, | und h), und zwar auf jeder 
Seite je zwei mit einem gemeinscbaftlicben Vorplatz dazwiscben. Der Zutritt erfolgt 
vom Hof aus zuerst nacb dem Vorplatz D und dann von dort in die Raume. Gegen den 
Hof zu springt das waagerecbte, mit gestampftem Lebm bedeckte Dacb weit vor. Der 
Dacbrand wird dort von Holzsaulen ( c) getragen. Die unter dieser Galerie angebracbten 
Zimmerfenster miinden in den Hof hinaus. Mancbe der grofteren Lamawobnbauser sind 



220 


von einer hoheren Mauer umgeben. Die Dacher slnd ein beliebter Aufenthaltsort fiir die 
dienstfreien Lamen. Dort wird auch Getreide oder Obst zum Trocknen ausgebreitet. 
Dieser zuletzt beschriebene Haustypus (Bild 79) herrscht besonders im sudlichen Teil 
des Klosters imd ostlich der Schlucht vor. Langs der auf den Terrassen reihenweise 
erbauten Wohnhauser verlaufen am Terrassenrande breite Wege, die nach aufien zu von 
einer meterhohen Steinbriistung eingesaumt sind. Auch unter sich slnd die Lehmterrassen 
durch steile Verbindungspfade oder Steinstufen mlteinander verbunden. Die ersteren sind 
nach langerer Regenzeit schliipfrig und ausgev^aschen und daher schlecht gangbar. 

Die Lamen von Rang wie die Inhaber hoher Amter und Wiirden sowie die reichen 
Trapas bewohnen elgene Palaste von meist chinesischer Archltektur, wahrend die Ge- 
baude der Wiedergeburten tibetische Bauart aufweisen. In ihren Hofen flattern an 
hohen Stangen Gebetswlmpel mit magischen, meist Gliick und Wohlfahrt symbollsierenden 
Zeichen. Dlese Palaste enthalten mehrere Zimmer mit reichem Teppichbelag. Die 
Gelasse der Tulkus und reichen Trapas heifien Trakhang oder Takhang^^^), womit 
urspriinglich ein Schulgebaude, dann aber auch die Residenz eines Monchs von Rang 
gemeint ist. Nach einer Angabe von Cybikov^^^) sollen sle auch Karba oder Garba heifien. 

Im Trakhang, in den Dlenstwohnungen und Stallen werden auch die hochherzigen 
Wohltater und Stifterinnen samt Begleitung und die zu Besuch weilenden Verwandten 
eines Lamas sowie die dem Tulku nahestehenden Pilger gewohnllch auf zwei bis drei 
Tage untergebracht. Fremde werden manchmal in den Prlvathausern der hohen Lamen, 
und zwar meist in abgelegenen Raumen, einquartlert. So wohnte die Franzosin Frau 
Alexandra David-Neel und spater ich voriibergehend im Palast des Pegyal-Lama. 
Arme Monche haben das Vorrecht, eigene Verwandte auf die Dauer des Besuches bei 
reicheren Klosterbriidern einzuquartieren. Stets aber sind die Besucher beiderlei Ge- 
schlechts in einem gemeinsamen Raum untergebracht, wo sie, angetan mit ihrer Kleidung, 
die Nacht verbringen. Allerdings ist Frauenbesuch im Kloster etwas sehr Seltenes, da 
der holden Weiblichkeit das Betreten Kumbums nur an drei bis vier hohen Festtagen im 
Jahre erlaubt ist. 

Solcher fast ausschliefilich den Tulkus gehorenden Gebaude soil es nach einer Notiz 
von Cybikov^®^) in Kumbum achtzig geben. Viele von diesen Wiedergeburten leben aber, 
trotzdem sie in die Liste von Kumbum eingetragen slnd, gar nicht in diesem Kloster, son- 
dern in ihren eigenen Lamaserien. Sle kehren also nur voriibergehend, und wenn sle das 
Bedurfnis empfinden, Ihre engere geistliche Heimat zu besuchen, nach Ihrem Palast in 
Kumbum zuriick. 

Dafi es sich jede tibetische Familie zur Ehre anrechnet, mindestens einen ihrer Sohne 
Monch werden zu lassen, wurde bereits berichtet. Man will einen Esser weniger haben. 
Dann aber ist auch der Wunsch rege, reichlich „Tugenden anzusammeln^^^)**. Dieses 
Tugendverdienst wird weiter gesteigert, wenn die El tern ihren Sohn im Monchsstande 
unterstiitzen. Meist erstreckt sich die Fiirsorge auch auf die Lehrer und Leiter des Sohnes 
und auf die ganze engere Klostergemeinschaft, der der Sohn angehort. Durch solche Frei- 
gebigkeit wird der Spender zum „Gabenherrn‘‘, wenn er dies nicht schon vorher gewesen 
war. So besitzt denn das Kloster dank der zahlreichen, gewissermafien geistlichen Ver- 
wandtschaftsbeziehungen nach aufien hin eine standige Einnahmequelle, aus der seine 
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Insassen je nach ihrer Stellung im Klerus einen mehr oder minder ergiebigen Nutzen 
ziehen. Da "fur den Konvent kein gemeinschaftlicber Tisch besteht, liegt fiir den einzelnen 
hierin oft genug eine nicht zu verachtende Beihilfe, lafit ihm dock die Klosterverwal- 
tung je nach seinem Rang innerhalb der Gesamtheit nur Naturalien, wie Kom, Butter 
usw., zukommen. Aller irdischen Sorgen sind nur die Lamen enthoben, die sich ganz und 
gar dem Studium der religiosen und philosophischen Literatur oder auch der Medizin- 
und Tantra-Systeme hingeben wollen. 

Da der Buddhismus in Wirklichkeit keine Gelubde auf Lebenszeit kennt, steht den 
Adepten seines Monchtmns auch bei den Lamaisten nichts Im Wege, jederzeit in den 
Laienstand zuriickzukehren. Diese Riickkehr in die Welt geschieht, wenn sie freiwillig 
erfolgt, ohne besondere Zeremonien. Vorschrift ist, dafi der Austretende dem Abt 
eine Butterlampe, eine Weihrauchkerze, etwas Tee und einen Teller mit Fleisch dar- 
bietet. Nachdem der Abt ein entsprechendes Gebet uber den a us dem Klosterverband 
Scheidenden verlesen und ihn mit einem Buche gesegnet hat, verlafit der einstige Kleriker 
in weltlicher Kleidung und mit all seiner beweglichen Habe das Kloster. In den meisten 
Fallen fehlt aber dem ins Kloster Eingetretenen der Mut zu diesem Entschlufi. Solche 
Menschen gehoren dem Monchsstande nur mehr mit Unlust an; sie sinken schnell zu 
Drohnen des Lameiismus herab, die immer mehr Wert auf Essen und Trinken legen, die 
ihre Geldgier nicht mehr bezahmen konnen und deren Moral zu wiinschen iibrig lafit. Meist 
ist das Ende dann die zwangsweise Versetzung in den Laienstand wegen Vergehens gegen 
die Klostersatzungen und die Gelubde. Wenn ein Gelong oder Schabi gegen die vler 
Grundversprechungen des Monchtums verstofit, so bestimmt die Klosterregel, ihm alle 
Monchsgewander und Gerate abzunehmen. AuBerdem erhalt er achtzig Schlage. Nach 
einer Probezeit gilt er als rehabilitiert, vergeht er sich aber aufs neue gegen das gleiche 
Gelubde, so wird er aus dem Kloster ausgestofien und nach weltlichen Gesetzen 
gerichtet; seine Habe aber wird eingezogen. 

Sowohl fur die freiwillig aus dem geistlichen Stand Scheidenden als auch fiir die 
AusgestoBenen hat die tibetlsche Sprache ein und das gleiche Wort: Talog oder 
Kalog988). 

Einer Gestalt, die im Leben des einzelnen Lamaisten, des Monchs wie des Laien, 
eine hervorragende Rolle splelt, mochten wir hler noch Erwahnung tun, des Tsawai- 
Lamas®®''). Der Ausdruck, den Jaschke in seinem Worterbuch mit „Lehrpriester“ 
wiedergibt, wobei er dem Sinne nach annahernd das Richtige trifft, bedeutet in wort- 
licher Obersetzung „Wurzel-Lama“. Damit soil gesagt werden, daB dieser Monch zu 
dem Glaubigen in einer besonders engen Beziehung steht. Auch wird dieser Lama von den 
Laien selbst gewahlt. In ihm soli das sittliche Verhalten jedes einzelnen seine wurzelhaft 
gefestigte, unerschutterliche Grundlage flnden. Der „Wurzel-Lama“ ist also eine Art 
Seelenberater oder standiger Beichtvater, dem man sich durch irgendwelche inneren Be- 
ziehungen oder auch einfach als Wohltater und „Gabenherr" besonders verbunden fiihlt. 
In den lamaistischen Schriften ist von dem Tsawai-Lama sehr oft die Rede. Jeder 
Monch, der einem beliebigen Glaubigen das in Anmerkung 836 naher erorterte Lung 
Ab ischik vermittelt, wird damit ohne weiteres zu dessen Tsawai-Lama. 

Endlich sei noch die Rede von einer Klasse oder, genauer, von Klassen geist- 
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licher und halbgeistlicher Personen, die Im tagllchen Leben des Lamaisten eine 
bedeutende und je nach den Umstanden gefiircbtete Rolle splelen. Mangels Kenntnls und 
Zuganglichkeit irgendwelcber einscblagigen Literatur mussen aber alle Versuche, sle in 
die Ordnung des Klerus der Gelben Kirche ein- oder ihr anzugliedern, vor der Hand 
als verfruht gelten. Mlt dem ubllchen Satz, daft sie „gewissen‘‘ Sekten angehoren oder be- 
sondere Orden bilden, ist da wenig geholfen. Am leichtesten ist noch mit den als Bande 
aus den Klostern austretenden Monchen fertig zu werden, die, wie berlchtet, durch 
Rezltieren heillger Scbrlften und Vollzieben der einfachen Rlten bei den Hirten ihre 
Dienste ausiiben. Von ihnen unterscheiden sie slch iibrigens aufierlich durch das kurz- 
geschorene Haar. Selbstverstandlich haben die Zelteigentiimer und Besitzer der Herden 
fiir das leibliche Wohl Hirer Hauskaplane Sorge zu tragen. Ihre Stellung zur Gelben 
Kirche steht fest, da wlr wissen, dafi sie dieser ihre Erstlingsweihe verdanken. Gleiches 
gilt von den lamaistiscben Anachoreten oder Einsiedlern, die im Rahmen der Gelugpa- 
Kirche eine vollkommen anerkannte Erscheinung slnd. Daran andert auch der Umstand 
nlchts, dafi Milarapa®^^), der bedeutendste und wohl allein geschlchtlich hervorragende 
Elnsiedler des Lamaismus, der Roten Lehre angehorte. Die Vertreter dieser fanatisch 
anmutenden Rlchtung rellgioser Elnkehr erfreuen sich bei der Geistlichkeit wie beim Volk 
hoher Achtung. Ihr tlbetischer Name ist Rito oder Ritodpa^^^). Urspriinglich ist darunter 
ein Mann zu verstehen, der in der Einsamkelt elnes Berges ( ri) seln Leben zubringt, um 
sich dort unter Kastelung und Fasten dem Nachsinnen fiber religiose Fragen hinzugeben. 
Heutzutage bringen die meisten dieser Elnsiedler, wenn auch fern vom Weltgetriebe, so 
doch in der Nahe von Klostern ihre Tage zu. Sie hausen dort in kleinen Hiitten, den 
Tschamkang®^®), wo sie ein Buddha wohlgefalllges Leben fiihren. Ihre geringen Be- 
diirfnisse beziehen sie vom Kloster. Wenn sie ganz elngeschlossen sind, wird ihnen 
manchmal auch durch Glaubige das Essen gebracht und durch ein doppeltes Gitter zu- 
geschoben. Es 1st schwer, in das Dasein dieser Mystiker und in ihre seelische Verfassung 
einzudringen. Diedeutsche Obersetzung einer von Pozdnejev in russlscher Sprache ge- 
schriebenen Abhandlung glbt dariiber einige zuverlassige Aufschlusse^^^). 

Neben diesen fanatischen Einsiedlern, die in dauernder Weltabgeschiedenheit leben, 
gibt es aber noch Anachoreten „auf Zeit“. Jedem Lama, der fiber dem Durchschnltt 
stehen will, wird es als Verdienst angerechnet, wenn er sich jahrlich, zum mindesten 
aber alle drei Jahre, einige Wochen oder Monate vom Treiben der Welt, auch der 
klosterlichen, zurfickzieht. Das kann auf zwel Arten geschehen, die den Grad der 
asketischen Veranlagung und die Wlllensstarke des die Einsamkelt Suchenden kenn- 
zeichnen. Entweder flieht er ganz aus dem lauten Treiben in die Stille der Natur, oder er 
blelbt in seiner Wohnung, in der er sich dann allerdlngs fiir die Zeit der Einkehr von 
jeder Berfihrung mlt der Aufienwelt abschliefien mufi. Wegen der Einzelheiten, der 
vorbereltenden und begleitenden Nebenumstande bei diesen „Betrachtungen“, die ihrer 
Herkunft nach keine Besonderheit des Buddhismus slnd, vielmehr auf die altindischen 
Kontemplationen zurfickgehen, sei auf die unter Anmerkung 941 erwahnte Schrift ver- 
wiesen. 

Diese beiden Vertreter geistlicher LebensauBerung, der Hirtenkaplan mit noch un- 
fertiger Ausblldung und der Zelot von rauher BuBgewalt, lassen sich einigermaBen dem 
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iibrigen Klerus an- und eingliedern. Bei den andern ist das aber nicht mehr der Fall. 
Da6 ihre Vertreter neben und unter den Monchen der Gelben Kirche bis zu einem 
gewissen Grade sogar mit deren Einverstandnis ihr Wesen treiben, ist einesteils der be- 
kannten religiosen Duldsamkeit des Buddhismus, anderseits aber auch seiner Aufnahme- 
^ahigkeit, ja geradezu -gefalligkeit zuzuschreiben. 

Alles, was nach dieser Richtung in Erscheinung tritt, durfte zu denjenigen Roten Sekten 
in inniger Beziebung stehen, die vorzugsweise das Zauber- und Beschworungswesen 
pflegen. Die Rotmiitzen-Lamen schlagen, wenn sie sich zur Meditation niedersetzen, 
ihre lange rote Scharpe um den Kopf. Als kennzelchnendes sinnbildliches Abzeichen 
fuhren sie einen Stab, der in einen Dreizack endet. Dieses Wahrzeichen kommt iibrigens 
auch, wie wir gesehen haben, im gelb-lamaistischen Kultus vor®^®). Von einem zu diesen 
Gruppen gehorigen Magier, der in Lussar seine Orakeltatigkeit ausiibt, ist in dem Kapitel 
fiber die Tulkus die Rede. Auch er gehort einer Art Roten Sekte an, ist also kein 
Anhanger Tsongkhapas. Derartige Magier sollen u.a.dieGabe besitzen. aus denWolken 
Regen hervorzuzaubern und durch Anwendung bestimmter Riten Damp^e aus der Erde 
emporsteigen und Quellen springen zu lassen. Man spricht ihnen sogar die Fahigkeit zu, 
mittels ihrer magischen Kfinste Feinde durch Femwirkung zu toten. 

Die Roten Lamen fiben fibrigens auoh die Kunst des Wahrsagens aus ; sie sind Pro- 
pheten und Seher und stehen in dieser Eigensohalt als Mopas (Bild 102) auf einer 
Stufe mit den Bonpo -Priestern®^®). Alles 1st diesen Zauberem enthfillt. Sie linden 
versteckte Dlnge wleder, konnen Teuerung und Seuchen voraussagen und durch Beschwo- 
rungsformeln lemhalten ; sie sollen auch fiber die Gabe, Damonen zu bannen, verlfigen. 
Bei ihren Verrlchtungen bedlenen sie sich mannlicher und weiblicher Medien, die Pawos 
bzw, Pamos®**), ursprfinglich Helden und Heroinen, heiSen, was wohl aul ihre Macht 
fiber die bosen Geister Bezug haben soil. ImTrancezustand verkfinden sieOrakelsprfiche. 

Andere Anhanger der tantrlstlschen Riten geben vor, die in Iremden Menschen 
ruhenden Kralte auf sich herfiberziehen zu konnen. Damit wollen sie die eigene Lebens- 
dauer verlangem. Sie behaupten u. a., das Gesetz der Schwere aufheben zu konnen, 
eine Fahigkeit, die schon den Siddhas®^®) im alien Indien zugeschrieben wurde. Von 
den Roten Lamen wird ferner erzahlt, dafi sie Teile von Menschenleichen genlefien, um 
dadurch ihre Zauberkrafte zu steigern. Bel ihren magischen Manipulatlonen werden sie 
von einer Gehilfin, ihrer mystischen Gattin, der Ssanga Jum®^®), der in die geheimen 
religiosen Instruktionen elngeweihten „Mutter“, erfolgrelch unterstutzt. Wunder vermag 
nach tibetischem Glauben auch die N gag pa Jum®^'^), die im praktischen Tantrakult 
erfahrene „Mutter“, die Gattin des Zauberers, zu wlrken, sofern sie die besonderen 
Weihen erhalten hat. Auch die Reskjangs®^®) waren hier zu erwahnen, eine Abart der 
anerkannten tibetlschen Asketen, die sich der Fahigkeit rfihmen, die innere Lebenskraft 
steigern zu konnen. — Oberhaupt spielen Zauberwesen und Okkultlsmus in Tibet eine 
hervorragende, in vielen Fallen ausschlaggebende Rolle. Ich will mich fiber dieses Thema 
nicht kritisch aufiem, da ich den Stoff zu wenig beherrsche. Doch habe ich Medien und 
Zauberer bei ihrer Arbeit beobachten konnen und dabel den Elndruck gewonnen, als ob 
einige dieser urwuchsigen Adepten der Roten Sekte fiber Krafte verffigen, mit denen 
sie leicht zu beeinflussende Naturen zu bestimmten Handlungen zu zwingen vermogen. 
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Bild 102 Ein Zauberer (Mopa) der «Roten Sekte» Bild 103 Novizen schnupfen Tabak, dem Sdiafdung beigemischt ist 



Bild 106 Lamen aus Kumbum Bild 107 Alter Gelong- mit Damaru und Kangling-, einer aus einem 

Menschenknochen herg-estellten Trompete 


Audi die Bettelmonche mit dem Kangling®^®), der Trompete aus einem mensch- 
lichen Schenkelknodien, und mit dem Damaru®®®), der kleinen, mit Menschenhaut iiber- 
zogenen Doppeltrommel aus zwei Schadelschalen. sind im Kloster anzutreff en fBiW 107 ). 
Dort tragen sie zwar das Monchsgewand, verstecken aber ibre beiden eben erwahnten 
Gerate wohlweislich solange, bis sie das Kloster wieder verlassen haben. Trompete und 
Doppeltrommel — auch sonst im Kultus der Gelben Kirche im Gebrauch — sind als 
Wahrzeichen®®^) nur den Bettelmonchen zu eigen. Der Tibeter nennt sie Naldscbor- 
pas®®®), was wortlich bedeutet: „die der betrachtenden Rube sicb Hingebenden.“ In 
diese Klasse gehoren aucb Asketen, Rapas®®®) genannt, in deutscher Obersetzung „die 
in Leinwand Gekleideten“. Die tiicbtigsten Bettelmonche sind die Arjopas®®^). Jahr- 
aus, jahrein durchzieben sie ganz Tibet und halten in alien Kultstatten Einkehr. Im 
allgemeinen sind sie durchaus nicht so verarmt, dafi sie unbedingt zu dem freien Wander- 
leben, das sie iubren, ibre Zuflucht nehmen mufiten. Manche dieser Almosensammler, 
wie z. B. die Kenner der religiosen Zaubergebrauche, die Wahrsager, Geisterbeschworer 
und Heilkiinstler, sind gar nicht iibel daran, da sie von der Bevolkerung sehr gesucht 
werden und oft ganz ansebnliche Einkimfte haben. Die wirklich Armen aber sind einzig 
und allein auf Almosen angewiesen, deren Umfang wieder von der grofieren oder 
geringeren Einstellungsgabe und Geschicklichkeit im personlichen Verkebr mit ibren 
Landsleuten abhangt. Im iibrigen darf es uns nicht wimdernehmen, wenn es unter der 
Unzahl der echten Arjopas auch viele unechte gibt, die nur den Stand und das Gewerbe 
schanden. Solche Bettler fiihren gern mifibrauchlich die Abzeichen der Asketen mit der 
Absicht, ihr Geschaft eintraglicher zu gestalten. 

Nach diesen letzten Ausfiihrungen wird vielleicht mancher Leser geneigt sein, vom 
aufgeklarten Standpunkt aus vieles als Verirrung zu brandmarken, wobei noch nicht ganz 
ausgemacht ist, ob wir wirklich besser sind. Ich kann jedenfalls aus eigener Anschauung 
urteilen und betonen, dafi ich im Verkehr mit Lamen viel haufiger Gutes als Schlechtes 
habe feststellen konnen. Jedenfalls traf ich unter den lamaistischen Monchen eine grofie 
Anzahl Menschen, die unsere Hochachtung und Wertschatzung in vollem Mafie ver- 
dienen. Auch tragt der Lamaismus im allgemeinen durchaus nicht den Keim der 
moralischen Zersetzung zur Schau. Er erweist sich vielmehr in manchem noch gesund. 
Als Ursachen daf iir konnen wir betrachten : 

1. gewisse Wahrheitsbelange, die auch dem Buddhismus nicht abzusprechen sind; 

2. die entschieden religiose Umbildung, die diese Lehre auf Kosten einer Einbufie 
an ethischen Werten erfahren hat; 

3. der iiberlieferungstreue Kollektivismus und schliefilich 

4. das Entgegenkommen der urspriinglichen Lehre gegenuber den autochthonen An- 
schauungen und Elementen. 

So kommt es denn auch, daft sich eine so gewaltige, obschon uns fremdartige und 
unverstandliche Lehre durch Jahrhunderte gehalten hat und auch heute noch halt. Falls 
nicht schwere Einwirkungen von aufien einsetzen, hat es auch den Anschein, als ob 
dieses System auch in Zukunft noch ziemlich lange bestehen bleiben werde, schopft es 
doch aus Quellen, die. wie es scheint, nicht versiegen. Ja, von uns aus gesehen, ist es 
wie ein Wunder, wie ein kaum zu losendes Ratsel, dafi sich ein Gebilde wie der Bud- 
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dhismus, eine so ungemein abstrakte Lehre, im Lamaismus als eine die Sinne verwirrende 
Gotter- und Damonen-Phantasmagorie in den wie f iir die Ewigkeit gefugten Organisationen 
erhalten konnte. Den Ansatz zu einer Deutung des Ratsels machen wir etwa, wenn wir 
uns vergegenwartigen, da6 der abendlandische Individualismus dem Aslaten ein durcbaus 
fremdes Element ist. Und auf dem Untergrunde der ganz entpersonlichten Wesenbeit 
des Asiaten konnte natiirlich auch das starrste System das Bindemittel abgeben, das 
dieser religiosen Institution Bestand verlieh. 


226 




XL KAPITEL 


Die Tulkus oder Inkarnationen 


L ebender Buddha" ist der Ausdruck, den die Abendlander den Wiedergeburten geben, 
die in der lamaistischen Glaubenslehre und Hierarchie eine so hervorragende 
Rolle spielen. Aber diese Bezeichnung besteht zu Unrecht, trotz der vielen und zum 
Teil guten Bucher, die in europaischen Spracben fiber den Buddhismus und Lamaismus 
veroffentlicht wurden. Wahrscheinlich kam jener Ausdruck fiber das chinesische Huo 
Fu, was allerdings ..lebender Buddha" bedeutet®®®), in den europaischen Sprachgebrauch. 
Doch den Kern der Sache trifft dieses Wort bestimmt nicht. Weder das Tibetische als 
die Kirchensprache des Lamaismus noch das Mongolische, das Idiom seines grofiten 
Missionsgebiets, kennen den Ausdruck. Das Tibetische gebraucht denBegriff Tulku®®®), 
..Veranderung, Umgestaltung, Inkarnation, Reinkamation", vom Zeitwort tulba®®^): „sich 
verandern", wahrend ku „Leib" entspricht. Wir konnen also den ganzen Ausdruck mit 
..Korper der Verwandlung" oder, wie der Buddhist Badsar Baradijn®®®), mit „der 
verklarte, der offenbarte Leib®®®)“ wiedergeben. Dieser Auslegung kommt auch die 
Bedeutung des zugrunde liegenden Sanskritwortes Nirmanakaya nahe, dem wiederum 
im Mongolischen wortlich der Ausdruck Chubilghan-u Beje®®®) entspricht. Man sieht, 
wie pemlich genau und wie zuverlassig die einheimischen mongolischen Obertragungen 
und terminologischen Lexika sind. Obrigens war der mongolische Ausdruck Chubilghan 
zur Bezeichnung der ..Wiedergeburten" im Abendlsind frfiher bekannt als das tibetische 
..Tulku". Wir verdanken namlich die ersten zuverlassigen Nachrichten fiber den Lama- 
ismus mongolischen Quellen, die Pallas in seinen heuteau6erstseltenen„Sammlungen 
historischer Nachrichten fiber die mongolischen Volkerschaften" (2 Bande, XIV und 232 
und X und 437 Seiten, St. Petersburg 1776 und 1801) zuganglich machte. 

In der Anwendung des Ausdrucks ..Lebender Buddha" auf die Inkarnationen liegt 
insofern ein Mifigrilf , als er immer auf den geschichtlichen Buddha bezogen wird. Das 
Wort Buddha wird somit irrtumlich als Eigenname des Grfinders des indischen Lehr- 
systems aufgefaSt. In Wirklichkeit ist es weiter nichts als ein Kennwort mit der 
Bedeutung ..jemand, der geistige Erleuchtung erreicht hat". Die Bezeichnung ..Buddha" 
kommt also somit tatsachlich jedem ..lebenden Wesen" zu, das, buddhistisch ausgedrfickt, 
den ..Zustand der Erleuchtung" erreicht hat. Allerdings ist die Moglichkeit, diesen 
Zusfand zu erreichen, an zwei Bedingungen geknfipft. Das betreffende Wesen (der 
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Buddhismus hat ja bekanntlich seeks „Wesensklassen®®^)“) mufi — um wiederum in der 
Sprache des kanonischen Schrlfttums zu reden — 1. ..elnen kostbaren Menschenleib 
gefunden haben®®^)“, denn nur die in ihn gelegten geistigen Fahigkeiten verburgen seinem 
Trager, bei bestimmter Entwicklung den ersehnten Zustand zu erreichen, und 2. mufi 
es Gelegenheit haben, mit einem wirklichen Buddha, also mit einem bereits zur Erleuch- 
tung Gelangten, zusammenzutreffen. Zur Vereinfachung dieser Forderung hat die spatere 
Lehre des Lamaismus an die Stelle eines wirklichen Buddha als dessen Vertretung die 
Tulkus geriickt. In dem uns vorliegenden lamaistischen Text unter dem Titel „Der Schmuck 
der Erl6sung^®®)“, dem wir die oben angefiihrten, mit 1 und 2 bezeichneten Satze ent- 
nehmen, liegt der entscheidende Nachdruck allerdings auf dem ersten Satz. Dabei geht 
es, wie stets beim Streben nach einem hochgesteckten Ziel, nicht ohne Zwischenstufen 
und einen ansehnlichen Auf wand von Tatkraft ab, der sich manchmal fiber ganze Welt- 
perioden erstreckt. „Was ist nun“, so fragt das genannte Buck, „bei solch einem Streben 
unbedingt notwendig®®^)?" Es gibt darauf folgende Antwort: „Der Keim, die Grundlage, 
der ,gute Freund®®®)* (mit andern Worten ,der ffihrende Lama*), die Mittel zur Durch- 
ffihrung (der ,lobenswerten Entschliefiungen* im Sinne der buddhistischen Lehre), die 
Vergeltung und die Taten®®*)." Und wem nun Zweifel aufkommen, ob denn auch in ihm 
der „Keim“ vorhanden, dessen Entwicklung unter Leitung des Lamas zur endgfiltigen 
Buddhaschaft ffihrt, dem wird der trostliche Bescheid zuteil : „Der Keim ist das Wesen 
eines Buddha, und dieses Wesen ist in alle Geschopfe ausgegossen . . „Alle Geschopfe 
tragen in sich ein Buddha-Teilchen®®*).“ Des Menschen Aufgabe besteht darin, es 
zur Entwicklung kommen zu lassen: „Wie man aus Silbererz reines Silber gewinnen, 
aus Sesamsamen Sesamol®®®) pressen imd aus Milch Butter herstellen kann, so kann auch 
aus einem jeden Lebewesen ein Buddha entstehen (wortlich: gemacht werden)®®^).** 

Aus diesen Ausffihrungen geht klar hervor, daft nach der Lehre des Lamaismus, wie 
im Grunde genommen des ganzen Buddhismus, in der Bezeichnung „Buddha“ im Hin- 
blick auf das Endziel eines jeden Menschen gar nichts Besonderes liegt®®'^). Vielmehr 
sind alle dazu berufen, dereinst diesen Titel zu ffihren, vorausgesetzt, dafi sie es sich 
eingelegen sein lassen, den dorthin ffihrenden Pfad zu beschreiten. Somit verliert der 
Begrlff ..Lebender Buddha" als Bezeichnung ffir die Tulkus seine Berechtigung, besonders 
darum, weil jemand, der bereits, vde der geschichtliche Buddha, den Zustand der Er- 
leuchtung erlangt, mit eindern Worten — ins Nirvana eingegangen ist, ffir ein Dasein in 
irdischer Hfille nicht mehr in Frage konunt. Nur Wesen, die sich noch auf einer "Vorstufe 
der Buddhaschaft befinden, oder Buddhas, die zum Heil der noch auf Erden Weilenden 
auf den Genufi ihrer Buddhaschaft vorlaufig und oft ffir unendlich lange Zeit verzichten, 
konnen also als Tulkus in die Erscheinung treten. 

Nach dem volkstfimlichen Glauben der Lamaisten haben wir nun unter den den 
Kirchenadel darstellenden Tulkus entweder die Verkorperung eines Heiligen oder eines 
verstorbenen Gelehrten oder die Fleischwerdung eines nicht-menschlichen Wesens, wie 
einer Gottheit oder eines Damonen, zu verstehen. Die Inkamationen geniefien stets eine 
hohere Verehrung als die gewohnlichen Kleriker und Wfirdentrager der Lamaserien, 
mogen diese auch noch so hoch in Rang und Amt stehen. 

Die Vertreter der ersten und zweiten Gattung von Tulkus, also der Inkamationen 
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von Heiligen und Kirchenlehrern des Lamaismus, slnd aufierordentlich zahlreich. Zur 
letzteren Gattung gehoren in ihren hoheren Erscheinungsformen und darum in kirchliche 
Warden gekleidet nur einige wenige Verkorperungen, wie z. B. der Dalai Lama als 
Inkamation des Bodhisattva Avalokitesvara^^®), der sozusagen Schutzpatron Tibets 
und Statthalter des Dhyani- Buddha Amitabha ist. Andere Verkorperungen sind der 
Taschi Lama oder Pantschen-Erdeni^®^), der Erzabt des in Siid-Tibet gelegenen 
Klosters Taschilhunpo (etwa „Bollwerk, Masse der WohlfahrP^®)“), und der Chu- 
tuktu®^^) von Urga^^^), in dem man eine Verkorperung des fiir die Geschichte des Bud- 
dhismus in Indien wichtigen tibetischen Historikers Taranatha sieht. Diese Verkorperung 
fand, nachdemim Jahre 1911 dienordliche Mongoleimehr oder minder selbstandiggeworden 
war, mit dem Ableben der achten Wiedergeburt^''^) ein Ende. Sowohl Taranatha als auch 
seine Inkarnationen gehorten iibrigens der Dschonang-Sekte^^^) an, einer der Roten Lehre 
nahestehenden Richtung. Das ist auch der Grund, weshalb die Anhanger Tsongkhapas fiir 
die Schriften dieses bedeutenden Geschichtschreibers so wenig iibrig haben und ihn am 
liebsten ganz totschweigen. 

Von Taranatha ist uns bekannt, dafi er im Jahre 1575 geboren wurde. Ober sein 
Leben sind wir nur mangelhaft unterrichtet. Lebensbeschreibungen der Chutuktus von 
Urga, die natiirlich vorhanden sind und nach der Anlage derartiger Werke^^^) auch immer 
Angaben fiber das Leben der vorausgegangenen Daseinsform der in Frage kommenden 
Personlichkeit enthalten mfissen, sind leider auch nicht beizuschaffen. Vielleicht halten 
die Lamen der Gelben Kirche dieses Schrifttum absichtlich geheim, ist uns doch be- 
kannt, dafi der ffinfte Dalai Lama, Agwan Losang Dschamtso^^^) der Grofie 
(1617 — 1680), nicht nur alle Kloster der Dschonang-Sekte in solche der Lehre Tsong- 
khapas umwandelte, sondern dafi er auch die Druckplatten ihrer Schriften ‘ versiegeln 
liefi^'^). 

Zur heterodoxen Richtung, und zwar der Karmapa^*^^) (nach Waddell der rnzri- 
gehort auch die Wiedergeburt der volkstumlichen Gottin dieser Sekte, die den 
indischen Namen Vajravarahi, tibetisch Dordsche-Pagmo^®®), tragt, was wortlich 
„Diamant-Sau“ bedeutet. Veranlassung zu diesem sonderbar anmutenden Titel gibt der 
Umstand, daft die Verkorperungen dieser Gottin ein Muttermal im Nacken tragen, das 
dem Rfissel eines Schweins gleicht. Man mufi die Gottin in die zweite Gattung der 
Tulkus miteinreihen, denn als Abtissin eines Frauenklosters namens Samding^®^) (halb- 
wegs Lhassa- Taschilhunpo) hat sie Anspruch auf eine Stelle in der geistlichen Rangord- 
nung. Sie darf also auch ahnliche Ehrungen, wie sie den genannten Kirchenffirsten 
zustehen, beanspruchen, wenn auch in geringerem Umfange. Als Verkorperung einer 
Gottin steht sie aber auch gewissermafien auf der Obergangsstufe zu den niedrigeren 
Erscheinungsformen der dritten Gattung der Tulkus, namlich der, die von Gottheiten und 
Damonen als Wohnsitz auserkoren warden. Es handelt sich dabei vorzugsweise um 
autochthoneoderlandeigeneGotterbzw. Damonen, vondenen wir aber, da die Erf orschung 
der Urgottheiten der Tibeter bis heute, von den Arbeiten Professor Dr. A. H. Fran ekes 
abgesehen, noch wenig greifbare Ergebnisse geliefert hat, meist nur einige Namen 
kennen, wie Apa, Ama, Aca (sprich Atscha), Aneba®^^) usw. 

Eine bekanntere Gestalt ist die des Pekar^®^), eines Geistes oder Halbgottes, der 
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einerseits als Beschutzer aller bildlichen Darstellungen des lamaistischen Pantheons, 
seiner heiligen Schriften und der iibrigen Kultgegenstande auftritt®®^) und anderseits als 
Kordag-Dschalbo, ..schiitzender Gelsterkonig , zum Wachter des Eigentums der 
gesamten Kloster geworden ist®®®). Sein ursprunglicher Ort der Verehrung war Na- 
tschung®®®), das „kleine Haus in der Nahe von Lhassa, wo er sich noch heute als 
..Wachter der Religion®®’)*', Tschodschong, wiederverkorpert. Man erweist ihm in 
ganz Tibet kultische Verehrung. Die einheimischen Geschichtswerke wissen zu erzahlen, 
dafi ihn kein Geringerer als Padmasambhava aus dem Kloster Otantapuri im indi- 
schen Magadha hergefiihrt haben soil. Padmasambhava, der von den Mongolen in der 
Unterschrift einer bildlichen Darstellung nicht zu Unrecht Jeke Xarnitschi, „der gro6e 
Zauberer", genannt wird®®®), soli in hervorragendem Mafie die Gabe besessen haben, 
sich die landeigenen Gottheiten und Damonen gefugig zu machen und sie nach ihrer 
..Bekehrung *' in den Dienst der buddhistischen Religion zu stellen. Wie so vielen andern, 
liber deren personliche Verbal tnisse wir nicht unterrichtet sind, ist es also auch dem Pekar 
ergangen. Unter einem feierlichen Hide wurde er zunachst verpf lichtet, das grofie Kloster 
Samja, das Padmasambhava selbst erbaut hatte®®®), zu beschutzen. Spater erweiterte 
er diesen Wirkungskreis fiber das Gesamtgebiet des Eamaismus und 1st schliefilich bis auf 
den heutigen Tag das Staatsorakel ffir Tibet geblieben. In dieser Elgenschaft spielt er 
natfirllch eine wichtige Rolle. Diese Tatlgkeit, die sozusagen je nach Notwendlgkeit 
von Amts wegen gefibt wird, ist aber im Verein mit der Fahigkeit, zu gleicher Zelt an 
verschledenen Orten gegenwartig zu sein, ffir den im Tschodschong inkarnierten Pekar 
durchaus kein Hindemis, nach Bedarf auch Privatpersonen als Orakel zur Verffigung zu 
stehen. Was Wunder also, dalS man ihm in den verschiedensten Klostern besondere 
Tempel errichtet. 

Auch Kumbum hat ein solches Orakel besessen. Der schon oft genannte Cyblkov 
welfi darfiber auf Grund der einheimischen Quellen und aus elgener Beobachtxmg 
folg^des zu berichten®®®) : 

Noch welter die Schlucht hinauf liegt der Tempel des Natschung-Tschodschong®®’^) 

mit einer chinesischen Inschrift, deren Inhalt man mit den Worten ,Die majestatische 
Tugend regiert glanzend' wiedergeben konnte. Der im Jahre 1692 errichtete Bau beher- 
bergt eine Menge Darstellungen von ,Hutern der Lehre' und auf Ihren Kult bezfigllche 
Gegenstande. Frfiher offenbarte sich in diesem Tempel der Geist eines der ,Hfiter der 
Lehre', des Konlgs Pekar (bei Cyblkov — in mongolischer Aussprache Bechar), der 
haufiger Natschung-Tschodschong genannt wird. Wahren^des Mohammedanerauf standee 
stfirzte sich der Lama, der den Orakeldlenst des Pekar verrichtete, gerade, als er diesen 
herbeirlef, in der Verzfickung auf die Schar der Felnde. Dabei fand er den Tod. Seit 
dieser Zeit steigt der Geist des Tschodschong in Kumbum auf niemanden mehr herab. 
Er ist fiber die Monche dieses Klosters erzfimt, well sie an dem Kampf gegen die Dun- 
ganen teilgenommen und damit die Gebote ihrer Religion, keinen Menschen zu toten, 
fibertreten batten." Wenn nun nach den vorliegenden Mitteilungen Kumbum ffir den 
Tschodschong kein Tatigkeitsfeld mehr darbieten kann, so schelnt es doch, als ob 
er sich in seiner allemachsten Nahe niedergelassen hatte und dort seinen Wahrsage- 
dlenst ausubte. Ein Tagebuch des schon erwahnten Abtes des kalmfikischen Klosters 
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Dundu Churul („Mittleres Kloster") namens Lobsang-Scharab, bekannter unter 
dem Namen Basa Bakschi, berichtet iiber diesen Tschodschong folgendes®®^) : 

„Als wir noch in Urga waren, sagte uns der gerade dort weilende Kambo- Bakschi®®®) 
vom Schara Miiren (dem .Gelben Flufi')®®^): ,Wenn Sie nach Kumbum kommen, so 
wohnt dort der sogenannte Liii-tsche-Tschodschong®®®) ; es ist das ein .Huter der Lehre, 
der sich auf einen Chinesen niederlafit. Ihn mussen Sie bitten, uber Ihre nachste Reise 
vorauszusagen. Sagt er ,Gut!‘, dann machen Sie sich weiter auf! Sagt er .SchlechtT, 
dann mussen Sie umkehrenT In Erinnerung an diese Worte erkundigte ich mich nach 
der Wohnung dieses Liii-tsche-Tschodschong. Da sagte man mir, dafi etwa 3 Kilometer 
von Kumbum in nordlicher Richtung Lussar-Choto®®®) lage, eine kleine chinesische 
Handelsniederlassung. Dort sei seine Behausung.“ NachdemunserGewahrsmann in banger 
Sorge um die Antwort des Orakels, von seinen Gefahrten begleitet, noch einige Tage in 
Kumbum unter Gebet und Verehrung der Heiligtumer zugebracht hatte, machte er sich 
mit einem mongolischen Lama und einem weiteren Kameraden zum Tschodschong nach 
Lussar auf: „Wir berichteten dort iiber unser Vorhaben, baten, den Tschodschong her- 
beizuberufen, und wurden schliefilich auch einer Antwort gewurdigt. Die Herabkunft 
dieses Tschodschong geht in folgender Art undWeise vor sich: Der erwahnte Liii-tsche 
hat ein Zimmer mit einer kleinen Buddha -Statue. In diesen Raum beruft er den 
Tschodschong. Es handelt sich bei den Lui-tsche iibrigens um zwei Chinesen: Vater und 
Sohn. Der Vater ist ungefahr sechzig Jahre alt, der Sohn etwa dreiftig. Wer den 
Tschodschong herbeiholen lassen will, mu6 beiden Liii-tsche 500 durchlochte chine- 
sische Miinzen zahlen. Man sagt, dafi fiir dieses Geld dem Schutzgeist Opfergaben und 
Weihlampchen dargebracht werden. Wir erlegten also die 500 Miinzen und sprachen; 
,Wir haben die Absicht, nach Tibet zu pilgem, imd fragen an, ob uns auf dem Wege 
Ungliicksfalle zustofien werden.* — Daraufhin die Liii-tsche: ,Lasset uns zu unserm 
Schutzgeist beten®®^) 1* Mit diesen Worten legte der Sohn einen aJten BrokatkaftEui an. 
wie er ihn gewohnlich bei der Herabrufung des Genius tragt, setzte eine hohe, schwarze 
chinesische Miitze auf, nahm eine 2 m lange Lanze in die Hand und setzte sich auf einen 
Stuhl, die Augen der Buddha-Figur zugewandt. Der Vater ergriff daraufhin kleine 
Klangbecken®®®), liefi sich neben seinem Sohn auf die Erde nieder und begann Gebete zu 
sprechen. Wir standen draufien an der Tiir und schauten zu. So vergingen ungefahr 
zwanzig Minuten, in deren Verlauf der Alte die Klangbecken schlug und Gebete las. 
Der Sohn fiihrte indes sitzend mit dem Korper schaukelnde Bewegungen aus, wobei 
er in Zittem geriet und plotzlich vom Stuhl flog. Endlich legte der Alte die Klang- 
becken, die er geschlagen hatte®®®), beiseite, erhob sich, trat naher herzu imd fragte 
irgend etwas in chinesischer Sprache. Der Sohn schien in bewufitlosem Zustande zu sein. 
Als nun der Vater zwei-, dreimal an ihn laute Fragen richtete, antwortete der Sohn 
einige Worte und stand darauf sofort, anscheinend wieder in vollkommen klarem Zustand, 
auf. Dann entledigte er sich seines Schutzgenius-Gewandes imd begab sich mit dem 
Vater in das Wohnzimmer. Dort sagte der Sohn zu uns: ,Nach der Prophezeiung 
werden sich auf der als Pilgerfahrt untemommenen Reise weder Boses noch Zwischen- 
falle ereignen, doch lange em Ort und Stelle zu bleiben geht nicht an.*" 

Soweit der Bericht des Basa Bakschi. Ihmkonnen, gleichfalls aus hochst mafigebendet 
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Feder stammend, noch einige weitere Notizen hinzugefugt werden, die die bisherigen 
Angaben erganzen imd besonders auf die Herkunft derVerehrung der Tulkus der 
Tschodschongs ein belles Licht werfen. Bemerkenswert ist dabei, dafi Cybikov^°®°) 
die scbon erwahnte Einfuhrung des Kultes dieser Wiedergeburten durch Padmasambhava 
unterstreicht. Er weist besonders darauf bin, dab sicb der Kult zur Zeit des Auftretens 
Tsongkbapas bereits so gefestigt batte, dab ibn die reformierte Lebre damals obne 
weiteres (ibemabm und bis auf den beutigen Tag beibebielt. 

Aus diesen Ausfiihrungen Cybikovs erfabren wir aber aucb, dab von den verbalt- 
nismabig vielen verkorperten „Hutern der Lebre“ nur sebr wenige, und zwar alle von 
niedriger Rangstufe, ihre Fahigkeiten als Orakel offenbaren. Als die volkstumlicbsten 
luiter den Tschodschongs gelten 'nacb Cybikov die sogenannten „Funf Konige", unter 
denen wiederum Pekar oder der ..Herrscber der Taten“, der jetzt bei den Lamaisten unter 
dem Namen „Natschung^°°^)“ bekannter ist, den ersten Rang einnimmt. Ober den Ur- 
sprung der erwahnten Bezeicbnung als Natscbung wird folgendes erzablt: 

„Seit langer Zeit war Konig Pekar Gegenstand der Verebrung im Kloster Tsal- 
gungtang^°“^), das sieben Kilometer sudostlicb von Lbassa am linken Ufer des Flusses 
Oj liegt. Nacb einem ungliicklicben Ereignis batten die Einwobner von Tsalgungtang, 
aufgebracbt durcb die Unacbtsamkeit ibres Scbutzgeistes, seine Figur in einen kleinen 
Kasten gelegt und diesen den Fluten ubergeben. Da sab nun einer von den Moncben des 
Klosters Brabung^®®*), wie das Kastcben voruberscbwamm. Er fiscbte es aus dem Flusse 
und bracbte es ins Kloster. Auf dem Wege dortbin packte ibn die Neugierde, was wobl 
darin entbalten sein mocbte, und er offnete den Deckel. Da sprang der Tschodscbong 
daraus hervor, setzte sicb auf einen Baum und scbrie: .Natscbung, Natscbung!* (.Wenig 
Raum, wenig Rauml*). Verbliifft fiber ein solcbes Wunder, eilte der Moncb ins Kloster, 
wo er erregt das Vorkommnis erzahlte. Da fabte man den Entscblub, 2 m dieser Stelle 
ffir den Tscbodscbong einen Tempel zu erricbten. Der Tscbodscbong nabm dann in 
einem der Moncbe seinen Wobnsitz und spracb durcb ibn in Orakeln.** — 

Aus der gleichen Quelle sei nocb erganzend binzugefugt, dab eine der Wieder- 
geburten dieses Tscbodscbong von Brabung, als sie den dritten Erzabt von Tascbilbunpo, 
Lobsang Dondub^®®*), an den Hof nacb Peking begleitete, dort neben den Anrechten 
auf den Gebrauch eines gelben Ehrenschirmes und einer Sanfte aucb den Titel eines 
Tscbodscbe, eines „Herm der Lebre, der Religion^®®®) “ erbielt. Der Tempel dieser 
Wiedergeburt in Brabung wurde vom Kaiser bestatigt und mit der ublicben cbinesiscben 
Inscbrift in goldenen Lettem auf blauem Grunde gescbmfickt und geebrt. Von Cybikov 
wird aucb die scbon frfiber erwabnte Angabe erbartet, dab ..jeder, der an der einen oder 
andem Frage interessiert ist, das Anrecbt besitzt, die Berufung des Tscbodscbong in 
Ansprucb zu nehmen**. Das Entgelt stebt zur Wicbtigkeit der gestellten Frage in einem 
gewissen Verbaltnis. Es bewegt sicb aber im allgemeinen in bescbeidenen Grenzen; 
selbst das Staatsorakel berecbnet bei Privatpersonen im Hochstfalle nur etwa 14 Mark 
deutscben Geldes. Frage und Antwort konnen mfindlich oder scbriftlich gestellt und 
gegeben werden. Die Verwaltungsbehorden und die Lamen von Brabung und den andem 
groben Klostern fiben bierbei eine gewisse Aufsicbt aus, so dab unter Umstanden bei 
Antworten, die geeignet sind, das religiose Gefubl oder das Anseben des Staates zu 
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untergraben (also auch im tibetischen Kirchensisiat kann das vorkommen!), den Orakeln 
die weitere Tatigkeit untersagt wird. 

Obrigens gelten die so einflufireichen Inkarnationen des Pekar als Natschung von 
Brabung undeine andere, diejenige des Tschodschong vom Kloster Gadong^°®®), als die 
hauptsachlichsten Ratgeber des Dalai Lama und der gesamten hoheren Regierungskreise. 

Ober das Thema der Inkarnationen landeigener Gottheiten lafit sick noch so vieles 
anfiihren, dafi der Gegenstand erschopfend eigentlich nur in einem besonderen Werke 
behandelt werden konnte. Immerhin hoffe icb dargetan zu haben, dafi den Wieder- 
geburten der autochthonen Gottheiten vor allem in ihrer Eigenschaft als Orakel im 
Staats- und Privatleben eine wichtige Rolle zukommt. 

Die Tulkus von Gottern, Damonen und Feen treten in Legenden als Heroen auf» 
wahrend einige Personlichkeiten unter ihnen — Manner sowohl wie Frauen — eine 
gewisse schreckliche Beriihmtheit geniefien. Die Mehrzahl unter ihnen sind Ngag- 
pas^°°^), das heifit Menschen, die Zauberformeln kennen und anzuwenden wissen. Das 
tibetische Wort Ngag gibt den Sanskritausdruck „Tantra“ wieder. Damit bezeichnet 
mem ein System von magischen Formeln, die aus heute unverstandenen Silben in den 
Lauten der heiligen indischen Sprache bestehen. Ihre Wirkung hangt von der richtigen 
Aussprache dieser Silben ab. Sie dienen dazu, Gotter und Damonen heraufzubeschworen^ 
um sie sich fiir bestimmte ZAvecke dienstbar zu machen. Die Formeln heifien im Sanskrit 
auch Mantras oder Dharanis^°°®). Wenn der Buddhismus, der einst an die Pforten 
Tibets pochte, nur zwei „Fahrzeuge^°°®)“, das damals schon minder geachtete „kleine“, 
skr. Hinayana^®^®), und das durch die Ausdehnung der Lehre von den Bodhisattvas 
besonders zurGeltung gekommene „groSe“, skr. Mahayana^®^^), kannte, die den Rettung 
suchenden Menschen iiber den Strudel des Daseins^®^®) ans jenseitige Ufer des Nirvana 
fiihren sollten, so zimmerten die klugen Bauleute des ersten Zeitabschnitts des Lamaismus 
noch ein drittes „Fahrzeug“: Ngag-dschi tegpa, das ..GefahrtderZauberformeln^®^®)" 
oder „Fahrzeug der Festsetzungen" (Baimungen). Diesem sich anzuvertrauen, waren 
auch die Nachfolger der reformierten Lehre Tsongkhapas zu sehr gewohnt, als dafi sie 
sich von ihm batten lossagen konnen. Auch heute \vurden sie sich von ihm nicht trennen. 
Darum kennt denn auch der Lamaismus noch ein Tantra- oder Mantrayana, das die 
Tibeter selbst mit Dordsche-tegpa^®^^) bezeichnen, weil beim Aussprechen der Bann- 
formeln das Dordsche fleiSig gehandhabt wird. 

Die Tzintralehre hat ihren Niederschlag gefunden im tibetischen heiligen Kanon, dem 
Kandschur^®^®), und in dessen Kommentar, dem Tandschur^®^®), und zwar in den in 
beiden Enzykiopadien vorhandenen umfangreichen, aber meist aus kleinen Traktaten 
bestehenden Abschnitten des „Dschud^®^^)‘*, wortlich; „Wurzel, Grundlage.“ Unab- 
hangig davon besteht noch eine ganze Flut von ebenso wenig umfangreichen Schriften 
gleicher Art. Wie so vieles im religiosen tibetischem Schrifttum, wird auch der Ur- 
sprung der Tantras und Dharanis dem geschichtlichen Buddha zugeschrieben. Das 
war auch unzweifelhaft die Anschauung des Reformators Tsongkhapa, der, wie Cybikov 
aus der tibetischen Lebensbeschreibung^®^®) mitteilte, „seit jungen Jahren eifrig bemiiht war, 
alle Werke des Siegreichen zu studieren", und der nach der gleichen Quelle auch die im 
IX.Kapitel, Seitel76 mitgeteilte AuSerung in bezug auf das Temtrasystem getan hat. 
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Bei solcher Einstellung des Ref orma tors selbst nimmt es nicht wunder, wenn der 
Gelugpa-Lamaismus und seine iiberzeugten Anhanger keineswegs an einen Abbau des 
Tantrlsmus dacbten, sondern im Gegenteil das mitubemommene Erbe hegten und pflegten 
und fur einige seiner Vertreter, wie bei den Inkamationen der Tschodschong, eine Ein- 
gliederung in die geistliche Rangordnung ihrer Kirche schufen. Aber auch ohne diese 
Eingliederung ware das Fortbestehen dieser Erscheinungen fiber die Reformation hinaus 
natfirlich; denn wohl schwerlich dfirften diese, selbst nicht durch das rficksichtsloseste 
Vorgehen, ausgerottet werden konnen. Dafi aber der reformierte Lamaismus demTantra- 
system bis heute stets seine besondere Ffirsorge angedeihen liefi, geht aus der Grfindung 
und dem Bestehen eigener „Dschud“-Fakultaten hervor, von denen auch in Kumbum 
eine vorhanden ist. 

Diese Dschud-Fakultaten entfalten ein verhaltnismaEig reges Leben, und ihre An- 
gehorigen gelten als geachtete Vertreter der Wissenschaft in der Auffassung des 
Lamaismus. Gbrigens befindet sich die in der ganzen lamaistischen Welt am starksten 
besuchte Ngagpa-Fakultat im Kloster Brabung. Hier versammeln sich, wenn wir uns 
an die Angaben des Abtes Basa Bakschi halten, zum Stadium des „Dschud“ und der 
damit verbundenen Gotterdienste bin und wieder bis zu zehntausend lamaistische Kle- 
riker^®^®). Dies ist um so erstaunlicher, als nach einer Angabe bei Cybikov^®®®) dieser 
Fakultat im Verhaltnis zur Horerzahl der andem ein recht geringer Prozentsatz angehort. 
Welch hohe Achtang man in lamaistischen Krelsen dem Stande der Ngagpas und den 
Hochschullehrern des Tantrasys terns zollt, geht z. B. auch daraus hervor, dafi gerade 
in Brabung, das sich der besonderen Ffirsorge des Dalai Lama erfreut, Agwan Dor- 
dschijev jahrelang das hohe Amt eines Ngagpa bekleldete. Mit Dordschijev, dem 
Trager politischer Sendungen zwischen Tibet und Rufiland, hatte sich im ersten Jahrzehnt 
unseres Jahrhunderts die europaische Tagespresse befaftt, und zwar in Verbindung mit 
der militarischen Untemehmung der Englander gegen Lhassa. Der Lharamba Tsannjid 
Khampo-Lama Agwan Dordschijev^®^^) lebt heute noch. Die Angaben fiber seine 
politische Tatigkeit widersprechen sich. Mongolischerseits wird versichert, er habe am 
Hofe des Dalai Lama nlemals die hohen Stellungen eingenommen, die ihm 'zugeschrieben 
worsen sind, sondern dort nur das hohe Amt eines Soibun bekleldet. Damit bezeichnet 
man einen Geistllchen, der an der Spitze des personllchen Hof staats einer hohen Inkamation 
steht und folglich auch der Suite des Dalai Lama angehort. Die Bezeichnung Soibun ist 
nach den Angaben von Professor Pozdnejev heute fast nur nocb ein EhrentiteF®^®). 

Eine besondere Klasse der Tulkus bilden die Wiedergeburten der Khandhomas 
oder, wenn wir so sagen dfirfen, Feen. Das WorF®®®) bedeutet ein „am Himmel hin- 
schreitendes (weibliches) Wesen“, was auch im mongolischen Aquivalent getreu zur 
Wiedergabe kommt. Der entsprechende Sanskritausdruck lautet Pakini. Unter diesen 
Feen splelen die folgenden Gottinnen oder Dakinis der Weisheit eine besondere Rolle : 
die Buddhadakini, die Vajradakini, die Ratnadaklni, die Padmadakini und die 
Karmadakini, also die Feen der Buddhaschaft, des Donnerkeils (des Slnnbildes In- 
dras), des Kleinods, des Lotus und des Schicksals. Diese ffinf weilen nicht mehr in der 
Welt, werden also auch nicht wiedergeboren. Dagegen ist die Zahl derer, die wieder und 
wieder neue Daseinsformen annehmen, unendllch grofi. Diesen sind Hunderttausende 
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von Begleitermnen zugeteilt, die alle iiber uberslnnliche Krafte verfiigen. Unter den noch 
der Welt in fortlaufenden Daseinsformen angehorenden Kbandhomas, zu denen iibrigens 
auch die Dordsdie-Pagmo zahlt, gibt es solche, die urspriinglich der brahmanischen Got- 
terwelt entstammen, und andere, die von vomherein der Sache des Buddhismus ergeben 
waren. Ihre Verkorper ungen konnen sowohl Nonnen^®^*), Gelongmas, als aucb verhei- 
ratete Frauen sein. Die letztere Klasse hat naturgemafi keinen Platz unter der kirchlichen 
Aristokratie, da die Zugehorigkeit zu ihr an die klosterlichen Gelubde gebunden ist. 

Zu den weiblichen Inkarnationen gehoren unter andern auch jene beiden Gestalten 
des lamaistischen Pantheons, die in den beiden Gemahlinnen des beruhmten tibetischen 
Herrschers Srongtsangambo ihren Kern haben, alsoauf geschichtliche Personlichkeiten 
zuruckgefuhrt werden. Die eine war im Brautstaind einmal eine nepalesische Prinzessin 
und verkorpert sich als „Grune Tara“, tibetisch Dolshang^®^®), die andere, eine chine- 
sische erfreut sich als „Wei6e Tara“, tibetisch Dolkar^®®®), unter den Glaubigen eines 
weitaus grofieren Zuspruchs. Damit ist die Zahl der Dolmas, die von den Mongolen, bei 
denen sie ganz besondere Verehrung genieSen, auch „die (zum Nirvapa) hiniiberfiih- 
renden Mutter^°^^)“ genannt werden, keineswegs erschopft. Die lamaistischen Religions- 
schriften erlauben den Schlufi, dafi einundzwanzig vorhanden sind. Es gibt auch Sammel- 
darstelltmgen von ihnen. Im iibrigen ^iihrt die Tara schon an und fur sich eine stattliche 
Anzahl von Namen, die in einer besonderen Schrift „Die hundertundacht Namen der 
gottlichen und ehrwiirdigen Dolma^®^®)“ aufgezahlt sind. Diese Zahl ist heilig, wir finden 
sie daher auch wieder in den „ Hundertundacht Kugelchen“ der Gebetsschnur des 
Lamaisten. 

Obgleich der Buddhismus das Vorhandensein einer ewigenwanderndenSeele leugnet 
und diese Vorstellung als einen ketzerischen Irrtum ansieht, ist doch die Masse seiner 
Anhanger wieder in den alten Hinduglauben zuriickgefallen oder hat sich, was vielleicht 
richtiger ist, nicht von seiner Anschauung losmachen konnen. Nach diesem wechselt 
namlich die Seele von Zeit zu Zeit ihren verbrauchten Korper gegen einen neuen aus, 
etwa in der Weise, wie wir alte Kleider gegen neue austauschen. Auf Grund dieser Lehre 
wurde, wie wir soeben an der Tara gesehen haben, eine Reihe von Verkorperungen ein 
und derselben Personen anerkannt, deren Existenzen sich fiber Jahrhunderte erstrecken. 
Wenn aber nun ein Tulku als die Inkarnation einer Gottheit betrachtet wird, die gleich- 
zeitig noch in einer andem Form vorkommt, so kann die Vorstellung des „Ich“, das sein 
fleischliches Kleid wechselt, nicht langer aufrechterhalten werden. Die Mehrzahl der 
Lamaisten grfibelt aber hierfiber nicht lange nach, und in der Praxis werden deshalb alle 
Tulkus, selbsit die der Wesen aus dem Jenseits, als Reinkamationen ihrer Vorganger 
angesehen. 

Immerhin haben sich die lamaistischen Theologen bemfiht, einiges Licht in die recht 
verworrenen Lehren von der Wiederverkorperung zu bringen. Sie schufen namlich eine 
Lehre der gleichzeitig lebenden Verkorperungen des „Leibes“ und des „Geistes“ einer 
und derselben Personlichkeit. Wir verdanken die ersten und — soweit uns bekannt — 
bisher einzigen Nachrichten hierfiber dem bereits mehrfach erwahnten russischen Pro- 
fessor Pozdnejev, der auch in dieser Hinsicht aus eigenen Beobachtungen und dem 
Studium der einheimischen Quellen urteilt. Zwar beziehen sie sich auf mongolische 
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Verhaltnisse, doch wir wissen ja, dafi der mongollsche Lamaismus elne getreue Kopie 
seines tibetischen Vorbildes darstellt. Pozdnejev berichtet in diesem Zusammenhang 
von den Dorboten, einem urspriinglich in der Dsungarei^^^^) nomadisierenden oiratischen 
oder kalmiikiscben Volksstamm, der trotz der lamaistischen Einstellung gleich den Kal- 
miiken auf russischem Boden keine Wiedergeborenen kannte. Als die Dorboten gegen 
EndedeslS. Jahrhunderts indieNahederChalcha-Mongolen^^^^) ubersiedelten, bei denen 
sich das System der Tulkus langst voll entfaltet hatte, machte sich bei ihnen Hand in Hand 
mit einem kraftigen Aufleben des Lamaismus auch der Wunsch rege, eine Wiedergeburt 
ihr eigen zu nennen. In den sechziger Jahren des verflossenen Jahrhunderts schickten sie 
daher an den Naru-Bantschen-Chutuktu^®^^) eine Gesandtschaft ab, mit der Bitte, 
ihnen einen Tulku nachzuweisen bzw. einen solchen bei ihnen einzusetzen. Der Chutuktu 
antwortete ihnen, dafi fiir sie die Zeit noch nicht gekommen sei, einen eigenen mannlichen 
Tulku zu haben, dafi aber ihre Tempel und Tempelhiitten unter dem Schutz der Wieder- 
geburten der Weifien und der Griinen Tara standen. Diese Wiedergeburten wohnten unter 
ihnen schon langst in naher bezeichneten Jurten ihrer Weideplatze. Und tatsachlich 
fand die Gesandtschaft nach ihrer Riickkehr an Ort und Stelle die vom Naru-Bantschen- 
Chutuktu gemeinten Madchen, die nun offiziell zu den Wiedergeburten der Tara erhoben 
wurden. Bald darauf starb die Verkorperung der Griinen Tara. Nun erschien beim Naru- 
Bantschen eine neue Gesandtschaft, die das Ersuchen stellte, er moge als weiteren Tulku 
ein Kind mannlichen Geschlechts bezeichnen, da eine weibliche Wiedergeburt im Kloster 
nicht wohnen diirfe und da diese nicht das Recht habe, den Glauben aktiv zu reprasen- 
tieren, das Volk zu belehren und das Buddha-Opfer darzubringen. Daraufhin erklarte 
der Naru-Bantschen, dafi erstens die Tara als mannliches Wesen nur ein Tulku des 
Geistes^®^^) sein konne, der Tulku ihres Leibes^®^^) aber unbedingt ein Madchen oder eine 
Frau sein miisse; dafi zweitens diese Wiedergeburt des Leibes bereits in der Familie eines 
Leibeigenen des Fiirsten der Dorbot zur Welt gekommen und dafi drittens der gesuchte 
Tulku des Geistes der Griinen Tara noch nicht erschienen sei. 

Im iibrigen teilt Pozdnejev mit, dafi spater der sehnliche Wunsch der Dorboten 
doch noch in Erfiillung gegangen sei. Im Jahre 1879 soil namlich in ihrem Hauptkloster 
eine m^nliche Wiedergeburt der Griinen Tara als sechsjahriger Knabe gelebt haben, den 
aber unser Gewahrsmann personlich nicht gesehen hat. Dagegen hatte Pozdnejev zwei- 
mal Gelegenheit, bei den Ddrboten mit einer weiblichen Inkarnation der Weifien Tara 
zusammenzutreffen und sich mit ihr zu imterhalten. Es war das eine etwa vierzigjahrige 
Frau, die sich in bezug auf Kleidung usw. in nichts von den iibrigen Mongolinnen unter- 
schied. Als Besonderheit war ihre iibliche Kopfbedeckung mit einem metallischen 
Vajra^®^^) geschmiickt. Bei den Mongolen und erst recht bei den unter russischem Zepter 
stehenden Burjaten und Kalmiiken herrschte damals der Glaube, die Herrscher und Herr- 
scherinnen des Zarenreiches seien Wiedergeburten der Weifien Tara gewesen. Als Poz- 
dnejev sich mit einer Frage fiber ihr Verhaltnis zum regierenden russischen Kaiser an die 
Wiedergeburt wandte, hatte der sie begleitende Lama schlagfertig erklart, dafi sie selbst 
die Inkarnation des Leibes der Weifien Tara sei, die sich in ihren frfiheren Daseinsformen 
tatsachlich in Rufiland verkorpert habe. Er erinnerte an die Kaiserinnen Elisabeth und 
Katharina die Grofie, die damals auch tatsachlich Herrschergewalt innegehabt batten. 
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Jetzt aber, so behauptete der Lama, babe der Tulku des Leibes der Tara im Gebiet der 
Dorbot Wohnung genommen, wahrend die russlscben Kaiser als Manner Wiedergeburten 
des Geistes seien. 

Die erwahnte weibliche Wiedergeburt verfiigte fiber seeks Filzjurten, mit denen sie 
von Weideplatz zu Weideplatz zog, um die Verekrung der Glaubigen entgegenzunekmen. 
Eins der Zelte diente den sie begleitenden Lamen als Unterkunft ; in einem andern, be- 
sonders eingerichteten, dem ..Standquartier des Buddha’^®®®)", ■warden von Zeit zu Zelt, 
je nach Bedarf, Gotterdienste abgehalten^®*®). 

Alle diese Wiedergeburten blicken, wie wir bereits feststellen konnten, auf eine Reihe 
von Aknen zuriick. Diese sind nach den buddkistischen Ansekauungen notigenfalls, wie 
z. B. beim Chutuktu von Urga, beim Dalai Lama und Pantseken-Erdeni, kunstlich 
konstruiert; es ist also ein Urakn^®®^) festgelegt. Dem Vertreter oder Trager solch einer 
Wiedergeburtenreihe und ihrer etwaigen gleickzeitigen Parallelexistenzen liegt es nun 
in seinem gegenwartigen Dasein ob, seinem Vorbild und dessen charakteristischen Eigen- 
schaften, Funktionen und religiosen Lehren nach Moglickkeit nahezukommen und sie in 
ihrer ganzen Fulle zu verwirklichen. Vorbedingung dafiir ist eine einwandfreie Aknen- 
reihe oder Tulku-Erbbolge nach ruckwarts. Besonders wesentlick ist das fur Verkor- 
perungen, die die Daseinsformen von berukmten Gelekrten bilden. Das kommt bei dieser 
Gruppe der Tulkus auck besonders in den Lebensbesekreibungen zum Ausdruck. Pro- 
fessor Griinwedel kleidet diese Norm in folgende Worte: „Die Nachweisung der 
traditionellen Obertragung bestimmter Lehrstoffe ist die Hauptsacke, genau wie die 
Biograpkien der Grofilamen nur die fortlaufenden Wiedergeburten des Fleisch ge- 
wordenen gottlicken Funkens enthalten. Die Charakteristik eines Grofilamas liegt also 
nicht etwa in seiner Biographic, sondern in dem Nachweis seiner Wiedergeburt und dem 
verkerrlichenden Attest in seiner letzten Existenz^°®®).“ — Obgleich das nicht unbedingt 
notwendig ersekeint, ist es dock Regel, daS der Urahne einer chubilghanischen Erbfolgen- 
reihe der Ordensgemeinsekaft angehore. 

Eine erstaunlicke Ausnahme bilden in dieser Riditung die Eltern des Reformators 
Tsongkhapa. Die Wiedergeburt des Vaters fiikrt stets den Titel Adschja Tsang^®®®). 
Eine dieser Inkamationen, Scherabsangbo^®^®), war es, die nach den Worten der 
Klosterchronik im Jahre 1687 fiir den Khampo einen Palast erbaute^®^^). Die Verkorpe- 
rung der Mutter des Reformators fiikrt heute nock als Titel das Wort Schingsa, das 
einen Bestandteil ihres vollen Namens Schingsa- Atschoi bildet^®^®). Ihre Wiedergeburt 
ersekeint aber auck als Verkorperung des Geistes, also als mannliches Wesen, das 
als Lama im Kloster Rardscha-gomba am oberen Huang-ho erzogen und verekrt wird, 
aber im Range der Inkamation des Vaters Tsongkkapas untergeordnet ist. Beide Wieder- 
gebimten, Vater und Mutter, haben ihren Wohnsitz in Kumbum. Letztere besitzt dort 
sogar ihre eigene Residenz, wahrend die vaterliche Inkamation als oberster Herr und dem 
Namen nach als Eigentumer des „Klosters der hunderttausend Bilder“ gilt. 

In ahnlichen Fallen werden Laien -Tulkus meist in die Geistlichkeit eingereiht. 
Nonnen, die Tulkus von Gottinnen und Heiligen sind, fiikren zuweilen ein Einsiedlerleben, 
sind aber in der Regel Abtissinnen in Nonnen- und sogar in Moncksklostera. Dies 
verpflicktet sie iibrigens nur dazu, bei feierlichen Gelegenheiten auf dem Thron im Tempel 
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anwesend zu sein. Die ubrige Zeit bringen sle in ibrem Palast zu, wo sie von Laien- 
schwestem oder Nonnen bedient warden. 

Aufier den durch Reinkamation geschaffenen Familienmitgliedern gibt es iibrigens 
aucb noch andere, die von der Scbwester des Reformators und weiteren Verwandten her- 
ruhren. Aucb der Stamm, aus dem die Mutter entsprofi, zablt sicb jedenfalls zu der 
Verwandtscbaft. Die Frauen dieses Stammes, mogen sie nun wirklicb verwandt oder mag 
die Verwandtscbaft aucb nur eingebildet sein, tragen alle ein eigentiimlicbes Scbmuckstiick 
und einen besonderen Hut (Bilder 116 and 117). Das Scbmuckstiick ist ein schweres 
Gebilde aus Leder, teilweise mit Tucb iiberzogenund mit Stickereien, weifien Muscbeln, 
Glasperlen sowie Gold und Silberbrokat verziert. Bemerkenswert ist das Mittelstiick in 
Gestalt einer Urne, in der die fortgesetzten Opfer versinnbildlicht warden sollen, die 
diese Frauen der gebenedeiten Mutter Tsongkhapas darbringen. Das Scbmuckstiick ist 
aber aucb ein sicbtbares Zeicben dafur, dafi sicb die Frauen der Verwandtscbaft der 
Mutter Tsongkbapas riibmen. Die Familie des Reformators ist iibrigens nicbt rein tibe- 
tiscben Urspnmgs ; sie gebort einem Stamme an, in dem Cbinesen, Mongolen und Tibeter 
vermiscbt waren. So ist denn aucb die Mutterspracbe dieser Abkommlinge Tsongkbapas 
ein cbinesischer Miscbdialekt. 

Die Mebrzabl der Tulkus setzt sicb, wie die Sacblage lebrt und es der klosterlichen 
Umwelt entspricbt, aus Personen mannlicben Gescblecbts zusammen. Als Kinder warden 
sie auf Ansucben einer Abordnung des Klosters, dessen Wiedergeburt das Zeitlicbe 
gesegnet, von einem boberen Geistlicben eines andem Klosters, der aucb stets eine 
Inharnation ist, ausgewablt (Bilder 110, 111 und 135). An einem vom Klosterastrologen, 
dem Tsikban^®^®), festgesetzten Tage begibt sicb eine Abordnung von Lamen an Ort 
und Stelle, um die Wesensgleicbbeit des Kindes mit dem Tulku, der diese Welt 
verlassen, festzustellen. Man zeigt dem Kinde Gebraucbsgegenstande, bauptsachlicb 
kultiscbe Requisiten aus dem Besitz seines Vorgangers, die zu der dem Kleinen zu- 
gedachten Wiirde passen. Greift das Kind danacb oder bezeicbnet es diese Gegenstande, 
vorausgesetzt, dafi es scbon sprecben kann, als sein Elgentum, so 1st bei einer binrelchenden 
Wiederbolung derartiger Falle die Identitat gewissermafien erwiesen, und befriedlgt 
kebren die Lamen in ibr Kloster zuriich. Daraufbln wlrd das Kind nocb ungefabr drei 
Jabre im Hause der Eltern belassen. Scbon wabrend dieser Zeit, nocb auf den Armen 
der Mutter, nimmt es die Huldigungen der Glaubigen und ihre Gaben entgegen, jedocb 
sind diese bereits Eigentum des Klosters, wie denn iiberbaupt der Glaube an die Wieder- 
verkorperungen eine betrachtllcbe Einnabmequelle fiir die Wiedergeburt selbst wie aucb 
fur die Moncbsgemeinscbaft, der sle angebort, blldet. Dazu kommt nocb das weltlicbe 
Erbe von den Vorgangern, wird docb der anerkannte Tulku Eigentiimer des ganzen 
Relcbtums, den seine Vorexistenzen oft im Laufe langer Jabrbunderte angesammelt baben. 
Solcb ein Tulku hat unter Umstanden palastartige Wobnsitze in verschiedenen Teilen 
Tibets und der Mongolei, und seine Vieb- imd Pferdeherden konnen nach Tausenden 
zahlen. In den Kellergewolben der Palaste einlger Wiedergeburten in Kumbum lagern 
riesengrofie, aus gediegenem Gold geschmiedete Scheiben oder Rader (das Sinnbild der 
buddhlstischen Lebre). Ibr schweres Gewicht allein bletet Sicherheit gegen Diebe, da 
die massigen Stucke nur durch mebrere Menscben vom Fleck geschafft werden konnten. 
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Aufierdem sind sie so grofi, dafi sie aus den Au-fbewahrimgsraumenniditohne Zerstorung 
der Offnungen herausgebracht werden konnen. Oberdles wiirde der Larm, den solch ein 
Diebstahl verursachte, soiort alle Wachen auf die Seine bringen. 

Schon bevor der junge Tulku das elterliche Haus verlafit, wird ihm vom Kloster 
ein Lama als standiger Begleiter und Fiihrer beigegeben. Als fiinf- bis sechsjabriges 
Kind verlafit er dann die Statte seiner friihesten Jugend und wird in feierlichem Zuge von 
der Geistlichkeit ins Kloster eingeholt. Vor dessen Haupttor erwarten der Abt und die 
iibrigen hohen Wiirdentrager den Kleinen und geleiten ihn unmittelbar in den Haupt- 
tempel, wo er auf den ihm gebiihrenden Thron gesetzt wird. Die Lamen nehmen gleich- 
zeitig dem Range nach auf den niedrigen Banken Platz. 

Nun beginnt die Darbringung des sogenannten Danschik- oder Dangsuk- 
Mandal, einer besonders prunkvollen Art des Man(^la, dessen Einzelheiten in dem 
Abschnitt iiber die Kultgerate geschildert wurden. Der Abt und sein nachster Stellver- 
treter, der Tschodsche, halten vor dem Thron des jungen Tulku das Mandala hoch, 
wahrend die Monche folgenden Hymnus singen^®^^) ; 

„Vor dir, erhabener Lama, neigen wir uns, der du die Grundlagen des Glaubens 
tragst, der vollkommen fiber das Wissen gebietet, vor dir, dem groBen Meere, das alle 
Kostbarkeiten hervorbringt. 

Vor dir vemeigen wir uns, erhabener Lama, dessen Keimtnis klar ist wie das Licht, 
dessen Barmherzigkeit tief ist wie die Mitte des Meeres, dessen rettende Krafte denen 
des Vajrapani^®^®) gleichen. 

Alle Buddhas der vier Ansammlungen der Tantras^®*®) haben in dir Gestalt ge- 
nommen, o heilbringender Lama! Vor dir vemeigen wir uns, o erhabener Lama, der ruhig 
und leicht uns die Siddhis der beiden Arten^®^^) verleihen kann. 

Die Hfiter und Genien der Heiligen Lehre haben ein feierlich’ Gelfibde ge- 
schworen^®*®) tmd vollfuhren auf dein Geheift die Werke der vier Arten^®*®). Vor dir 
vemeigen wir ims, o erhabener Lama, der alle Hindemisse (ffir die Heiligkeit der 
Bodhi^®®®)) zu jeder Zeit aus dem Wege raumen kann, sobald es sein Begehr. 

Vor dir vemeigen wir ims, erhabener Lama, der in sich die wahren Eigenschaften 
aller erlosenden Buddhas umfafit, der die Quelle jeder hoheren Lehre bildet und der 
Herr des Saipgha^®®^) ist. 

O Quelle des Heils — du. Lama, und die drei Kleinodien^®®®), Ayuschi- 
Buddha^®®®), du rettende Tara-Mutter und ihr fibrigen Buddhas, geruht doch Siddhis 
zu verleihen, die den Leib der Verwandlung starkenl 

Und du, o Heiliger, der du Fleisch geworden, um uns des Mitleids Meer zu offen- 
baren, gemh auch du zu leben imd demer Ffifie Spur zu festigen, um uns des Himmels 
Kostbarkeiten und den Padma (die Lotosblume) des Glaubens zu erschlieBenI 

Geruhe du, den Kreis deines mafilosen Wissens zu erweitera, die Strahlen all 
deiner vielfachen Vorzfige auszustreuen, unwandelbar alle beseelten Wesen im Glauben 
zu festigen und aller Orten deiner Lehre Licht zum Leuchten zu bringen 1 

Durch den Segen des Lamas und der Drei Erhabenen Kostbarkeiten^®®^), durch den 
tatkraftigen Schutz der machtvollen Genien und Hfiter mogen sich festigen die Spuren der 
Ffifie unseres Lamas und sich ausdehnenallerortenundimmerdarseinesWohlwollens Werke ! 
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Wir aber und alle iibrigen wollen von nun ab bis zu der Zeit, da wir der Bodhi 
Heiligkeit erlangen, in jeder Wiedergeburt deine Jiinger sein, auf dafi uns Leben 
gespendet werde durch den Himmelstrank deines Wortes und wir dich ehren durch die 
Opfer der Erfiillung deiner Lehre! 

Und so festige sich denn das Zeitalter des Lebens unseres f leischgewordenen Lamas, 
es dehnen sich aus seines Wohlwollens Werke aller Orten und immerdar ! Mogen auch 
wir, seine Jiinger, uns nimmermehr von ihm trennen und letzten Endes zu Buddhas 
werden^®^^) r* (Nach der russischen Obertragung aus den „Skizzen‘‘ von Pozdnejev.) 

Mit dieser verhaltnismafiig kurzen Feierlichkeit hat die amtliche Einfiihrung des 
neuen Tulku in den Rang und die Wiirden seines Vorgangers ihr Ende erreicht. Ahn- 
liche Zeremonien folgen, bei denen der Wiedergeburt von andern Lamen und Privat- 
personen Gliickwiinsche dargebracht werden. Dabei kommt auch das Materielle zu 
seinem Recht. 

Das weitere Leben des jungen Tulku unterscheidet sich, sobald er die fiir das 
Studium der religiosen Schriften und der Riten erforderliche geistige Reife erlangt, in 
nichts von dem der iibrigen gleichaltrigen Klosterinsassen. Selbstverstandlich ist, dafi die 
mit der Unterweisung des jungen Tulku betrauten, zu den gelehrtesten Kreisen gehorigen 
Lamen viel Zeit auf die Durchnahme der Lebensbeschreibungen der Vorexistenzen ihres 
Schiitzlings verwenden, so dafi in ihm die unerschiitterliche Oberzeugung von seiner 
personlichen Wesenseinheit mit jenen feste Gestalt gewinnt. Kulturgeschichtlich hochst 
interessant ist es, dafi, solange China noch Kaiserreich war, die einzelnen Verkorperungen 
namhafter Kloster Tibets und der an Tulkus noch reicheren Mongolei der Reihe nach 
an den Hof von Peking beordert wurden, um dort fiir das Wohlergehen der Kaiserlichen 
Familie gewisse Gotterdienste, tibetisch Kurimdo^^^®), abzuhalten. 

Die Bestattung der Tulkus verdient hier eine ausfiihrliche Schilderung, weil in 
dem westeuropaischen Schrifttum bisher nichts dariiber zu finden ist. Unsere Quelle ist 
wieder das Werk von Pozdnejev, der dariiber aus eigener Beobachtung berichtet^®^^). 

Die Bestattung erf olgt auf zweierlei Art : die Toten werden entweder verbrannt oder 
einbalsamiert und als Mumien in den Stupas oder Tschorten beigesetzt. Gebrauchlicher 
1st die Verbrennung. Unmlttelbar nach dem Hinscheiden wird der Lelb der Inkarnatlon 
in die Haltung des sltzenden Buddha gebracht und der rechte Arm vom Ellenbogen ab 
emporgehoben. Dem Tulku glbt man Irgendeinen Kultgegenstand in die Hand, etwa ein 
Glockchen oder ein Dordsche, Am zweiten Tage beginnt die Balsamierung der Leiche, 
wobei man keine Sektlon vornimmt, sondern sich darauf beschrankt, sie mit wohl- 
riechenden Stoffen und Weingeist enthaltenden Flusslgkeiten elnzureiben. Dann wird sie 
mit einer Mischung aus Salz, Wacholder und andern Bestandtellen bestrlchen. Dieses 
Verfahren gelangt aber nur zur Anwendung, wenn die Leiche zur Verbrennung bestimmt 
1st. Die Verbrennung selbst geht drei Wochen oder auch einen Monat nach dem Ableben 
vor sich. Tag und Ort fiir den Vollzug dieses Ritus werden durch die Klosterastrologen 
festgestellt. Drei Tage vorher wird die Leiche der Wiedergeburt von den ihr anhaftenden 
salzigen Stoffen befreit und im Palast zur Verehrung durch die Glaubigen aufgebahrt. 
Am Vorabend der Verbrennung erfolgen die endgiiltigen Vorbereitungen. Dabei wird 
die Leiche von Kopf bis Fu6 mit in flusslges Harz und Butter getauchten Lelnwand- 
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Bild 112 Der Wachter des Tempels des Mystischen Metallberges (28) neben dem 

Glockenturm des Glockenberg-es 


Bild 113 Tsoktschen-schelug-o (Tsoktschen-tscheng-u) neben einem Polizeilama, der den 

Eisenstab tragt 


streifen umwickelt. Dann wird der ganze Korper noch einmal mit einem breiten 
Leinwandstreifen in Form eines Andreaskreuzes umwunden, und zwar in ahnlicher Weise, 
wie bei uns die Kinder in Windeln eingeschniirt werden. Ober das Ganze kommt noch 
eine diinne Lage Watte, die gleichfalls mit fliissigem Harz getrankt ist. Auf dem 
Scheitel wird ein hornartiger Wattezipfel angebracht, der gewissermafien als Ziindschnur 
zu dienen hat. Nach diesen Handhabungen wird die Leiche auf eine mit weifiem Tuch 
ausgeschlagene Bahre gehoben. 

Die Oberfiihrung an den Ort der Verbrennung beginnt gewohnlich am fruhen 
Morgen und, wie sich denken lafit, unter starkster Beteiligung des Volkes. Den Zug 
eroffnet der rangalteste Lama, der in diesem Falle stets in einer weifien Sanfte getragen 
wird. Weifi ist auch hier wie bei den Chinesen die Farbe der Trauer. Darauf folgt 
die Bahre mit der Leiche selbst, dann die Geistlichkeit und schliefilich das Volk. An 
der Statte, wo nach den Angaben der Astrologen die Verbrennung vor sich gehen soil, ist 
inzwischen eine Grube ausgehoben worden, die bedeutend breiter ist, als es fiir die 
Unterbringung des Toten erforderlich ware. Auf den Grund dieser Grube wird eine grolie 
eiserne Pfanne gelegt und auf sie ein dreifufiartiges, gleichfalls eisernes Gestell von ent-- 
sprechenden Ausmafien gesetzt. Dann schichten die Lamen so lange Holzscheite um die 
Pfanne herum, bis der Rand der Grube erreicht ist. In einiger Entfernung davon wird 
gegen Norden eine Erderhohung geschaffen, der die Rolle eines Altars zufallt. Er 
tragt die Gotterfiguren. Seitlich davon sind die Sitze fiir den die Trauerfeierlichkeiten 
abhaltenden Klerus aufgestellt. 

Inzwischen ist die Prozession angelangt. Die Lamen nehmen auf ihren Sitzen Platz 
und beginnen sof ort mit der Rezitation der fiir die Bestattung bestimmten gStterdienstlichen 
Agenden. Die Leiche der verblichenen Wiedergeburt wird in der Liicke zwischen dem 
Altar und der Grube aufgestellt. Sobald die Verlesung der Gebete beendet ist, lafit der 
rangalteste Lama eine Weile durchdringend seine Kultglocke ertonen. Dann nehmen die 
altesten und angesehensten Gelongs den in der Buddhapose hockenden Toten von der Bahre 
und setzen ihn auf den Dreifufi in der Grube. Nun erhebt sich der die Feierlichkeit 
leitende Lama von seinem Sitz und begibt sich, von dem iibrigen Klerus begleitet, an den 
Rand der Grube. Dort ziindet er den Wattebausch auf dem Scheitel der Leiche an. Gleich 
darauf setzen auch die alteren Lamen die zwischen die Holzscheite gelegten leicht ent- 
ziindlichen Stoffe in Brand. Bald hat die leckende Flamme die harz- und buttergetrankte 
Leinwand ergriffen, in die der Tote gewickelt ist. Jeder der iibrigen Geistlichen halt es 
fur seine Pflicht, ebenfalls zur Unterhaltung der verzehrenden Macht des Leichenfeuers 
beizutragen, und wirft daher Harz, Reisig, Wolle und trockenes Gras in die lodernden 
Flammen. Andere wieder giefien geschmolzene Fette oder Branntwein ins Feuer. 

Sobald die Feuer saule die Leiche ergriffen hat, verlassen die Lamen nach abermaligen 
kurzen Gebeten und einem leisen melodischen Gesang ihre Sitze und begeben sich in der 
Reihenfolge, in der sie gekommen, ins Kloster zuriick. Nur einige besonders bestimmte 
Monche bleiben bei der schwelenden Leiche. 

Solch eine Verbrennung dauert manchmal bis Mitternacht, oft sogar auch bis zum 
Morgen des andem Tages. Aus der Asche, die schliefilich von der Pfeuine gesammelt 
wird, werden unter Beimischung einer eigens fiir diesen Zweck zubereiteten, aufier- 
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ordentlich feinen Tonerde und einer Klebemasse kleine Gotterfiguren geformt, die dann 
entweder in den Tempeln oder in einer besonders hierfur an der Statte der Verbrennung 
der Wiedergeburt errichteten Kapelle 2ur Aufstellung gelangen. Die nicht verbrannten 
Salzreste werden von den Glaubigen aufbewahrt, um sie in Krankheitsfallen als hoch- 
geschatztes Heilmittel zu benutzen. 

In der eben geschilderten Weise verfahrt man, wenn die hinfalligen irdischen Ober- 
reste eines Tulku im Lande bleiben. Aber es gibt auch Wiedergeburten, die auf dem 
beriihmten Wu-t'^ai-schan. dem funfgipfligen Berge^°®®) und sagenumwobenen Wohn- 
sitz der Gottheit Manjusri^®®®) im Westen der chinesischen Provinz Kan-su, beigesetzt 
werden. Friiher wurde zu Lebzeiten des Xulku durch ein Bittgesucb an den chinesi- 
schen Kaiser die Erlaubnis zur Beisetzung sichergestellt. Waren dann noch die hohen 
Kosten gedeckt, so wurde die Asche nach der Verbrennung ineinem Kastchen aufbewahrt, 
das in einem klemen metallenen Tschorten untergebracht war. Die Oberfuhrung selbst 
erfolgte auf dem geschmiickten Sattel eines weifien Kamels. Im Klostergelande des Wu- 
t'ai-schan werden diese Tschorten auf einem besonderen Friedhof fiir die Inkarnationen 
aufgestellt, der von den chinesischen Kaisern gestiftet worden ist. Es gilt jedenfalls bei 
den Lamaisten fur heilbringender, auf dem Wu-t'ai-schan beigesetzt zu werden, als in Tibet. 

Soil die Leiche einer Wiedergeburt als Mumie aufbewahrt werden, so wird sie dem 
gleichen Balsamierungsverfahren unterworfen, nur nimmt es bedeutend langere Zeit in 
Anspruch. Auch gelangen dabei starker wirkende Stoffe zur Anwendung. Naheres hier- 
uber miiBten Fachleute zu ermitteln versuchen. Der Unterschied zwischen der Behand- 
lung der Tulku-Leiche beim Mumifizieren und dem vorhin erwahnten Verfahren besteht 
darin, dafi sie nicht nur mit Salz eingerieben, sondem auch die Haut mit einem feinen, 
nadelartigen Instrument durchbohrt wird. Schliefilich wird beim Mumifizieren die mit 
einer diinnen Salzschicht und obengenannten Stoffen urakleidete Leiche in eine weitere 
Packung ahnlicher Art gesteckt, so dafi man schliefilich einen Salzklumpen vor sich zu 
haben glaubt. In dieser Verfassung bleibt der Tote zwei Monate lang im Aufbewahrungs- 
raum, dann erst wird er von der Hulle befreit. Da die Mumie nunmehr vollig ausgetrocknet 
ist, keum damit begonnen werden, die nicht von den Kleidem bedeckten Teile des Leibes, 
vor allem das Gesicht, zu vergolden. Augenbrauen, Schnurrbart und Lippen werden durch 
Bemalung smgedeutet. Die Augen lafit man geschlossen. 

Eine derartig behandelte Leiche wird tibetisch Ringssel oder Peldung genannt, 
was urspriinglich „kleine, sehr harte, glitzernde Splitterchen" bedeutete, die sich in der 
Asche gewisser, aber nicht aller heiligen Lamen finden sollen^°®°). Spater bekam die 
Bezeichnung den Sinn von „Reliquie“, was nicht zutreffend ist, da ja die Mumie des Tulku 
nicht verbrannt, sondem als Ganzes auf bewahrt wurde. Der praparierte Leichnam wird 
sohliefilich in einem silberaen Tschorten untergebracht und in feierlichem Offizium im 
Tempel aufgestellt, wo ihm gottliche Ehren erwiesen werden. 

Die Mumien heiliger Wiedergeburten in den groBen Klostern in Augenschein zu 
nehmen, ist fiir den Europaer unmoglich. Das trifft selbst auf das mongolische Urga, das 
heutige Ulan-Bator-Choto zu, das fiir lamaistische Studien noch immerhin bis vor kurzem 
am zuganglichsten war. In kleineren Konventen dagegen kommt es vor, daft die Lamen die 
Reliquien ihrer lokalen Heiligen gegen ein geringes Entgelt zeigen. 
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XII. KAPITEL 


Von den Verehrungsformen und Gotterdiensten 

des Lamaismus 

G reifen wir zu einem der vielen Bucher iiber den alten Buddhismus oder studieren 
wir eine der zahlrelchen Schriften, die sich miihen, die Lehre des alten indischen 
Weisen dem Westlander unserer Tage mundgerecht und annehmbar zu machen, so finden 
wir, dafi die Bezeichnung ..Religion" in der uns gelaufigen Auffassung auf den urspriing- 
lichen Buddhismus gar nicht pafit, ebensowenig aber auf das zutrifft, was seine heutigen 
Sendboten in Europa und Amerika zu verbreiten suchen. Denn die dargebotene Lehre ist 
eine praktische Lebensweisheit, die ohne den Begriff einer Gottheit oder liberhaupt eines 
gottlichen Gedankens auskommt oder — genauer gesagt — auszukommen versuchte und 
auch heute noch auszukommen versucht. Es bleibe dahingestellt, von wie vielen Anh^gern 
und auch berufenen Vertretern all der Schattierungen, die heute als Buddhismus gelten, 
dieser grundlegende dogmatische Atheismus iiberhaupt noch im Sinne des Meisters, der 
ihn ja als Agnostizismus ausgelegt hat, verstanden wird. Aber es will uns scheinen, als 
ob die Zahl der Buddhisten, gleichviel, ob Monche oder Laien, die auf dem Erkenntnis- 
pfade bis zur letzten Konsequenz wandeln, heute recht gering ist, und femer, dafi diese 
Personlichkeiten jedenfalls recht einsam dastehen, das heiSt ohne Einflufi auf die grofie 
Masse. Immerhin, sie sind vorhanden und durften in erster Linie imter den Bewohnern 
der fern von dem grofien Verkehr liegenden Kloster und unter den Klausnern in den 
Hohlen der schwer zugtmglichen und wild zerkltifteten Berge des tibetischen Hochlands 
zu suchen sein^°®^). So hat z. B. Frau Alexandra David-Neel auf ihren wiederholten 
Reisen zur Erforschung der religiosen Psyche der Lamaisten in entlegenen Winkeln 
Angehorige verschiedener Orden angetroffen, die durchaus noch auf der urspriinglichen 
atheistischen Grundlage des Buddha standen. In einem Falle waren es sogar Nonnen, 
die sich in einem langeren Gesprach der franzosischen Forscherin gegenuber, ganz ent- 
gegen der Annahme, als vollig von diesem Gedanken durchdrungen erwiesen. Sie erklarten 
unumwunden, dafi sie die gesamten zahlreichen Riten und das ganze Kultwesen des 
Lamaismus — also ihres eigenen Glaubens — fiir vollkommen uberfliissig hielten^®®^) ! 

Selbstverstandlich liegen diese Lehren auch dem gewaltigen Unterrichtsstoff zu- 
grunde, der noch bis auf den heutigen Tag den Lehiplan in den Fakultaten der grofien 
Lamakloster blldet. Diese Disziplinen werden besonders in den hoheren Kursen der 
Tsannjid-Fakultaten^°®®) durchgenonunen, doch gibt es verhaltnismafiig wenige Monche, 
die diese Studien abschlieiSen. Infolgedessen ist die Zahl derer, die bis auf den Urgrimd der 
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Erkeimtnis, den Atheismus der buddhistischen Lehre, durchgedrungen sind, gering. Dafi 
diese selbst dem Gebildeten schwer faSlichen Vorstellungen unter solchen Umstanden 
und bei dem Mangel jeglicher Belehrung iiber die Grundlagen der buddhistischen Welt- 
anschauung und Ethik nicht Allgemeingut der Massen werden konnten und konnen, ist 
angesichts des geringen geistigen Vermogens der auSerlichen Bekenner des Lamaismus 
nur allzu verstandlich. Fiir diese mufite und sollte vielmehr aus der urspriinglich athe- 
istischen Weltanschauung und der daraus entspringenden Lebensform heraus eine Religion 
im ausgesprochensten Sinne dieses Wortes entstehen, und zwar mit dem zum Gott er- 
hobenen Stlfter, dem Buddha, und ferner mit dem grofiten Pantheon der Welt. 

Es ist hier nicht der Ort, diesem merkwurdigen und geradezu gegensatzlichen Ent- 
wlcklungsgang, den der Buddhismus in den vielen versohiedenen Wandlungen bis zu 
seiner heutlgen Gestaltung durchgemacht hat, auf Schritt und Tritt nachzugehen. Auch 
fiir den Lamaismus mussen wir uns an dieser Stelle eine solche Untersuchung versagen. 
Hier wollen wir das Augenmerk vorlaufig nur auf den Kultus der lamaistischen Glau- 
benslehre lenken und klarzumachen versuchen, wie sich der denkende Lamaist selbst mit 
diesem Widerspruch zwischen der urspriinglichen atheistischen Lehre einerseits und dem 
Vorhandensein imd der Geltung des heutlgen Pantheons andererseits abfindet ; ferner wie 
er sich mit dessen zahlreichen bildlichen und sinnbildlichen Darstellungen sowie der ihnen 
erwlesenen Verehrung auseinandersetzt. 

Folgen wir dabei zunachst dem „Katechismus“ von H. S. Olcott. Er ist zur Ein- 
fuhrung in den Buddhismus zwar trefflich geeignet, sonst aber einseitig fiir die Werbung 
im Abendland zusammengestellt^®®^). In diesem Buche wird das Verhaltnis zwischen der 
buddhistischen Auffassung und der Verehrung der Buddha-Statue und anderer Sinnbilder 
der Lehre folgendermafien klargelegt. 

Nachdem in der Antwort auf Frage 292^®®®) davon die Rede ist, dafi der Buddha 
selbst ein entschiedener Gegner jeder kultischen Verehrung war, die dem Menschen auf 
dem Wege zum Ziel nur Fesseln auferlegt, heifit es welter ; „ Aber verbeugen sich denn 
die Buddhisten nicht vor dem Bilde des Buddha und seinen Reliquien und opfern vor dem 
Buddha-Standbild Blumen, Weihrauch und Kerzen?" Darauf erfolgt die Antwort: 
„Ja, aber nicht in dem Sinne elnes Gotzendieners oder Bilderverehrers." Und dann wird 
vom Unterschied zwischen dieser Art der Verehrung und der echt-buddhistischen mit 
folgenden Worten gesprochen: „Unser heidnischer Bruder betrachtet seine Gotterbilder 
nicht nur als sichtbare Darstellungen seines unsichtbaren Gottes oder seiner 
Goiter, sondern der eigentliche Bilder- und Gotzendiener glaubt bei seiner Verehrimg, 
dafi das Bild in seiner Substanz einen Teil der alles durchdringenden Gottheit enthalte." 
„Der Buddhist aber verehrt die Statue des Buddha und die anderen erwahnten Dinge 
lediglich als Erinnerungszeichen an den grofiten, weisesten, giitigsten und mitleidvollsten 
Menschen, der jemals gelebt hat." Im folgenden wird dann zur Rechtfertigung dieses 
Brauchs darauf hingewlesen, dafi eine derartige Verehrung der Reliquien und anderer Er- 
innerungszeichen von grofien Mannem und Frauen bei alien Volkern ublich sei. Als 
kanonische Begriindimg hierfiir wird eine Stelle aus dem Mahaparinirvanasutra^®®®) 
angefiihrt. In ihr sagt Buddha: „Es sei wohl moglich, dafi ein Mensch, der in andachts- 
voller Gesinnung an den zur Erinnerung an den Buddha errichteten Stupas weile, inneren 
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Trost und Frieden erringen konne bei dem Gedanken: ,An dieser Stelle ist der Tatha- 
gato^°®^) geboren, bier hat er zum ersten Male die Heilslehre verkundet, und hier ist er 
zum ewigen Frieden eingegangen^®®®)‘.“ Nach diesen Auslassungen kommt also der An- 
hanger des Lamaismus ziemlich schlecht weg, denn er erweist ja seine Verehrung nicht 
nur „der Statue des Buddha, den Reliquien und sonstigen Erinnerungszeichen“, sondern 
in noch hoherem Mafie den „sichtbaren Darstellungen seiner Gotter". Er wird also ob 
dieser Tatsache dem im Sinne des Olcottschen „Katechismus“ eingestellten Buddhisten 
als ein „heidnischer Bruder" zu gelten haben. Der „arme, tiefstehende Lamaismus" wird 
auch sonst bei Oloott nicht gerade gut beurteilt. Ihm ist er „der entartetste Zweig des 
Buddhismus, und seine Hierarchie stimmt mit den Grundideen der Buddhalehre nicht 
iiberein". ..Gleidiwohl iibt er selbst in dieser Form noch einen sehr heilsamen, besanf- 
tigenden Einflufi auf die mongolischen Volker aus’-°®®).“ — Merkwurdig ist jedenfalls, 
daS in der von Olcott und seinen Anhangern vertretenen Bewegung mit dem Ziele der 
Einigung aller Buddhisten^®'^®) einmal eine Stromung bestand, die gerade den hochsten 
Wurdentrager dieser ..heidnischen Briider", den Dalai Lama, zu ihrem Oberhaupt aus- 
ersehen hatte^®'^^). 

Im Gegensatz zu diesen Ausfiihrungen ist es interessant, jetzt einmal einem gebildeten 
Lamaisten, Badsar Baradijn, fiber das Wechselverhaltnis zwischen lamaistischer Auf- 
fassung von Buddha, Gottheit und Gottheiten einerseits und Kult andererseits zu lauschen. 
Es muft hier ausdrficklich betont werden, dafi sich weder imser Gewahrsmann noch 
seine Glaubensgenossen als „Lamaisten“ bezeichnen, sondem als „Buddhisten“. Ja selbst 
die Kloster Tibets, der Mongolei und seiner engeren Heimat, Transbaikaliens, nennt 
Baradijn immer „buddhistisch^°’^)“. Obrigens hat sogar der Dalai Lama seinerzeit 
gegen die Bezeichnung „Lamaismus“ ffir die in Tibet imd der Mongolei historisch 
gewordene Ausdrucksform buddhistischer Glaubenslehre und buddhistischen Glaubens- 
lebens Widerspruch erhoben. Baradijn aufiert sich in diesem Zusammenhange wie 
folgtio'®): 

„Wir mussen hier einige Worte fiber die Bedeutung der bildlichen Darstellungen 
f fir die Buddhisten selbst anffihren : 

.Die drei Grundgegenstande der Verehrung sind die heiligen Darstel- 
lungen, die Bficher und die Denkmaler (Sanskrit caitya), Sinnbilder ffir 
die drei Elemente des Daseins des Buddha, und zwar des Leibes, des Wortes 
und des Gedankens^°^0. Diese Gegenstande soil der Buddhist als Sinnbilder 
betrachten, und zwar als Hilfsmittel, um im Menschen religiose Emotionen und 
Geffihle hervorzurufen. Dabei erubrigt sich von selbst der Beweis, dafi der Bud- 
dhismus eine Religion ist, die jeden Fetischismus ausschliefit (wie 
sich das aus den krankenden Ausffihrungen Olcotts fiber die .heidnischen Briider', 
auf die Bekenner der lamaistischen Form des Buddhismus angewandt, ergiht). 
Daneben erheht sich aber auch jene andere Frage, wie der Buddhist die zahl- 
los vielen und verschiedenen Gestalten seines Pantheons betrachtet, da doch der 
ursprfingliche .Buddhismus' fiberhaupt kein Pantheon kannte! Diese Frage wird 
folgendermafien beantwortet. Es gibt ein hochstes Wesen^®'^®), das Buddha heiBt 
und nur durch die innere Erfahrung des Menschen begriffen werden kann^®'^®). 
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Jedenfalls 1st das Wesen dieses Buddha und Sein Dasein^°”) einzig, gleich dem 
ewigen, unveranderllchen, alles umfassenden Raum. In dieser Beziehung nennt 
man mich manchmal einen Monotheisten. Dieses Wesen, als die ewige Quelle 
der Gute, sozusagen die alles umfassende kosmische potentielle Kraft des Guten, 
besitzt aber auch elne unerschopfllche ,kinetische Energle , namlich Seine gott- 
liche Manifestation zu Nutz und Frommen der lebenden Geschopfe. Diese 
gottliche Manifestation des Hochsten Wesens ist ebenso vielgestaltig wie das 
Leben der ganzen leidenden Welt. 

In der Welt der beseelten Kreaturen aber wird die Fahlgkelt des Hochsten 
Wesens, sich offenbaren zu konnen, unter den Gestalten eines Sakyamunl, 
Maitreya, Manjusri, Avalokitesvara^^®), elner Tara^®''®) usw., kurz, in 
einer Schar zahlloser Buddhas, Bodhisattvas, Gotter, Gottinnen, Yidam^°®°), 
Tschodschong^®®^) u. a. erkennbar. Gerade aus diesem Grunde bezeichnet 
man mich auch als Polytheisten. Schliefilich aber nennt man mich auch noch 
einen Atheisten, well ich aufier Buddha, diesem einzig-moglichen Ideal fiir alle 
Lebewesen, keinen Gott anerkennen kann.‘“ — 

Soweit Baradijn, dessen Ausfuhrungen man deutlich das Bestreben ansieht, sich der 
Auffassungsgabe des Europaers und dessen Ausdrucksweise anzupassen. 

Keim des buddhlstischen Kultus ist die Verehrung der Symbole fiir die „drei 
Elemente der Existenz des Buddha". Darunter versteht man die Verehrung seines 
Standbildes, seiner Lehre in Form eines Buches und seiner engeren Gemeinschaft, 
des Samgha, imter dem Sinnbild eines Stupa oder Caitya. Aus dieser Verehrung hat 
sich das lamaistische Pantheon mit seinen zahllosen Gestalten entwickelt. Ebenso 
aber haben wir auch in der alien Buddhisten gemeinsamen elnfachen Verehrungsformel 
fiir die „Drei Kleinodien", wie man ja diese Sinnbilder nach der buddhlstischen Aus- 
drucksweise zu nennen pflegt, auch den Ansatz zu jenem umfangreichen Schrifttum zu 
erblicken, das besonders im Lamaismus bis auf den heutigenTag dieTexte und Formulare 
zu den Gotterdiensten bietet. Dabel darf es nicht iiberraschen, wenn wir hier geraden- 
wegs von einer fiir die gotterdienstlichen Handlungen bestimmten Literatur sprechen: 
denn einerseits kommen die formelhaften kurzen Ausrufungen und Wiinsche fur die 
Reinigung von eigenen Siinden sowie fiir dasWohlergehen des personlichen Ichs und der 
andem Wesen, die der Laie zum Ausdruck seiner Frommigkeit gebraucht, auch in 
den Ritualbiichem der Lamen vor. Andererseits aber ist die Zahl dieser Formeln im 
Lalenmunde so gerlng, dalS sie sich in Verbindung mit den iibrigen Ausdrucksformen 
der Laienandacht kurz abtun lassen. Abgesehen von einlgen Dharanis oder Bannformeln, 
die der eine oder andere kennt imd deren Gebrauch ihm von den Lamen in Gestalt des 
„Lung“, einer Art Weihe, zugebilligt worden ist^®®®), lassen sich diese Devotionsformeln 
bei den weltlichen Bekennern des Lamaismus auf drei zuriickfiihren. 

Die erste Formel ist das Sechssilbengebet „Om mani padme hum", dessen Her- 
sagen meist von eifriger Betatigung der Gebetsmuhle begleitet xmd oft zahlenmaRig 
iiberwacht wird, indem man die 108 Kiigelchen oder Perlen der Gebetsschnur durch die 
Finger gleiten lafit. Die Einschatzung dieser mystischen Formel, die inhaltlich dem 
Betenden naturgemafi ganz unverstandlich ist, wird am treffendsten durch den lama- 
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istischen Ausspruch gekeimzelclmet : „Die Sechs Silben sind der Nachen, der aus dem 
Kreislauf (der Wiedergeburten, des Saipsara) -fiihrt, sle sind die Leuchte, die das 
Dunkel der Unwissenheit erhellt^°®®)“. Im iibrigen aber haben sich in der Erklarung 
dieses Kardinalgebetes und seiner Anwendung — wenn bier der Begriff „Gebet“ uberhaupt 
zutrifft — eine geinze Reihe von Lamen schriftstellerisch versucht, Aus den ein- 
schlagigen Abhandlungen sei nur ein Titel hervorgehoben ; „Der Nutzen und das Ver- 
dienst des Umdrehens des Mapi-Rades^®®^)". 

An zweiter Stelle steht die dem gesamten Buddhismus gemeinsame ..dreifache Zu- 
fluchtsformel^®®®) *. Sie kann entweder den einfachen Wortlaut haben: „Ich nehme meine 
Zuflucht zu den Drei Kleinodien^®®®)". Mit dieser Formel beginnen iibrigens die meisten 
lamaistischen Bucher ohne Riicksicht auf ihren sonstigen Inhalt. Oder aber sie ist aus- 
fiihrlicher in folgende Form gefaftt: „Ich nehme meine Zuflucht zu dem Buddha^ ich 
nehme meine Zuflucht zur Lehre, ich nehme meine Zuflucht zu der geistlichen Ge- 
meinde^®®’)“. Fur den Lamaismus der Gelben Kirche hat diese Formel noch eine Er- 
weiterung erfahren, indem ihrem Text die Worte „Ich nehme meine Zuflucht zu dem 
Lama" vorangestellt worden sind. Von dieser Erscheinung war bereits im Kapitel fiber 
Tsongkhapa die Rede^®®®). 

Weniger bekannt, aber dennoch im Munde der Laien haufig ist die dritte 
Formel. Sie lautet: ..Dadurch, da6 ich den erhabenen Drei Kleinodien meine Verehrung 
erweise, mogen in bezug auf mich und alle Lebewesen die Sfinden und Hindernisse be- 
seitigt werden!" Manchmal erfahrt aber dieser kurze Text eine Anderung, und seine 
Schlufiworte klingen in den Wunsch aus „ . . . . mogen wir alle Buddhas werden^®®®) ! 
Gerade dieser auf das Heil aller Geschopfe abzielende fromme Wunsch wird un- 
zahligemal gesprochen, und zwar sowohl auf dem Khora als auch gelegentlich der zahl- 
reichen K^ou-t^ous vor den Heiligtfimern imd an den Mani-Stationen, aber auch beim 
Kiang-tschag auf den Gebetsbrettem. Also nicht nur die Sorge um das eigene Seelenheil 
findet in diesen bis ins Unendliche fortgesetzten Niederwerfungen ihren Ausdruck, 
sondem auch die Absicht, alle Lebewesen der Erlosung entgegenffihren und sie der 
Buddhaschaft teilhaftig werden zu lassen. 

Schon oben, gelegentlich der Schilderung der Cbxmgen auf den Gebetsbrettem, 
haben wir feststellen konnen, dafi die Niederwerfungen^®®®) von einer ganz bestimmten 
Reihenfolge korperlicher Bewegungen begleitet sind. In ihnen liegt nach lamaistischer 
Auffassung ein tiefer Sinn. Er wird nach den Erklarimgen der Monche verschieden 
gedeutet^®®^). Folgen wir hier einer solchen Auslegung: 

Indem der Betende die Flachen seiner beiden Hande aneinanderlegt, will er zum 
Ausdruck bringen, dafi er sich in seinem Bestreben, den Buddhazustand zu erreichen, 
sowohl rni die ..Mittel" als auch an die „Weisheit“ — die heiden Hauptsachen auf dem 
Weg zum HeiF®®®) — halten werde ; mit andem Worten : er werde sich praktisch und 
theoretisch betatigen. Wenn er die Hande fiber den Kopf hebt, deutet dies auf seine 
Absicht, in den Tu§ita-Himmei, die Region der allervollendetsten Buddhas, zu gelangen. 
Wenn er die Stirn mit den Handen beruhrt, soil damit ein Gebetswunsch zum Ausdruck 
gebreicht werden, alle jene Sfinden zu tilgen, die im Leben des Leibes ihren Ursprung 
haben^®®*). Die Aimaherung der Hande em die Kehle versinnbildlicht das gleiche Ver- 
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langen hinslohtlich der Verfehlungen der Zunge^®®^), wahrend das Herunterziehen vor 
die Brust auf die Reinigung von den Siinden der Gesinnung oder des Herzens abzielt^®®®). 
Mit dem Hinwerfen auf die Knie bekundet der Glaubige seinen Wunsch, den ..fiinf 
Pfaden^®®®)" nachzuwandeln, die zur hoheren Vollkommenheit fiibren. Mit der Beriihrung 
des Erdbodens durch die Stirn soli die Absicbt bezeugt werden, ein Bewohner der elf 
lichten Regionen zu werden^®®^). Das Ausstrecken der Hande und F iilJe soil sinnbildlich 
den Wunsch verkorpem, es mochten im Wesen des Betenden alle vier Arten der guten 
Handlungen^®®®) zur Verwirklichung gelangen. Durch das gerade und gleichmafiige Aus- 
strecken des ganzen ICorpers soil die Absicht zum Ausdruck gebracht werden, gegen alle 
Widerwartigkeiten und alles Ungehorige in der stofflichen Welt anzukampfen. Mit der 
Wiederaufrichtung vom Erdboden bekundet der Betende, er wolle nicht fiir immer am 
Irdischen und dem Saipsara hangen, sondern seinen Weg nach dem Nirvana richten. In 
dieser Weise werden die Niederwerfungen je nach Wunsch und Eifer in beliebiger Menge 
wiederholt. Jedes Niederfallen und Wiederaufstehen versinnbildlicht die Absicht, die be- 
lebten Wesen, die in den Reichen der niederen Daseinformen verweilen, aus ihnen zu 
befreien und sie den lichten Gefilden von Sukhavati zuzufiihren. Soweit diese lama- 
istische „Erklarung“ der Niederwerfung, in der fiir uns vieles dunkel bleibt, da es nicht 
moglich ist, den tibetischen Monchen in ihre Vorstellungswelt zu folgen und ihre Sprache 
der Beziehungen zu verstehen. 

Eine andere Erlauterung der einzelnen Bewegungen bei diesen Niederwerfungen^®®®) 
vergleicht die Stellung der Hande mit der Lotosbliite tmd die zwischen den Handflachen 
sich ergebende Hohlung mit der „ Leere^^°®)“, jenem Begriff des Mahayana-Buddhismus, 
der in der Philosophie des Nagarjuna^^®^) eine so hervorragende Rolle spielt. Die Be- 
riihr ungen von Stim, Kehlkopf und Brust werden als Ausdruck fiir den Wunsch des 
Betenden gedeutet, mystische Fahigkeiten fiir die Funktionen von Leib, Zunge und Ge- 
sinnung zu erwerben^^®®). Diese Erklarung ist wohl auf tantristische Herkimft oder Ober- 
arbeitung zuriickzufiihren. 

Die geschilderten Formen der Andacht und Verehrung bei den lamaistischen Laien 
stehen zu den zahlreichen Gotterdiensten in den Klostem und deren Tempeln in keiner 
Beziehung. Auch nicht im passiven Sinne. Ein lamaistischer Tempel ist keine Kirche und 
besitzt keinen „Gemeinderaum“. Das gegenseitige Verhaltnis von Laien und Geistlichkeit 
ist daher auch ein ganz anderes, als es unsern Vorstellungen entspricht. Fiir den Klerus 
ist der lamaistische Laie eigentlich nur der „Gabenherr^^®®)“, der nach Vermogen fiir die 
leiblichen Bedurfnisse der Insassen des Klosters sorgt, in dessen Nahe er ansassig ist oder 
seine Herden weiden. Er bedarf der Dienste und Amtshandlungen der Lamen nur insofem, 
als es die Wechselfalle des Lebens erfordern. Als solche kommen in Frage: Geburt eines 
Kindes, dessen Namengebimg, das Stellen des Horoskops, die Festlegung des Zeitpunkts 
einer EheschlieCung oder eines giinstigen Tages fur den Beginn des einen oder andem 
Untemehmens. Aber auch die Bestattung eines Toten gehort hierher, samt den sich 
anschlieSenden Zeremonien und Riten fiir die Erlosung aus dem „Bardo“, dem Zwischen- 
zustand der Seele bis zur Erlangung einer neuen Wiederverkorperung^^®^), und Beein- 
f lussimg bzw. ..Korrektur “ dieser letzteren durch die astrologisch vorgebildeten Lamen. Dies 
ist auch der Grund, weshalb der lamaistische Laie selbst an hohen Feier- und Gedenk- 
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tagen, z. B. beim Butterfest in Kumbum, den in den Tempeln abgehaltenen Gotterdiensten 
nicht mit defer Inbrunst lauscht. Er beschrankt sich vielmehr darauf, vor den Tempei- 
pforten in der oben geschilderten Weise seine Verehrung kundzutun, die Tschorten zu 
umkreisen, voller Eifer mit der Lange seines Korpers das Khora um die ganze Kloster- 
anlage auszumessen und Khadaks zum Schmuck der Getter- und Heiligenfiguren in den 
Tempeln zu stiften. Auch Butterlampen vor den Altaren lafit er anziinden und verfolgt 
mit Aufmerksamkeit die im Klosterhofe stattfindenden Gebrauche und Darbietungen 
bei den religiosen Tanzen. 

Anders steht es mit den Verehrungsformen der Geistlichkeit, also dem eigentlichen 
Gotterdienst des Lamaismus. 

Der Buddhismus wird von den Religionswissenscbaftlem als eine „Buchreligion“ 
bezeichnet und verdient dieses Bewort angesichts des gewaltigen Schrifttums sowohl 
kanonischen als halbkanoniscben Charakters, das er in all seinen Verzweigungen im Laufe 
der Jahrhunderte hervorgebracht hat, mit Recht. Als atheistische Lehre mufite der Bud- 
dhismus natiirlioh auf das Gebet verzichten, gab es doch fiir ihn keine Gottheit, an die 
man sich hatte wenden konnen. Nachdem er aber im Lamaismus zu einem Gebilde 
geworden war, das von den Gestalten zahlreicher imwirklicher Grofien, aber auch von 
Heiligen mit wirklichem, geschichtlichem Hintergrund beherrscht wird, v/ar es nur allzu 
naturlich, dafi diese neu entstandene Religionsform ihren Gottheiten und Heiligen einen 
ausgepragten Kult widmen mufite. So wurde denn auch allmahlich das Buch in den 
Dienst dieser Ausdrucksform der Religiositat gestellt, und es dauerte nicht lange, da 
wuchs die kultische Literatur des Lamaismus schnell an. Kaum zu ubersehen sind 
allein schon die Titel der zahllosen Schriften in tibetischer, aber auch in mongolischer 
und kalmukischer Spradie^^®®). 

Im nachfolgenden soli der Versuch gemacht werden, das Gesamtgebiet dieser lite- 
rarischen Schopfungen in kultischer Hinsicht kurz zu kennzeichnen und durch einige Proben 
zu belegen. 

Im IX. Kapitelfindetsich (Seite 187) eine Erorterung fiber eine besondere Gattung der 
lamaistischen Literatur, die als „Gesammelte Werke“ (tibetisch Ssumbum^^®®)) erscheinen. 
Sie entstammen ausnahmslos der Feder der bedeutendsten geistlichen Leuchten des La- 
maismus^^®’). Natfirlich gibt es in diesen Sammlungen ganze Bande, die ausschliefilich 
als Agenden bei den Gotterdiensten bestimmt sind. Nach einer Aufierung von Professor 
Pozdnejev scheint es in lamaistischen Kreisen sogar gebrauchlich zu sein, besonders 
diese Teile der „Gesammelten Werke“ als „Ssumbum“ zu bezeichnen^^®®). Die Agenden 
zerfallen nun inhaltlich in drei Teile, deren erster den tibetischen Namen „Rabssar‘ 
tragt. Dieser Ausdruck bedeutet in wortlicher Gbersetzung „aufierordentlich klar^^®®)“ 
und wird auch von den Mongolen mit dem genau entsprechenden„MaschiGegen^^^®)“ 
wiedergegeben. In speziellem Slnne enthalt das Rabssal heilige Hymnen zu Ehren der 
Buddhas. Unter ihnen findet man — in dichterischer Form ausgelegt — neben fiber- 
schwenglichen Lobliedem eine Aufzahlung der Gro&taten, die die einzelnen Buddhas in 
ihren verschiedenen Wiedergeburten zum Heil der beseelten Wesen verrichtet haben. 
Diese Gruppe von Liedern wird tibetisch als Todpa^^“) bezeichnet, ein Wort, das 
Schmidt in seinem „Verzeichnis der tibetischen Holzdrucke usw.“ mit „Lobpreisung^^^®)“ 
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iibersetzt* Eine zweite Gruppe Innerhalb des Rabssal bilden die Darlegungen, die wir am 
besten „Bekenntnisse des Glaubens** nennen konnten, wenngleich sie, nach dem tibetiscben 
Ausdruck „Shab^^^^) * zu schliefien, unter den Begriff der oben (Seite 247) erwahnten 
Zufluchtsformeln gehoren. Die dritte Gruppe des Rabssal umfafit Gebete im eigentlichen 
Sinne des Wortes. also richtige Bitten^^^^), und die vierte enthalt schliefilich die 
sogenannten Wunschgebete oder Segenswiinsche^^^^). Sie sind im Lamaismus liberaus 
baufig und wurden gerade von Tsongkhapa zunachst in Lhassa, dann aber auch in alien 
Klostern der Gelben Kirche zu einem besonderen Kult erhoben. Die Rezitation einiger 
dieser Segenswiinsche ist ausschliefilich dem Lama vorbehalten, der den betreffenden 
Gotterdienst leitet. Diese Einschrankung bezieht sich hauptsachlich auf die Wunsch- 
gebete, die an die bereits auf Erden erschienenen Buddhas, also an Vipasyi, Kraku- 
cchanda, Sikhi, Kanakamuni, Visvabhu, Kasyapa und an den geschichtlichen 
Buddha Gautama, gerichtet werden^^^®). 

Der zweite Teil eines Ssumbum, als Agende genommen, besteht aus ritualen Texten, 
die als Titel den gleichen Namen tragen wie die Gottheiten, zu deren Ehren sie 
gesprochen werden. Es sind das die „Furchtbaren“ oder „Schrecklichen*‘, die wir schon 
aus der Beschreibung unter ihrer mongolischen Bezeichnung als „Dokschit“ kennen- 
gelernt haben. Einige von ihnen begegnen uns nochmals bei der Schilderung der religiosen 
Tanze, in denen sie als „Beschutzer der Lehre“ gegeniiber den ubelwollenden Machen- 
schaften der bosen Damonen, die gegen die „Lehre“ alles Schlimme im Schilde fiihren, 
eine hervorragende Rolle spielen. Die „Furchtbaren“ sind „bekehrte“ Damonen, deren 
Aufgabe es ist, die aufiere Welt gegen das Bose zu beschutzen. Um ihnen diesen Auftrag 
zu erleichtern, ist ihr Aussehen schrecklich gestaltet^^^'^). Solcher Gottheiten und ihrer 
Verkorperungen gibt es nun allerdings eine grofie Menge, doch beriicksichtigt der uns 
hier beschaftigende Teil der Agende fiir den Kultus nur folgende neun^^^^) : 

Sanskrit : tibetisch : mongolisch : 

1. Mahakala Nagpo (der Schwarze), oder Jeke Chara (der grobe Schwarze) 

Gonpo (der Beschiitzer) 

2. der Weifie Mahakala Gonkar (weifier Beschiitzer) Tsaghan Itegel (wie tibetisch) 

3. Dharmaraja Tschodschal (Religionskonig) Nom-unChaghan (HerrscherderLehre, 

wie tibetisch) oder Erlik Chaghan 
(der wilde Herrscher) 

4 . Devi Lhamo (himmlische Frau) Okin-Tegri (wie tibetisch) 

5 . Vaisravana Namssa Tein sonos*chal-tu-in Kiibegiin (der 

Sohn des vollig Informierten) 

6. Bigtse Egetschi Degiiii (die jiingere Schwester) 

7 . Isvara Tsangpa (der Reine, Brahma), Esrua (Modifikation des Sanskritaus- 

drucks: der Herr) 

8. Yamantaka Dschigdsched (der Entsetzen Erlik tonilghanUileduktschi(derWllde, 

Verursachende) welcher die Erlosung vollfiihrt) 

9. Hayagriva Tamdin oder Tamdrin (der Morin-Egeschiktii (wie tibetisch), 

Pferdestimmige) 

In den taglichen oder kleinen Offizien verehrt man gewohnlich nur diejenige 
„furchtbare‘' Gottheit, die von dem betreffenden Kloster ein fiir allemal als Schutz- 
geist erwahlt ist. Bei den feierlichen oder groBen Offizien aber werden gleichzeitig fiinf , 
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sechs oder sogar alle unter 1 — 8 genannten schrecklichen Gottheiten verehrt, und zwar 
im Einklang mit der Zahl der verfiigbaren Lamen und — ihrem guten Willen. Der unter 
9 genannten Gottheit, dem Hayagriva, wird nur einmal im Jahre ein Dienst gewidmet, 
und zwar am letzten Tage vor dem Butterfest^^^®). 

Der dritte und vierte Teil der Agende umfaBt die ausgesprochen mystischen Ele- 
mente, die uns unter dem Sanskritausdruck Tantra_, tibetisch Dschud, bekannt sind. 
Sie zerfallen in vier Gruppen, das Kriyatantra, Acaryatantra, Yogatantra und 
Anuttarayogatantra^^®®). Die Riten imd Gebete, die in diesem letztenTeil der Agende 
enthalten sind, gelangen aber nicbt in alien Klostern zur Anwendung, sondem nur in 
denen, die, wie Kumbum und die andem groBen Konvente Tibets und der Mongolei, 
eine besondere Tantra-Fakultat und naturlich auch den dazugehorigen TempeF^®^) be- 
sitzen. Das ist aber wiederum nur in Klostern der Fall, in denen auf den sogenaimten 
Tsannjid-Anstalten das Studium der hoheren buddhistiscben Theologie und Philosophie 
betrieben wird. 

Aul diesen Agendentexten, die einen ansehnlichen Umfang haben, baut sich das 
gesamte Kultwesen der lamaistischen Gotterdienste auf. Daneben gibt es kleinere 
Formulare fiir besondere Amtsbandlungen wie z. B. bei der Namengebung fur ein Kind, 
in Krankheits- und Sterbefallen, die wir etwa mit Kasualien bezeicbnen konnten. Hin 
und wieder kommt es auch in Klostern und beguterten Laienhausem vor, dafi die Lamen 
auf Veranlassung eines frommen weltlichen Erdenburgers den ganzen Kandschur mit 
seinen 108 Banden von A bis Z vortragen. Um das Verfahren abzukurzen, wird dazu 
eine moglichst grofie Anzahl von Moncben zugezogen. Die einzelnen Bande werden 
unter sie verteilt, so dafi die verschiedensten Texte gleichzeitig und gemeinschaftlich zum 
Vortrage gelangen. Dadurcb erwirbt sich der zahlende Laie „Tugendverdienst“. Sagt 
doch ein lamaistisches Sprichwort: „Ob man die Tugend selbst ausubt oder dies durch 
einen (andern) Menschen tun laJSt, ist an sich gleichgiiltig^^®®)". 

Bezeichnend ist eine Zeremonie, die jeder geweihte Monch der Gelben Kirche friih- 
morgens in seiner Behausung vollzieht, gleichsam als Morgenandacht. Dieser religiose 
Brauch heiSt das „Wasseropfer^^®®)“. Es soil nach der Erklarung der Lamen vier 
Gruppen von Lebewesen geistliche Wohltaten zugute kommen lassen: 1. den beseelten 
Geschopfen, die im Luftraum hausen ; 2. den Seelen der Abgeschiedenen, soweit sie noch 
nicht eme neue Daseinsform angenommen haben’^^®^); 3. den Pretas oder Hunger- 
geistern, die in den Vorhofen der Holle weilen, und 4. den Hollenwesen selbst. Als 
Gerate fiir diesen Ritus werden benotigt; eine kleine, schadelformige silbeme Schale, 
in die der Lama Wasser giefit; ein Man^lala, auf das Brotkom gestreut wird, ein 
Vajraoder Gebetszepter und schliefilich jenes Glockchen, das mit dem Vajra gemeinsam 
stets beim Aussprechen der Bannformeln benutzt -wird. Bei der Vollziehung dieses 
Ritus ist ein dreiteiliges Gebet zu sprechen. Der erste Teil erinnert an das Gebot des 
Buddha Sakyamuni, nach dem man alien belebten Wesen Wohltaten erweisen musse, und 
erfleht fur den Betenden die Hilfe der Gotter zur reohten Ausfiihrung der heiligen 
Handlung. Im zweiten Teil werden alle die obenerwahnten Wesen herbeigerufen, wobei 
die Arten der Pretas^^®®) sowie die Abteilungen der heifien und kalten Hollen besonders 
genannt werden: diese Aufforderimg wird mit Ausspriichen von Bannformeln begleitet, 
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Indes der Lama jedesmal das Glockchen ertonen laSt und den Vajra in die Hohe hebt. 
Im drlttenTeil werden alle die genanntenWesen eingeladen, von dem ihnen dargebracbten 
Opfer zu geniefien. Darauf werden sie von neuem aufgezahlt. Der Lama vergleicht 
bei der Aufforderung eines jeden einzelnen unter ihnen sein Opfer mit den Speisen und 
Getranken, mit denen in alten Zeiten die Buddhas und Bodhisattvas die zu einem bosen 
Schicksal verdammten Wesen befriedigten, wenn sie sich heldenmiitig fiir das Wohl und 
Wehe dieser armen Wesen einsetzten. So heiSt es dort z. B. : „Ich erquicke die Pretas 
mit einem Strom von Milch, der herabkommt von der Hand des machtvollen heiligen 
Avalokitesvara. Mogen sie stets durch diese Waschungen Kuhlung geniefien! Nach 
diesen Worten spricht der Lama wiederum eine Bannformel aus, taucht den mittleren 
Finger ins Wasser und spritzt mit einer ruckartigen Bewegung die daran haftenden 
Tropfen in die Luft, um darauf den gleichen Vorgang mit Kom vom Mandala zu wieder- 
holen. Damit wird in geheimnisvoller Weise die Sattigung jener beseelten Wesen ver- 
sinnbildlicht, die unter einem unheilvollen Schicksal schmachten. Die Ausfuhrung dieser 
Zeremonie mit ihren Rezitationen nimmt im ganzen bis zu zwei Stunden in Anspruch. 

Doch nun in den Tempel ! 

Die Aufforderung, sich dort zu versammeln, kann an die Lamen je nach den Um- 
standen oder dem besonderen Brauch eines Klosters in vierfacher Weise ergehen^^^®). 
In den weitaus meisten Fallen wird ein natiirliches Muschelhorn^^®^) benutzt, in das der 
Lama von einer besonderen Erhohung^^^®) oder auch vom Dache eines Tempels mit der 
vollen Kraft seiner Lungen blast, um dann den Ton allmahlich ersterben zu lassen. Gleich 
darauf beginnt er mit einem ganz leisen Blasen, das zum starksten Ton anschwillt. Das 
wird dreimal wiederholt. Fiir die zweibe Art des Rufes wird ein bronzenes Klangbecken 
verwendet^^®®), wie es auch im Gotterdienst gebraucht wird. Dann kennt man noch den 

Ruf zum Tempel durch das Lingbu^^®®), eine Art Flote, die 
wir auch unter den Kultgegenstmiden finden. Am eindrucks- 
382 vollsten wird das Signal zur Versammlung mit Hilfe langer, 

tubaartiger Trompeten (Sk. 382) aus dem gleichen Inventar^^®^) gegeben. 

In Erganzung zu diesen allgemeinen Angaben seien meine eigenen Beobachtungen 
erwahnt; 

Das Wecken erfolgt in Kumbum sommers und winters um 6 Uhr friih vom kleinen 
Turmchen oberhalb des Einganges in der Hofumfassungsmauer der „Gro 6 en Klassiker- 
Halle" aus durch zwei lange imd ein kurzes Signal mit dem Muschelhom oder der Tuba, 
nachdem kurz vorher der weifigekleidete Novizen-Musikant, dem manchmal ein zweiter 
beigegeben wird, den feierlichen Spruch erschallen liefi ; 

„Ehre sei Buddha! 

In der Sprache der Gotter, 

der Nagas, der Damonen und der Menschen, 

in der Sprache aller Wesen, 

so viele es deren auch gibt, 

verkiinde ich die Lehrel“ 

(Entnommen aus Alexandra David-Neel, „HeilIge und Hexer", S. 96 .) 
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Nach 15 Minuten Pause wird das Tuben- oder Muschelhornsignal wlederholt und nach 
weiteren 15 Minuten geschieht lolgendes: 

Abwechselnd bearbeitet ein Lama ein trommelartiges Gebilde in langsamem Tempo 
mit zwei Paukenschlagern ; ein anderer schlagt mit zwei Holzstocken mehrere Takte aul 
die Trommel, dann aul die Briistung. Nach einem von beidenTrommlernerzeugten Wirbel 
tritt kurze Zeit Stille ein. Schliefilich entlocken ein oder zwei Lamen silbergefafiten 
Muscheltrompeten tremulierende Tone, die langsam anschwellen und ebenso abklingen. 

Am Mar-brang, dem Roten Palast auf der Hohe, wurde z. B. am 31. Januar 1927 
in der Weise zur Versammlung gerufen, dafi zwei Lamen grofie, aul dem Dach des 
Wirtschaftsgebaudes aulgestellte Tuben bliesen. Jede der Tuben hatte eine Lange von 
1,6 m, eine Miindungsweite von 20 cm und ein Mundloch von 9 cm. 

Schon nach den ersten morgendlichen Rufen zur Versammlung erhellen sich im 
Winter die Wohngelasse, und bald daraul setzen sich die Lamen nach der Groften 
Versammlungs- Halle in Marsch. Aus alien Ecken des Klosters eilen die Monche einzeln 
md in Gruppen dem Tempel zu, in dem die Morgenandacht abgehalten werden soli. Die 
im Vorhol angekommenen setzen sich entweder auf die Steinstufen oder stehen plaudernd 
herum (Bilder 118 und 119). Die Schabis dagegen nehmen im Vorhof mit Front zum 
Tempel zweigliedrig Aufstellung in Form eines riickwarts offenen Rechtecks, und zwar 
derart, daft die vorderste Doppelreihe auf die untersten Stufen der Steintreppe zu 
stehen kommt. 

Unterdessen sprechen die im Vorhof versammelten Lamen beim letzten Trompeten- 
stoft das Migtsema, den an Tsongkhapa gerichteten kurzen Hymnus^^®®). Dann ziehen 
die Monche ihre Stiefel aus, legen den Gelben Hut auf die linke Schulter, stelgen die 
breite Steintreppe hoch und begeben sich, mit dem Gebko an der Spitze, barfuft auf 
ihre Platze in der Groften Versammlungs- Halle. Im Vorhof bleiben nur die Stiefel 
zuruck, und zwar gehort das an der Riickwand der Galerie und in der Nahe des Haupt- 
porteils aufgehauf te Schuhzeug denen, die das Getsul- und Gelonggeliibde abgelegt haben, 
und das l^gs der Hofumfassimgsmauer der Auftengalerie liegende den Novizen. Merk- 
wiirdig ist, daft die Hofflache sorgsam von Stiefeln frei gehalten wird. An gewissen 
Tagen fiigen die Lamen ihren Stiefeln iibrigens auch ihr oberstes Kleidungsstiick und 
selbst die Gebetsschnur bei. Das Ganze wird in den Umhang eingerollt. 

In dem Augenblick, wenn die letzten Lamen den Saal betreten, gibt der bei den 
Schabis stehende Gebko- Lama ein Zeichen. Daraufhin werfen auch die Novizen die 
Schuhe ab und stiirmen unter wildem Geschrei zum offenstehenden Mitteltor der 
„Groften Klassiker-Halle*'. Seltsamerweise wird ihnen dies aber von Lamen in dunklen 
Gewandern imd mit breiten Kupferringen am Oberarm vor der Nase zugeschlagen. Erst 
auf ein mehrmallges wildes Gebriill der Novizen wird ihrem Drangen und Drucken 
nachgegeben und das Tor geoffnet. Jetzt erst konnen die Schabis im Tempelinnem ihre 
Platze einnehmen. 

Fur das Verhalten der Lamen und Novizen im Tempel, fiir den Anmarsch und den 
Abmarsch bestehen iibrigens ganz bestimmte Vorschriften. Sie sind manchmal in der 
Nahe des Tempelportals eingeschlagen^^®®). 

Nxm sind alle Monche und Novizen in der Groften Gebetshalle versammelt. Jeder 
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sltzt an dem ihm seinem Range nach zugewiesenen Platz auf den niedrigen, mit Polstern 
bedeckten Banken, die im vorderen Teile des Tempels beiderseits der zur Hauptfront 
senkreoht stehenden Saulenreihen des Saales entlang laufen. Dort nimmt er in Buddha- 
stellung Platz, sdilagt seine Fiilie in den Umhang ein und legt das lange iind schmale 
Gebetbuch vor sich bin. Ein Plus tern geht durch den Saal: die in der Tempelmitte 
Versammelten geben leise Titel und Nummer des vom Leiter der Andacht bekannt- 
gegebenen Gebets an die Nebenleute waiter. Dann berrscbt tiefe Stille. Der Gesicbts- 
ausdruck dieser regungslos sitzenden Moncbe ist verklart. Das mystiscbe Dunkel erbobt 
die eindrucksvolle Wirkung. Und wenn einmal ein Vorlauter, und sei es aucb nur durcb 
eine Kleinigkeit, dem Gebko-Lama unangenehm auffallt, so weifi sicb dieser sofort und 
nacbdriicklich Rube zu verscbaffen, indem er mit seinem scbweren Stab zweimal gegen 
eine Saule klopft. 

Aucb aufierbalb der Tore in der Saulengalerie und im Hof sorgen zebn Lamen ver- 
sobiedenen Alters fur Rube. Zur Winterszeit steben sie mit ibren nackten Fiifien auf den 
in der Saulengalerie liegenden Kleiderballen und vertreiben durcb gescbickte Wiirfe mi t 
Holzscbeiten oder Steinen allzu frecbe Hunde. Mitunter drangen sie aber aucb Laien 
zuruck, die in ibrem Bestreben, sicb' dutzende Male auf den Boden zu'werfen, den Toren 
zu nabe gekommen sind. 

Die Besucberzabl der Morgenandacbt wecbselt im Laufe der Jabreszeiten und 
Monate. So konnte icb z. B. am 18. Dezember 1926 boobstens ein Fiinftel der gesamten 
Moncbe in der ..Grofien Versammlungs- Halle" feststellen. Am Tage darauf war sie 
scbon um 8 Ubr morgens in Gegenwart des Kbampo mit Moncbe so voll besetzt, 
dafi etwa zweibundert keinen Einlafi mehr finden konnten und dem Gotterdienst aufier- 
balb der Halle folgen muliten. Am 6. Februar 1927 traf icb beim Morgengotterdienst 
wiederum nur wenig Moncbe an. Auffallenderweise vollzog sicb dieser ganz gerauscblos : 
man borte fast kein lautes Wort. 

Nocb hat die Andacht nicht begonnen, da gewartet werden mufi, bis sich der Kbampo, 
auf seinem erhohten Sitz auf vielen seidenen Kissen thronend, endlich in Buddhabaltung 
niedergelassen hat. Die iibrigen gewichtigen Personen, die zu dem Gotterdienst in beson- 
derer Beziehung steben, baben die ihnen zugewiesenen Platze scbon langst eingenommen. 
So seben wir z. B. denVorbeter mit der tiefsten Bafistimme, den Umdsat^^®*), auf seinem 
erhohten Thron bei P (siebe Sh. 146'), neben ibm, ebenfalls erbobt, den Leiter des Gotter- 
dienstes, der spater beim Konzert fiir die Deckelschlager den Ton angibt. Vor ihm steht 
auf einem kleinen Tischcben neben den drei kultischen Werkzeugen, dem Donnerkeil 
(Dordsche), der kleinen Handtrommel und der Handglocke, ein Behalter fur Weihwasser. 
Gegeniiber dem Umdsat thront auf dem mit Teppichen imd bestickten gelben Kissen 
iiberdeckten hochsten Sitz inmitten der Inkarnationen der Abt. Je niedriger die Inkar- 
nationen ibrem Range nach sind, um so weiter ruckwarts liegt der ihnen zugewiesene Platz. 

Bei einer andem Gelegenheit hatte iibrigens der Kbampo seinen Sitz zwischen dem 
Haupteingang und dem grofien Lichtschacht mit Front zur Tempelmitte. Dort wurden 
ihm wabrend des Gotterdienstes von vorbeihuschenden Lamen in gebeugter Haltung 
Speisen und Tee gereicht. Die Sitzreihen der Moncbe waren dabei hufeisenformig 
angeordnet, mit der offenen Seite gegen den Kirchenfursten. 
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Nun zuriick zur Beschreibung des Gotterdienstes. Beiderseits des Haupttores haben 
der Gebko und sein Gebilfe ihre angestammten Platze. Auch den vibrigen Rangstufen 
und Berufsvertretern sind bestimmte Standorte zugewiesen. Sonderbarerweise befindet 
sich die Musik niobt, wie bei uns, in gesammeltem Chor unter einbeitlicher Leitung, son- 
dem die verschiedenen Instrumente sind iiber den ganzen Saal verteilt. So sitzen z. B. die 
Flotenspieler in der Nabe des Umdsat, und die Posaunenblaser baben ibre 2 — 5 m langen 
Tuben in der Gegend von F (Sk. 146) aufgestellt. 

Der Gotterdienst beginnt. In tiefstem Bafi und ganz langsamem Rbytbmus, der durcb 
die Tone eines Silberglockobens bestimmt wird, intoniert der Umdsat oder Vorsanger die 
Verlesung oder den Gesang der Abscbnitte aus den Scbriften der Kircbenvater oder 
Hymnen und Segenswunscbe. Letztere gelten als besonders geeignet, dem einzelnen 
Moncb und dem Kloster Gliick zu bringen ; sie balten nacb Ansicbt der Lamen aber aucb 
Ungliich und Krankbeit von der geweibten Statte fern. Bei der Verlesung der heiligen 
Texte fallen die Moncbe alsbald im Cbor in den Vortrag des Vorsprecbers ein. Nun 
scblagt der Umdsat die grofien und mit Handbaben versebenen Metalldeckel aneinander. 
An einer bestimmten Stelle greifen alle gkicben Instrumente in dieses „Konzert“ ein, 
ebenso die Posaunen, die Klarinetten und die grofien und kleinen Tamburins. Die Musiker 
bedienen sicb gewobnlicber Texte, aber aucb solcber, die eigentumlicbe Linien und bogen- 
formige Zeicben aufweisen und unsem mittelalterlicben Neumen oder Hakennoten 
abneln. Rascber und rascber gleiten die Worte uber die Lippen des Umdsat und der 
Moncbsschar. Drobnender Paukenscblag betont die besonders wicbtigen Stellen. Da- 
zwiscben miscbt sicb der Klang des Drilbu, des vom Abt gebraucbten Kultglockcbens. 

Die Moncbe sind infolge der Anstrengung allmablicb in Scbweifi geraten, um so 
mebr, als an dreitausend im Saale versammelt sind und die durcb die unzabligen brennenden 
Butterlampcben und Weibraucbkerzen stickig gewordene Luft immer warmer wird. Auch 
die Stimmbander der Moncbe sind vom Kreischen rauh geworden imd bedurfen der Erho- 
lung und Auffrischung. Die Geister miissen also neu belebt werden. Kurzum, eine Pause 
erscbeint notwendig. 

Die Erholimgspause wird mancbmal dazu benutzt, dafi ein besonders fur diesen 
Zweck gewahlter Lama die Tagesordnung verliest, die Angaben iiber die fiir spater an- 
gesetzten Versammlungen, aber aucb die Daten entbalt, an denen von den Wobltatem des 
Klosters oder von reichen Lamen Zuwendungen zu erwarten sind. Das konnen mancbmal 
sebr ansehnliche Geldbetrage oder Naturalien sein. Bei der Verteilung der Spenden erbalt 
jedes Mitglied der Monchsgemeinde, vom Kbampo bis zum letzten Novizen, eine be- 
stimmte Summe Geld oder erne gewisse Menge Naturalien. Beide Zuwendungen sind 
nacb der Stellung abgestuft, die der einzelne im Kloster einnimmt. Den grofiten Anteil 
erbalten natiirlich die hoberen Wurdentrager. Es kommt aber aucb vor, dafi derartige 
Zuwendungen der fur die Bedienung eines bestimmten Tempels vorgesebenen Kongre- 
gation oder einer „Landsmannschaft“ gemacht werden. Unter letzterer versteht man eine 
Vereinigimg von Moncben und Novizen, die den gleicben tibetiscben Provinzen entstammen, 
aber auch die Angehorigen einzelner NationEditaten, wie der Mongolen oder Burjaten. In 
solcben Fallen kommt die Spende bestimmungsgemafi nur den Gliedern dieser Sonder- 
gemeinschaf ten zugute. 
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Im engen Zusammenhang mit der Ankiindigung der Zawendungen und Stiftungen 
steht die praktlsche Verwertung eines Teiles der letzteren, insofern namlich auf Rechnung 
der Stlftung ein Tee oder sogar eine ganze aus Suppe, Tsamba, seltener aus Fleischbrocken 
bestehende Mahlzeit verabrelcht wird. Bei solchen Gelegenbeiten werden oft Hunderte 
von Hammeln geschlachtet und eine mehrfache Zahl von in Hammelfellen eingenahten, 
kopfgrofien Butter laiben in fingerdicke Scheiben zerschnitten. Dabei ist Voraussetzung, 
dafi durch eine solche Speisung den lamaistischen Begriffen von der Heiligkeit der Statte 
kein Abbruch getan wird. Bei reicheren Leuten, die die Dienste der Geistlichkeit in 
Gestalt von Offizien fiir sich oder ihre Angehorigen beanspruchen wollen oder schon 
beanspruchten, verstebt es sich ganz von selbst, dafi sie als Teilbetrag der Gebiihren die 
Mittel zu einer Bewirtung der Monche zur Verfiigung stellen. Das wird, wie wir spater 
sehen werden, manchmal sogar eine recht teure Sache. In einzelnen Klostern freilich 
besteht fur Abhaltung mancher Offizien, die oft nur von den Lamen, die einem gewissen 
Tempel zugeteilt sind, abgehalten werden diirfen, eine feste Taxe. Der Wohltatigkeit 
der „Gabenherren“ ist aber nach oben keine Grenze gesetzt. 

Eine solche Bewirtung der versammelten Lamen erfolgte z. B. auch in der „Grofien 
Klassiker- Halle “ am 15. Dezember 1926 und am 31. Januar 1927 wahrend der Pause 
im Gotterdienst. An diesem Tage waren iibrigens sowohl der Weg entlang der zum Markt 
fiihrenden Schlucht als auch die anllegenden Gebaude mit Hakenkreuzen und Zeichnungen 
bemalt, die einen Kocher und einen Pfeil darstellten. 

Wie spielt sich nun eine solche Massenbewirtung ab? 

Auf ein Glockenzeichen hin wahlen der Gebko-Lama und seine Ge^ilfen, das sind 
die mit Kniippeln bewaffneten Geiks^^®®), fiinfundzwanzig Novizen aus, bei grofiem Ge- 
drange sechzig. Die Auserwahlten werden nach der Kiiche (Thab-khang) geschickt. 
Ein riesenhafter, wurdiger Lama, der ebenfalls mit einem schweren Stock bewaffnete 
Dschama, fiihrt den Befehl iiber den Kiichentrupp. 

Im Kuchenraum mufi jeder der Novizen aus den langs der Wand aufgestellten Holz- 
stiitzen ein eimerartiges Holzgefafi mit 50 Liter Fassungsvermogen herausnehmen. 
Die durch die Kiichenangestellten mittels groSer Schopfer mit Tee gefiillten Butten 
werden durch die Gehilfen nach der „Grofien Klassiker-Halle" getragen. Alles vollzieht 
sich unter grofiter Beschleunigung. Zogemde werden durch die Geiks mit Stocken und 
Lederpeitschen zur Eile angetrieben. 

Im Versammlungsraum, und zwar gleich seitlich der auSeren Eingange, wurde in- 
zwischen je eine grofte Tischplatte auf zwei Holzbocken aufgestellt. Jede ist halbmeter- 
hoch mit handtellergrofien imd fingerdicken Butterschnitten bedeckt. Die ersten Tee- 
trager haben unterdessen in Reihen vor den Tischen Aufstellimg genommen, und an 
jedem sind fiinf Lamen damit beschaftigt, dem dampfenden Inhalt jedes Eimers eine 
bis zwei Butterschnitten hinzuzufiigen. Da der Andrang der Teetrager immer grofier 
wird und sich der ganze Vorgang sehr schnell abwickeln muS, sind die fiinf Lamen ihrer 
Arbeit kaum gewachsen. Immer neue Buttermengen werden auf holzemen Auftrage- 
brettern von Novizen herangebracht. Die schwitzenden Lamen haben alle Hande voll 
zu tun, um die Butter gleichmafiig zu verteilen. Dabei aber ist unschwer festzustellen, 
dafi der eine oder andere Butterverteiler in einem Augenblick, in dem er sich 
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Dschama oder demGebko-Lama und seinen Gehilfen unbeobachtet wahnt, schnell ein paar 
Butterschnitten in den Falten seiner Toga verschwinden lafit. Schliefilich sind nur mehr 
Butterbrocken iibrig, die mit hohlen Handen in die Tee-Eimer geworien warden. 

Die eimertragenden Gehilfen, deren Tee gebuttert ist, werden durch scbarfe Riigen 
und Zurufe zur grofiten Eile angetrieben, dann in der Nahe der Saalturen gesammelt und 
von drei bis vier Ordnem in Gruppen von je seeks bis acht Mann eingeteilt. Auf einen 
Wink des Dschama stiirzen sich dann die einzelnen Gruppen in die ihnen zugewiesenen, von 
Sitzreihen eingefafiten Querschiffe und fiillen, an den Reihen entlang schreitend, die dar- 
gereichte holzerne, napfartige Speiseschale jedes Lamas mit Buttertee. Es gilt als selbst- 
verstandlich, dafi jeder Tibeter, Monch oder Laie an seiner Brust, •unter dem Kleid oder 
Pelzmtintel diese Speisenschale mit sich fuhrt. Schalen aus Silber oder Porzellan sind den 
Monchen verboten, dock trifft man bei vornehmen Lamen Schalen aus wohlriechendem 
Holz an. 

Der Monob hebt nun seine voile Schale vor den Mimd, blast das Butterfett zuriick 
und nimmt einen Schluck des herrlichen Getranks. Mit den Fingem holt er dann aus 
dem Holznapf ein Stiickchen Butter heraus und schmiert sich damit Gesicht, 

Hande und Haare ein. D£mn erst wird der heifie Tee in langen Ziigen mit 
Genufi getnmken. Die zuriickgeblasene Butter pflegt man im Efinapi zuriick- 
zulassen, so dafi beim Nachgiefien wiederum Buttertee, aber in verdiinnter 
Aufmachung, entsteht. Erst beim allerletzten Einschenken verschwindet der 
letzteButterrestmitdemTeezusammenimMagen. Die Tibeter sind gewaltige 
Teetrinker, und die Lamen wiirden sicherlich auch zwanzig bis dreifiig Napfe 
voll zu sich nehmen, wenn sie soviel bekamen. So aber miissen sie sich gewohnlich mit 
drei bis vier Schalen begnugen. Aber nicht immer kommt Butter zur Verteiltmg, so ver- 
mifite ich sie z. B. am 14. Dezember abends und am 18. und 19. Dezember des gleichen 
Jahres gelegentlich der Versammlung in der Grofien Klassiker- Halle. 

Man hort schliefilich nur mehr das Schliirfen des Tees und Laute des Behagens. Ab 
und zu wird aber auch ein unterdriickter Schmerzensruf laut, wenn z. B. ein Geik oder der 
Gebko durch einen scharfen Hieb die keuchenden und schwitzenden Teetrager zu noch 
grofierer Eile anspornt. Besonders hart ist diese Arbeit fiir die kleinen Knirpse von 
Schabis, die kaum groSer sind als die von ihnen geschleppten Tee-Eimer. 

Allmahlich geht der Tee zur Neige. Die Stille im Saal wird schliefilich nur noch 
durch den Gebko unterbrochen, der in kurzen Abstanden mit seinem schweren Stock 
auf den Boden aufstolit. Dum, dum — dum, dum — dum, dum — , so hallt es durch 
den Riesensaal. 

In der Kiiche hat das Jagen und Drangen zur Zeit des Beginns der Pause eine weitere 
Steigerung erfahren; denn dort treffen jetzt ununterbrochen neue zur Teebereitung be- 
stinunte Wassermengen ein, die in grofien Butten gesammelt werden. Das Anschleppen 
dieser Wassermassen von den Bruimen im dreieckformigen Grunde der Kumbum- 
Schlucht im Siiden her besorgen Wassertrager (Sk. 383), die fiir ihren Beruf eigens 
ausgeriistet sind. Um den Leib haben sie einen Giirtel mit einem faustgrofien Leder- 
ansatzstuck (a) geschnallt, das am Kreuz aufruht. Deirauf balanciert beim Tragen der 
Wassereimer. Am vorderen oberen Teil der Butte sind zwei Lederriemen befestigt, die 
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der Wassertrager beim Transport uber die Schultem nimmt, so dafi die Butte fast senk- 
recbt im Gleicbgewicht gebalten werden kann. Die vollen, mit kleinen Holzscbwimmem (d) 
versebenen Wasserbutten werden von den Tragern im Schnellschritt von den Brunnen 
fiber den Vorhof der ..Grofien Klassiker-Halle * nach der Kfiche gescbleppt (Bild 121). 
Dieser Dienst stellt wobl die schwerste Eiller Arbeitsleistimgen im Kloster dar ; jedenfalls 
ist sie die unemgenehmste, da die Wassertrager, wie erwahnt, durcb P eitscbenhiebe zu grofiter 
Bile angetrieben werden. Dies geschieht z. B. stets, wenn bei groftem Besucb der Bedarf 
an Wasser sebr hoch ist und die Arbeit des Wasserholens nur im Laufscbritt be'waltigt 
werden kann. Da der Kficbenmeister ffir die recbtzeitige Bereitstellung von ausreichenden 
Teemengen personlich verantwortlich ist, lafit er in solchen Lagen kein Mittel unbenutzt, 
um seinen Auftrag unter alien Umstanden auszuffihren. Weifi e'r dock nur zu gut, dafi es 
ffir ibn recbt unangenebm werden kann, wenn die Teepausen aus Mangel an recbtzeitiger 
Zufuhr zu lang werden. Desbalb ist der Kficbenmeister in solchen kritischen Minuten 
stets recbt aufgeregt; seine Unruhe fibertragt sich natfirlich aucb auf das ganze Kfichen- 
personal und die Weissertrager und schliefilich aucb auf die den Polizeidienst versehen- 
den Monche. 

Diese allgemeine Unrube wird von einigen nahe den Tempeltfiren sitzenden Moncben 
mancbmal dazu benutzt, sicb beimlicb zu entfemen. Ich war selbst Zeuge, wie der Gebko 
einen grofien, starken Lama in der Saulenvorballe bei einem solchen Fluchtversuch 
ertappte. Der Allgewaltige rief den Sfinder zu sich heran. Er mufite sich auf die Knie 
niederlassen, seinen Oberkorper vorbeugen und mit der Stim den Boden berfihren. 
Wabrend zwei Polizeilamen den Unglficklicben festhielten, scblug der Gebko dem Webr- 
losen mit seinem vierkantigen schweren Metallstab viermal auf Schadel und Rficken. Als 
sicb der Gezfichtigte vor Schmerz aufbaumte, erhielt er noch weitere acbt Schlage, die 
dumpf drohnten. Der also Geprugelte wankte scbliefilich stohnend in den Gebetssaal zurfick. 

Die Teepause im Tsogtscben-Dukhang wird gern dazu benutzt, um die Urteile des 
geistlicben Gerichtes zu veroffentlicben. Vollzogen werden diese bier aber nur, wenn 
jemand auf frischer Tat ertappt wird oder wenn es sicb um Strafen ffir geringere Ver- 
gehen bandelt, wie z. B. wegen Sprecbens mit dem Nebenmann wabrend der Ver- 
sammlungen oder wegen anderer Ungebfihrlichkeiten. Im allgemeinen besteben die Strafen 
vomehmlich in Schlagen mit der Peitscbe oder einer Ledergeifiel, von denen zur Ab- 
schreckung je sechs am Eingang zur Wohnung des Gebko und an den Innenecken des 
Vorbofes sowie an einem Saulenpfeiler direkt hinter dem erbohten Sitz des Allgewaltigen 
hangen. Ausgenommen von korperlichen Zficbtigungen sind nur Wfirdentrager und Greise. 
Schwere Zficbtigungen wegen grober Verstofie gegen die Klosterregeln werden fast 
ausscbliefilich aufierhalb des Tempels an einem eigens hierzu bestimmten Ort vor- 
genommen. 

Gegen Ende der Pause werden von den Wassertragern die Reste des Tees am Rande 
der steilen Schlucht ausgegossen (Bild 124). Dann wandem die Eimer nach der Kfiche 
zurfick und werden wieder in den dort stebenden Gestellen an der Wand untergebracbt. 
Von denGe'iks getrieben, rennen daraufhin die ibres Dienstes ledigen, barffifiigen Wasser- 
oder Teetrager, so schnell sie konnen, nach der Grofien Klassiker- Halle zurfick, wo sie 
sich prustend und schwitzend auf ibren Platzen niederlassen. 
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Unterdessen sind einige Monclie damit beschaftigt, braune Weihrauchkerzen an- 
zuziinden, die in etwa 60 cm langen Biindeln stecken. 

Auch der Gebko-Lama und sein Gehilie, die beide wahrend der Pause die fur 
die Andacditen vorgeschriebene Tracht abgelegt baben, erscheinen jetzt wieder in vollem 
Ornat, an dem ein gesticktes breites Band auffallt, das einer Stoia gleicht und am Rucken 
herabbangt. Dem Gebko und dem Dscbama werden die brennenden Weibraucbkerzen 
ausgebandigt, worauf diese hoben Wurdentrager, die Spitze der Kerzen recbts seitlich 
baltend, in Begleitung der Geiks die Gange zwischen den Sitzreiben durcbscbreiten. 
Scbliefilicb stellen sie sich nabe der Mitte des Riesensaales wiirdig in Positur und stolen 
mit dem scbweren Stocke zweimal auf den Fufiboden. Dies bedeutet, dafi die ungefabr 
zwanzig Minuten lange Pause ihr Ende gef unden bat. 

Der Gotterdienst, der einscbliefilicb der Pause bisber zwei Stunden gedauert bat, 
nimmt seinen Fortgang. Die tiefen Bafitone der Tuben scbwellen lemgsam an und ab, 
die Musikinstrumente begleiten piano und spater fortissimo die zuerst leise, 
dann immer lauter abgebeteten oder abgesungenen Stropben. 

Selten wird noob eine zweite Pause eingelegt, meist nur daim, weiui sich 
der Gotterdienst langer als dreieinbalb Stunden ausdehnt. Im allgemeinen 
wird eine Dauer von drei Stunden nicbt iiberscbritten. 

Gegen SchluS steigem sich sowohl Musiklarm als auch die Stimmen, die 
unentwegt beilige Schriften rezitieren, zum Fortissimo. 

Mit einer sobnellen Handbewegung des Leiters wird der Gotterdienst ab- 
gescblossen. Sie ist das Symbol fiir die Leere. Sofort setzt Totenstille ein. Die Lamen 
verlassen schweigend den Tempel. 

Aucb der Abt ziebt mit Gefolge durch das Haupttor ab und begibt sicb in feier- 
licbem Zuge nach dem Mar-brang. Einige mit Peitschen und langen Stocken bewaffnete 
Polizeilamen babnen vor der Grofien Klassiker- Halle den Weg durcb die neugierige 
Menge. Am unteren Ende der HeJle durcbscbreitet der Zug das Steintor, ziebt den 
Gang zwischen Kuche und Golddach-Tempel hinauf und steigt dann auf dem gepflasterten 
Weg langsam zum Marbrang empor. Solange der Khampo unterwegs ist, erscballen vom 
Dacbe des Roten Palastes ummterbrochen tiefe Tubatone. 

Es ist mir gelungen, eine solche Prozession auf das Filmband zu bannen; 

Den Zug eroffnet ein Polizeilama. Hinter ibm marschiert ein zweiter mit einem 
dicken Stab in der Hand, in dem eine lange, brennende Weihraucbkerze steckt. Ibm 
folgen, paarweise, mebrere in gelbe Gewander gebiillte Lamen mit der hoben gelben 
Miitze auf dem Haupt. Das erste Paar tragt lange Stangen mit einem silbemen Knopf 
an der Spitze (Bilder 155 und 156). bei den nachfolgenden Paaren dagegen ist die 
Stange oben umgebogen und mit einem Haken versehen, an dem ein in Skizze 384 ab- 
gebildetes Dscbaltseui aus gelber Seide bangt (Bildl53). Vom nachsten Paar Lamen 
halt jeder ein Biindel Weihrauchkerzen in der Hand, aus dem eine brennende weit beraus- 
ragt. Die nachsten zwei Priester scbleppen je einen der vierkantigen eisemen Stabe, die 
wir als Abzeichen des Gebko und seiner Gebilfen kamengelemt baben. Ihnen auf dem 
Fufie folgen zwei Moncbe, die silbeme Weihrauchgefafie scbwingen, imd scbliefilich 
zwei weitere, die Klarinetten spielen. Mit kurzem Abstand dahinter kommt der Gebko 
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angewackelt, der wahrend des Gotterdienstes die Aufsicht gefiihrt hatte. Zu seinen 
Pflichten gehort es, den Khampo zu begleiten, sobald er den Mar-brsing verlafit. Der 
eigenartige Gang dieses hohen Wiirdentragers ist iibrigens nicht nur eine Folge seiner 
plumpen gestickten Lederhalbschube, sondern auch seiner hohen raupenahnlichen Kopf- 
bedeckung, die er beim Gehen dauemd auf dem Haupt balancieren mufi. Der Gebko wie 
sein Gehilfe halten in den Handen ein Biindel der oben beschriebenen Weihrauchkerzen. 
Hinter dem Gebko schreitet in wiirdiger Haltung unter einem grofien runden Schirm der 
Khampo. Sein gelbes Gewand ist mit Edelsteinen besetzt, das Haupt bedeckt eine 
mitraartige Miitze, und um seine Schultern legt sich eine gelbe Stola, deren Enden am 
Riicken ubereinanderfallen. 

Den Schlufi des Zuges bilden mehrere Inkarnationen, hohe Wurdentrager und 
schliefilich Lamen. die entweder Gebetsmuhlen in der Hand halten oder auf einem 
TragbrettWeihwassergefafie, mitKhadaks behangte silbeme Karmen, silbeme Glockchen 
und andere Gegenstande, die der Khampo wahrend des Gotterdienstes benotigt, tragen. 
Wenn die Spitze zu schnell gegangen ist und der Zug auseinanderzureifien droht, warten 
die Vorausgegangenen mit dem Gesicht zum Khampo so lange, bis der zuruckgebliebene 
Teil des Zuges wieder aufgeschlossen ist. 

Beim Heraimahen des Abtes fallen die Glaubigen beiderlei Gesohlechts zu Boden, 
einige rutschen heran und erbitten seinen Segen. Mir aber spuckt ein fanatischer Laien- 
jiingling frech ins Gesicht, weil ich keinen K^ou-t'ou gemacht hatte. Diese Unhoflichkeit 
kaim mich aber nicht davon abhalten, zuzugestehen, dafi ich von dem Gotterdienst und 
der Prozession einen starken Eindruck empfing. Um wieviel lebhafter muB dieser Ein- 
druck auf das einfache Gemiit eines weltfremden Tibeters gelegentlich der Abend- 
andachten wirken, weim dazu noch das auf der Plattform der Grofien Klassiker- Halle 
stehende Lamaorchester seine Weisen erklingen lafit. Nach Ansicht der Lamaisten 
sollen die Gotter durch ein solches Konzert gefallig gestimmt werden. 

Um die Schilderung des aufieren Ablaufs der Handlung lebendig zu erhalten, wurde 
vermieden, die Wiedergabe dieser Vorgange duroh Darlegung der liturgischen und 
rituellen Einzelheiten zu unterbrechen. Dies sei nun nachgeholt. 

Zunachst sei der Wortlaut der Texte wiedergegeben, mit denen die Gotter- 
dienste ihren Anfang nehmen. Als Quelle dient die russische Obersetzung von 
Pozdnejev. 

Der Text bildet das erste Kapitel eines jeden Ssumbum, ist also ein Rabssal, und 
stellt inhaltlich, da in ihm alle grundlegenden Dogmen aufgezahlt werden, eine Art 
Glaubensbekenntnis dar. Sein Titel lautet „ModusfurdasBekenntnisdesGlaubens^^®®)". 
Den Text selbst findet man als Einzelausgabe oder Separatdruck nicht nur im person- 
lichen Besitz eines jeden Klerikers, sondern auch bei den Laien, fur die das Schriftchen, 
auch weim sie es nicht lesen koimen, doch wenigstens ein Gegenstand der religiosen Ver- 
ehrung bleibt. Es heiSt darin: „lch glaube an die allerhabensten und heiligsten Lamen. 
die den Grund fiir jegliohe Tugenden des Leibes, der Zunge und der Gesinnung gelegt, 
sowohl meiner eigenen als auch der meiner Ahnen, aller beseelten, den Himmel 
bewohnenden Wesen, und aller Buddhas der zehn Gegenden^^*^) und der drei Zeiten ; — 
ich glaube an die Lamen, die bei der Verbreitung der 84000 Abteilungen der heiligen 
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Lehre tatig gewesen und zum Vorbild, zur Wurzel und Grundlage fiir alle Heiligen 
und Anhanger des geistlichen Standes geworden sind.“ „Ich glaube an den Buddha, ich 
glaube an die heilige Lehre, ich glaube an den Klerus. Ich glaube an alle religios- 
buddhistischen Scharen und Verseimmlungen. Ich glaube an die, die mit den Augen der 
Weisheit ausgezeichnet sind, die den hochriihmlichen Glauben bewahrt. Ich glaube an 
den Buddha und an die Vertreter der Konzile als an Heilige. “ „Oh, wenn es mir doch 
zum Lohn fiir meine Almosen und fiir ahnliche gute Werke vergonnt sein mochte, zum 
Wohle der beseelten Wesen ein Buddha zu werden!" (Dies wird dreimal wiederholt.) 
„Ich glaube an die Drei Kleinodien. Ich erweche Reue ob meiner Sunden und fiir eine 
jede im einzelnen. Indem ich freudig dem Wohl der belebten Wesen diene, halte ich 
in meipem Herzen den Buddha und die Bodhisattvas." 

„Um mein eigenes und fremdes Heil giinstiger zu erwirken, lege ich heilige Ge- 
danken zugrunde.“ „Oh, wenn es mir, nachdem ich mich entschlossen, in meine Seele den 
Keim fur eine heilige Gesinnung zu legen, beschieden ware, alle lebenden Wesen zu 
bewillkommnen und ihnen Mitgefuhl zu bekunden, dann aber, sobald in meinem Herzen 
die Heiligkeit vollig Wohnung genommen, zum Wohle der beseelten Wesen ein Buddha 
zu werden!" (Dreimal.) 

„Oh, dafi doch alle Wesen Gliickseligkeit geniefien^^®®) und der Bedingungen dafiir 
teilhaf tig werden mochten ! Oh, mochten sie doch frei werden vonheftigenimdschwacheren 
Leidenschaften und Ausbriichen und in Gleichmut verharren! Mochten sie doch von 
einer Gliickseligkeit erfiillt werden, in der es keine Leiden mehr gibt!“ (Dreimal.) 

„Ich verneige mich vor dem, der sich losgesagt von den stofflichen Bindungen, der 
keine Gestalt hat, noch Wiedergeburten kennt, weder verweslich, noch ewig ist, noch 
zu- oder abnimmt, sich weder durch verschiedene, noch ausschlieSliche und einzige 
Eigenschaften unterscheidet, der sich den Genufi tiefen Friedens und unbekiimmerter 
Seligkeit verschafft, der der vollkommenste Buddha und mehr ist, als von ihm gesagt 
worden 1“ 

„Ich verneige mich vor dem, der die Sravakas^^®®) zum Frieden fiihrt, die des 
Friedens bediirfen, der durch seine Allwissenheit in jeglichem Falle hilfreich ist — 
fiir die belebten Wesen und fiir die ubrige Natur; der durch die Kenntnis der Wege das 
Wohl der Welten begriindet, der den festen Grand legt nicht nur fiir die Schar der all- 
vollkommenen, machtigen und vielfaltig erleuchteten Sravakas und Bodhisattvas, sondern 
auch der Buddhas!" 

„Ich verneige mich vor dem, der da auflost die Netze der Zweifel und im Besite 
eines vielfach erfaftbaren Korpers^^^®) durch die Strahlen des Samadhi^^^^) aus 
allem hervorgeht!" 

„Du, der du die immerwahrende Hoffnung aller lebenden Wesen bist, o Buddha, 
der die unzahlbaren Legionen der Damonen besiegt imd in Wahrheit alle Dinge kennt, 
tritt ein in daS Reich, wo der Vollkommenheit Freunde sich einen!" 

„So, wie ich die Standbilder (der Genien) wasche nach Mafigabe einer andern 
(mififalligen) Gestalt, die sie auf sich genommen, so vereh're ich durch Waschungen mit 
gottlichem, gewahtem Wasser das Antlitz des allheiligen Buddha." 

„Oh, wenn ich doch zum Lohn dafiir, dafi ich in Ehrfurcht das Diamantanilitz 
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des Amitabhabuddha^^^^) in gottlichen Flor gebullt, einen unzerstorbaren Leib er- 
werben m6cht&!" 

„Ob, dafi doch dafiir, dafi ich dem Angesicbt Buddhas Raucherwerk. irdische Wohl- 
geriiche, Schuttungen von Blumen und Schmuck in Gestalt der vier Dvipas^^^®), des 
Meru-Berges’-^^), der Sonne und des Mondes dargebracht, alle belebten Wesen im 
heiligsten Reiche zur Wiedergeburt gelangen mochten! 

Wie man sieht, rechtfertigt der Gesamtinhalt des eben angefuhrten Textes durchaus 
nicht die Bezeichnung des Ganzen als eines aussohliefilichen „Bekenntnisses des 
Glaubens". Dafi ihm die Lamen selbst den erwahnten Titel gegeben haben, ist allein 
auf den Inhalt der einleitenden Teile zuruckzufiihren. Oberhaupt tragen alle Schopfuhgen 
der lamaistischen Liturgie den Charakter von Mischwerken an sich, und ihre Einreihung 
in die vier Abteilungen des ..Rabssal" als Bekenntnis. Lobpreisung, eigentliches Bittgebet 
oder Segenswunsch ist angesichts des jeweiligen Gesamtinhalts mehr oder minder will- 
kiirlich unter dem Gesichtspunkt der Zugehorigkeit der ersten Satze zu der einen oder 
andern Abteilung. Ganz allgemein gesagt, kommt aber in alien diesen liturgisohen Texten 
die Verehrung und Lobpreisung der Drei Kleinodien zur Geltung. Mit diesem Aus- 
druck reiner Verehrung verbindet sich immer nach mancherlei Obergangen in Form 
guter Vorsatze und des Hinweises auf die eigenen Tugendverdienste der endliche 
Wunsch des Betenden, den Zustand eines Buddha fur die eigene Person zu erreichen 
und auch die belebten Wesen des ganzen Weltalls dieser Gnade teilhaftig werden 
zu lassen. 

Nunmehr sei auch eine Probe aus einem als „ Lobpreisung" bezeichneten Text 
wiedergegeben : 

„Zu Fiifien des Barmherzigen verneige ich mich, der das Rad der heiligen Lehre im 
erhabenen Reiche Tusita^^^®) dreht bei den Himmelsbewohnem, denen ein hehres Los 
zuteil geworden imd die fiber heilbringende Vorherbestimmungen gebieten!" 

,.Zu FfiSen des Barmherzigen verneige ich mich, der in seiner Seele erhabene 
Absichten weckte, fleifiig den Obungen des Mitleids obliegt und den belebten Wesen 
die Moglichkeit schafft, den Weg der Waihrheit zu finden!" 

„Zu FfiSen des Barmherzigen verneige ich mich, der all seine vielfachen heiligen 
Wfinsche erfullt und nun als ffinfter Buddha und Weltenlenker auf diesem Jambu- 
dvipa’-^^®) erscheinen will!" 

„Zu Ffifien des Barmherzigen verneige ich mich, der erglanzt wie die Sonne in 
blendendem Licht imd klar wie der Mond, dessen Leib beim blofien Anblick Ruhe in 
die Seele ergieftt!" 

„Zu Ffifien des Barmherzigen verneige ich mich, der alles kennt, was nur der 
Kenntnis unterliegt, der sich teilnahmsvoll aller lebenden FCreatur annimm t und standig 
um deren Wohl besorgt ist !" 

„Zu Ffifien des Barmherzigen verneige ich mich, der alle Furcht vertreibt, so man 
nur an ihn denkt ; der den belebten Wesen Ruhe verleiht, wenn sie an ihn glauben, und 
ubematurliche Krafte verleiht, wenn man ihn darum bittetl" 

„Oh, mochten doch die belebten Wesen dank dem Tugendverdienst soloher Ver- 
ehrung des Buddha Maitreya teilhaftig werden, der sich ihrer aller erbarmt!" 
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,.Und wenn Er zum allvollendeten Buddha wird, dann mogen wir Seine allernachsten 
Freunde werden und, naohdem wir den Nektar Seiner heillgen Lehre genossen, das Ziel 
des Weges zur unvergleichlichen Heiligkeit, der Bodhi^^^’), erreicdien !“ 

„Oh, mochte uns dock, wenn wir dieses gegenwartige Leben enden, eine Wieder- 
geburt imReiche der Himmlischen, Tusita, winkenundwirheiligerVorherbestimmungen 
teilhaftig werden, wenn wir den barmherzigen Herrscher erfreuen!“ 

„Oh, mochten angesichts derWahrhaftigkeit der Drei Kleinodien, besonders aber 
kraft der wahren Segnungen des Buddha Mailreya all die Wunschgebete, die ich jetzt 
gesprochen, in Erfullung gehen !“ 

„Oh, mogen Wohnung nehmen inmitten aller lebenden Wesen das Gluck und die 
Heiligkeit des barmherzigen Lamas, der Yjdam-Buddhas, der Bodhisattvas und der 
schiitzenden Genien der heiligen Lehre !“ 

Diese Stelle aus den „Lobpreisungen“ stellt das Muster eines Hymnus auf den so 
hochverehrten kommenden Buddha Maitreya dar, den „Messias der buddhistischen Lehre“, 
dem in den Lama-Klostem besonders prachtige Tempel mit oft riesenhaften Statuen 
errichtet werden^^^®). Auch dieser Hymnus klingt in Wunschgebete oder Segens- 
wunsche aus. 

Hier sei nodh ein ganz kurzer Text aus dieser besonderen Abteilung des „Rabssal“ 
angefiihrt. Dal^ einige dieser Wunschgebete nur von dem den betreffenden Gotterdienst 
leitenden Lama vorgetragen werden, war schon fruher auf Seite 250 erwahnt. Es sei hier 
beigefiigt, dafi in solchem Falle der Vortrag durch den vorsitzenden Lama gewissermafien 
im Namen des Buddha oder Bodhisattva erfolgt, dessen Namen das ,.Wunschgebet“ 
als Titel tragt. So ist denn hier von allerlei Qualen und Miihen die Rede, die der Buddha 
oder Bodhisattva fur den Glauben und zum Heil der Glaubigen auf sich genommen. Im 
Hinblick auf die darin liegenden Verdienste werden dann dieWiinsche fiir dieAusbreitimg 
der Lehre und ihr Gedeihen zum Auisdruok gebracht, Der Ober-Lama zahlt also die 
Heldentaten des Buddha auf, wahrend die eigentlichen Formeln der Wunsche von 
den iibrigen Monchen gesprochen werden: 

Ober-Lama: „Zum Heil der belebten Wesen erduldete ich in alten Zeiten schweres 
Ungemach und opferte um ihretwillen meine Ruhe tmd Seligkeit, deshalb..." 

Monche: ..Moge der reine Glaube leuchten in die Ewigkeit!" 

Ober-Lama: ..Fiir Kranke undKriippel wies ich in alten Zeiten Arzneien und Mittel 
der Emahrung (Regeln der Diat^^^®)) an, war den Duldern ein barmherziger 
Retter, darum...“ 

Monche: ..Moge leuchten der kostbare Glaube in die Ewigkeit!" 

Ober-Lama: „Hin gab ich mein Weib, meine Sohne und Tochter, Vieh, 'Elef 2 mten 
und Wagen, um die Heiligkeit zu erwerben, deshalb . . 

Monche: „Mag leuchten der erhabene Glaube in die Ewigkeit^^®®) 1" 

Neben diesen Wunschgebeten mit sozusagen imterteiltem Vortrag gibt es natiirlich 
auch solche, die vom ganzen Klerus gleichzeitig verlesen werden. Doch es mu6 hier aus 
Raummangel leider auf die Wiedergabe einer Probe verzichtet werden, doch sei angedeutet, 
dais zu dieser Gruppe auch ein Hymnus gehort,' der den Titel fuhrt: „Der Herrscher 
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der Wunschgebete fiir einen heiligen und guten Wandel^^*^). Diese Schrift gehort zu den 
verbreitetsten ibrer Art unter den Lamen der Gelben Kircbe. 

Dagegen ist es notig, bier nocb einiges von den Riten fiir die „furcbtbaren Gottbeiten 
anzufiibren, von denen, wie wir friiber erfuhren, acbt bzw. neun im zweiten Hauptteil des 
„Ssumbum** besondere Offizien haben. Es kann freilicb nicbt meine Aufgabe sein, jeden 
dieser Texte bier ausf iibrlicb wiederzugeben, trotzdem gerade auf diesem Gebiet mancberlei 
vorbanden ist. Auf zwea wesentlicbe aufiere Merkmale bei den Offizien fiir die ..scbreck- 
licben*' Gottbeiten muiS aber bingewiesen werden : An den bisber bebandelten Kultband- 
lungen nacb den Texten des „Rabssal“ nehmen alle Moncbe in ibrer gewobnlicben 
Ordenstracbt teil, mit Ausnabme des den Gotterdienst leitenden Lamas, der dabei einen 
weiten, pelerinenartigen Umhang^’^®®) uber die Scbultern geworfen bat. Bei den Diensten 
fiir die „Schrecklicben“ tragen dagegen alle Anwesenden diesen Umbang. Der leitende 
Lama indessen legt einen Omat an, der, mit Ausnabme der Kopfbedeckung, in Scbnitt 
und Farben sebr an die Kostiime erinnert, die die Masken der scbrecklichen Gottbeiten 
bei den religiosen Tanzen tragen^^^®). Dieser Zusammenbang wird obne weiteres 
verstandbcb, wenn wir an das logiscbe Band denken, das zwischen den bier bebandelten 
Kultbandlungen und den Tanzen bestebt. Als Kopfbedeckung fiir den amtenden Gelong 
dient diesmal eine Art Krone, die aus funf plattenformigen Gebilden mit je einer Dar- 
stellung der fiinf ,.Dhyanibodbisattvas^^®^)“ bestebt. Aulierdem sind diese Gotter- 
dienste im Gegensatz zu den vorber gescbilderten Riten immer — wenn aucb nur stellen- 
weise — von Musik begleitet. 

Weiter gehoren zu ihrem unumganglicb notwendigen Bestandteil Opfer, die aus 
Butter, Teig und allerbemd Zutaten hergestellt werden. Drei dieser Opfer, das Torma, 
Ssor und Linga, werden wir bei der Scbilderung der religiosen Tanze als wicbtige Re- 
quisiten naber kennenlernen. Auf die iibrigen konnen wir bier nicbt eingeben. Femer wird 
bei den Offizien fur die „Scbrecklicben“ die Zabl der auf dem Altar stehenden Opfer- 
scbalcben vermebrt und vor den Sitz des Abtes oder des sonst den Kultus leitenden 
Geistlicben ein Tiscbcben gestellt, auf dem sicb folgende Gegenstande befinden: 1. das 
bekannte Glockcben nebst dem Vajra, 2. eine menscblicbe Scbadelscbale, auf einem metal- 
liscben Dreifufi^^®®) rubend, die je nacb der Gottbeit, der der Dienst gilt, mit Tee, Wein 
oder Blut gefiillt ist ; diese Flussigkeiten werden an gewissen Zeitpunkten der Handlung 
vom Abt ausgesprengt ; 3. ein Bumba^^®®), das ist eine Tempelkanne mit Weibwasser, 
aus der ein Biiscbel Pfauenfedem^^®’) ragt; mit diesem Wasser werden die erwabnten 
Opfer aus Teig, Butter usw. geweibt, und 4. eine flacbe Scbale oder ein Teller mit 
Gerstenkornern, die in die Luft geworfen und damit gleidhfalls der furcbtbaren Gottbeit 
als Opfer dargebracbt werden. 

Oberdies \vird die Absingung oder Verlesung der fragbcben Texte zeitweise vom 
Abt allein, dann wieder von alien Moncben mit mystiscben Bewegungen der Hande unter 
eigenartiger, wecbsebider Stellimg der Finger begleitet. Dadurcb sollen gewisse Arten 
von Opfern versinnbildlicbt werden^^®®). Aucb kommt bei diesen Kultbandlungen das 
Scbnalzen mit den Fingem sowie Handeklatscben vor, Gesten, die vnr in nocb viel bau- 
figeremMafie bei den Redekampf en w^rend derTsannjid-Priifungen beobacbten konnen. 
Hier wie dort baben diese eigenartigen Bewegungen den Zweck, die bosen Genien zu 
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Bild 124 Lamen m der Andachtspause vor der Front der Hofamfassunsrsmauer der Grofien 
Klassiker-Halle (3). Novizen bringfen den uberschiissigen Tee in Eimern nach der 
Schlucbt im Vordergrund und schiitten ihn dort aus 



Butterfest. Die beiden Grofien Tschodpa. Vorne links Tschodpa Nr. 8, hinten 
rechts Tschodpa Nr, 12. Rechts vorne Dach des Tiirmchens liber der Ostmauer 
des Tscho-ra. Im Hintergrund Siidwesten 


Bild 125 



verlreiben. Im Offizium fvir Mahakala wird z. B. in einem Falle der Schlag der 
rechten Handflache auf die linke von dem Ausruf ..Vernichte alias Ungehorige in 
alien Landen!" begleitet, wahrend beim Schnalzen mit den Fingem Bannformeln ge- 
murmell warden. 

Bevor der eigentliche Knit beginnt, sind die bereits im Tempel versammelten Lamen 
gebalten, sich in eine stille Betrachtung der verehrten ..schrecklicben Gottheit“ zu ver- 
senken. Die schauerlichsten Bilder enthiillen sich dabei der Phantasie des sinnenden 
Lamas. Pozdnejev hat in Obersetzung eine Probe davon gegeben^^^®) ; In einem Meer 
aus Menschen- imd Pferdeblut tiirmen sich spitze Wogen, die einen rechteckigen kupfemen 
Berg umspulen. Auf ihm ruhen, von unten begonnen, eine Lotosblute von entsprechender 
GroBe. ferner die Sonnenscheibe, eine menschliche Leiche und ein Pferdekadaver. Darauf 
steht, mit rotem Antlitz, in schrecklicher Riistung, ein Bronzeschwert haltend, die Gottheit 
Dschamssrang^^®®). Sie soil diejenigen Menschen dem Tode iiberliefem, die ihre reli- 
giosen Geliibde gebrochen haben. Aus dem Rachen des Ungeheuers schauen vier grausige 
Hauer, die Zunge bewegt sich in grimmigem Zom. Die Augenbrauen lodem in Feuer- 
flammen. Das Haupt ist gekront von einem schrecklidien Diadem aus funf Menschen- 
schadeln. Begleitet ist sie von der Himmelsjungfrau mit drei Gesichtem^^®^) imd dem 
„Gebieter fiber das Leben’^^®®)", beide mit Marterinstrumenten gerfistet. Dazu kommt ein 
ganzes Heer von Henkern. 

Diese schauerliche Vorstellung kennzeichnet denn auch den nach Beendigung der 
Betrachtung einsetzenden Kult, den wir mit Rficksicht auf seine Lange hier in Einzel- 
heiten nicht wiedergeben konnen. In den ersten Zeilen finden wir folgende Anruf ungen: 

„Ich lade euch ein, die ihr ewigen Aufenthalt im sfidwestlichen Lande der Leichen 
genommen : den Herrn des Lebens, die grofien roten Henker und die Unholde, die sich 
nicht den Befehlen des Dschamssrang widersetzen, die todbringenden Schwerttrager, die 
einundzwanzig seligen .,furchtbaren Gottheiten^^®®)", die dreitausend Teufel imd Rak- 
§as^^®^), ]'a das ganze nach Tausenden zahlende Heer der roten Damonen mit ihren 
Helfem, die nicht von den Geboten Buddhas, des Meisters, abweichen! Kommt her 
kraft eures Versprechens !" 

„Oh, hochgeborener und majestatischer Schfitzer Dschamssrang, geruhe, deinen viel- 
stockigen, aus Schadeln geffigten Palast zu verlassen, dessen Wande aus dunkelrotem 
Jaspis bestehen und der allseitig eingehegt ist von kupfemen Bergen und weiterhin von 
Seen, geffillt mit Menschen- und Pferdeleichen und einem Bodensatz von dieser Tiere 
Blut — ja, komm herbei aus deinem Palast, der jenseits hinter sieben oden und finsteren 
Reichen llegt!“ 

„ Ja eilt herzu, ihr Schwarme der Heifer und Scharen der Henker ! Kommt sogleich 
hierher, mir Krafte zu verleihen, die Taten eines Yogacarya^^®®) zu vollfflhren und die 
zehn starken, verderbenbringenden Feinde zu zermalmen! Kommet sofort und, nachdem 
ihr das Opfer hingenommen, vernichtet alle schwarzen Seiten des Daseins, verwandelt 
in Staub und Asche die gegnerischen Schadenstifter und die Hindemisse!" 

Und weiter hei&t es dann spater in wertvoller Erganzung zu der Charakteristik ffir 
die schrecklichen Gottheiten in der Abhandlung fiber die religiosen Tanze : 

„Obgleich auch die Eligenschaften des geistlichen Wesens und die Sphare der Ruhe 
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unwandelbar ist, sind doch fur die Abstellung und Wiedergutmachung des Un- 
rechts die furchtbaren Getter erschienen, erfullt von aufierordentlicher Macht; 
sie sind die Huter des Glaubens und der Lehre. Ich vemeige mich vor den furcht- 
baren Gottheiten und den roten Henkem.“ 

Diesem Abschnitt folgen Bannformeln und Empfehlungen der Opfergaben an die 
Gottheit und ihre Begleiter, wobei vom Abt die Worte gesprochen werden: „Uni 
Dschamssrang und seine Genossen zu erfreuen, verehre ich sie mit einem grofien Meere 
verschiedenen Blutes. Om ma hum!“ Dabei hebt der Sprecher die Schadelschale mit 
ihrem Inhalt in die Hohe und lafit sie dreimal in der Luft kreisen. Die Fortsetzung bildet 
eine Reihe von Bufigebeten und Reuebekenntnissen, in die auch das hundertzwanzigmal 
ununterbrochen wiederholte „Oin mani padme huin eingeschaltet wird. Daran schliefien 
sich unter d^ Klangen des Tempelorchesters wieder Darbietungen von Opfem und 
einige der uns ihrem Charakter nach schon bekannten ..Gebetswiinsche" sov^rie eine 
Menge verschiedener Bannformeln. Wahrend sie gesprochen werden, ertont wieder das 
Glockchen des Abtes, und die ubrigen Monche fuhren mit den Fingem schnalzende Be- 
wegungen aus. Die weiterenAbschnitte enthaltenBittgebete an die Begleiter der Gottheit, 
in denen sie unter anderm angegangen werden, eingedenk des Genusses des „Opfers des 
roten Fleisches und Blutes", „den Buddha-Glauben zu schiitzen, das Ansehen der ,Drei 
Kleinodien zu erhohen und das Licht der Lama-Gemeinde bis in alle Ewigkeiten 
leuchten zu lassen". Nun folgen langatmige Lobpreisungen auf Dschamssrang und sein 
Gefolge — erweitert durch eine Schilderung gleicher Art, wie wir sie schon aus 
der kehrseits mitgeteilten Vision kennen. Im Anschlufi werden die Gottheit imd ihre 
Begleiter, denen sich jetzt, nach dem Wortlaut des Textes zu schliefien, auch noch 
Yamantaka, der Gott des Todes und der Unterwelt, zugesellt hat, gebeten, ihre ganze 
Kraft fiir die Vemichtung der Feinde der Religion einzusetzen. Dabei werden sie in echt 
naiv-realistischer Weise daran erinnert, dafi sie doch einst vor dem machtigen Va- 
jradhara ein feierliches Versprechen und Gelubde abgelegt hatten. Nim sei die Zeit 
gekommen, es zu erfullen! Man sieht, es liegt doch Logik in diesen scheinbar so krausen 
und auf den ersten Blick unentwirrbaren Riten. 

Nochmals bieten die Lamen den Gottheiten und ihrem Gefolge die ganze Serie der 
Opfer an, wobei eins derselben direkt als ..Fleisch und Blut der verhafiten Feinde" be- 
zeichnet imd aufierdem noch eine Schale mit „rotem Branntwein und Wein" kredenzt 
wird. Der abschlieSende langere Text des ganzen Ritus enthalt eine Zusammenfassung 
der vorgebrachten Bitten und empfiehlt der Gnade und Obhut der gefeierten schrecklichen 
Gottheit „. . .auch dieses Kloster selbst, alle sichtbaren und unsichtbaren Dinge von nun 
an bis auf die Zeit, da wir die Bodhi erwerben". „Bleibt unverbruchliche Stutzen fur 
den Glauben und fiir alles, was lebt und webt ! . . ." 

Das Teigopfer selbst aber, vor dem dieser Ritus vollzogen wurde, wird aufierhalb 
der Mauem des Klosters auf einem kleinen Scheiterhaufen verbrannt . . . 

Eine religiose Zeremonie sei noch geschildert, die in den Klostern recht haufig 
vollzogen wird, und zwar die Handlung, die auf tibetisch Tiissol, im Mongolischen 
Ukijal urgiikii^^®®) genannt wird. Das bedeutet wortlich in beiden Sprachen „Dar- 
bringen der Waschung", ein Ausdruck, den wir am besten mit „Wasserweihe" wieder- 
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geben koimen, handelt es sich dock hier um die Segnung des Wassers, das in den lama- 
istischen Klostern in reichlichen Mengen gebraucht wird. Diesem Ritus, der auf keinen 
Fall mit den eben behandelten Offizien fiir die „sclirecklicben“ Gottbeiten in zeitlicbem 
Zusammenbang stehen darf^^®'^), geht stets das „Lama-Opfer^^®®)“ vorauf. Indessen hat 
das Tiissol mit den Offizien fiir die „Furchtbaren“ gemeinsam, dafi es unter den Klangen 
der Musik vollzogen wird. Die Zeremonie selbst braucht nicht unbedingt im Tempel 
stattzufinden. 

Die Aufierlichkeiten einer Wasserweihe, die in einem Zelte stattfand, und die 
sich anschliefiende Prozession habe ich in meinem Buche „Om mani padme hum" 
(Leipzig 1929, Seite 137 — 141) geschildert imd durch einige Skizzen und Photos illu- 
striert. Diesen fiige ich hier noch das Bild 126 hinzu. Der bei dieser Zeremonie ange- 
wandte Ritus besteht aus drei Teilen : Der erste stellt die Bitte dar um die Tilgung aller 
Sunden der Teilnehmer an der Wasserweihe und Aufforderung an die Buddhas, um des 
Wohles der Lebewesen willen in den Standbildern des Altars Wohnung zu nehmen. 
Der zweite Teil erinnert an allerlei Waschungen, von denen die Legenden und historischen 
Erz^lungen des Buddhismus zu berichten wissen, und zahlt dann die machtvollen Eigen- 
schaften der Buddhas auf, im Verein mit der an letztere gerichteten Bitte, auch den 
belebten Wesen, die dieses zu weihende Wasser benutzen werden, jene Eigenschaften 
verleihen zu wollen. Der dritte Teil ist eine Danksagung an die Buddhas, wobei die 
Opfer angefiihrt werden, die bei dieser Gelegenheit im Tempel dargebracht wurden, imd 
schliefilich ein Loblied auf die Wirkungen des Weihwassers selbst. Die Lamen erscheinen 
zu dieser Zeremonie in ihrer gewohnlichen Robe. Notwendige Gegenstande sind ein 
Metallspiegel, eine Vase, eine Kanne tmd ein Mandala, an dessen Stelle manchmal auch 
eine eigens fiir diesen Zweck hergestellte SchiisseP^®®) treten kaim. 

Alle diese Gegenstande werden vor Beginn der Zeremonie inmitten des Tempels 
genau gegeniiber dem Altar mit den Buddha-Statuen auf einem besonderen Tischchen auf- 
gestellt. Sobald die Verlesung des ersten Teils der Gebete beendet ist, erheben sich vier 
Lamen von ihren Sitzen; einer halt den SpiegeP^"®) derart vor die Buddha-Statuen, dafi 
sie sich in seiner Flache spiegeln; ein anderer Lama nimmt die mit reinem Wasser gefullte 
Kanne. der dritte halt das Mandala oder die Schiissel imter den Spiegel und der vierte 
ein Khadak oder ein besonders hierfiir bestimmtes reines Seidentuch, das tibetisch 
Tura^^’^) heifit. Wenn nun wahrend der Verlesung des zweiten Teils der Gebete die 
Waschungen erwahnt werden, gieftt der Lama bei Beendigung eines jeden Teilabschnittes 
und unter Anwendung einer Dharapi aus seiner Kanne Wasser auf den Spiegel, das, fiber 
Spiegelbilder fliefiend, nach dem Glauben der Lamaisten heilige und heilende Krafte 
aufnimmt. Nach jedem Begiefien sprechen die Offizianten aufs neue eine Bannfonnel, 
wahrend der Lama, der das Tuch halt, den Spiegel abtrocknet. Das wiederholt sich 
im ganzen ffinfzehnmal. Es seien hier einige der diese HEmdlung begleitenden Worte 
beigeffigt: 

Die Lamen: „Genau, wie die Himmelsbewohner, als ihr, o Buddhas, geborenwurdet, 
an euch die Waschung vollzogen, so vollziehe auch ich am Buddha-Leibe mit dem reinen 
Wasser der Himmlischen diese Waschung." (Deirauf folgt die Dhara^i und das Begieften 
des Spiegels mit Wasser.) 
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Die Lamen: „Ich trockne ab ibren Leib mit einer reinen Gewandung, getrankt mit 
unvergleichlichen Wohlgeruchen.'* (Wiederum eine Bannformel und Abtrocknen des 
Spiegels.) 

Die Lamen: ..Obgleich es am Leibe der Siegreichen aucb nichts Verwerfliches 
gibt, trage ich dock dieses Wasser der Waschimg zu ihrem Leibe empor, auf dafi das 
Dimkel der Leiber der Lebewesen Licht werde! ’ (Dharapi und Ausgiefitmg.) 
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XIII. KAPITEL 


Das Butterfest 

I. Allgemeines, Tsdiilkhor, Tschodpas 


I n den Offenbarungs- und Kulturreligionen wie in denen von Volkern, die, vom 
Europaer aus gesehen, auf einer niedrigeren Stufe stehen, lafit sich ein eigentiimliches, 
aber durchaus naturbedingtes Merkmal feststellen, das darin besteht, daS im Ablauf 
ihres kultischen Jahres gewisse Tage besonders gefeiert werden. Merkwurdig ist dabei, 
dafi in fast alien Religionen diese besonders ausgezeichneten Tage des Jahres zeitlich un- 
gefahr zusammenfallen, soweit nicht klimatische Verhaltnisse imd feststehende Kalender 
Verschiebimgen verursachen. Diese .,Feiertage“ sind gekennzeichnet durch alljahrlich 
wiederkehrende Naturereignisse oder durch den Anfang der Jahreszeiten, des Mond- 
monats usw. Oder aber mem hat sie erfahrungsgemafi als die zweckmafiigsten Zeit- 
punkle erkannt fiir Beginn und Beendigung der Arbeiten des Acker- und Weidebetriebs, 
der Fischerel und der Bienenzucht. Oder sie wurden auch gewahlt, da sie das Ende und 
den Beginn der Schonzeit des jagdbaren Wildes anzeigen. Gerade bei den primitiven 
Volkern geben die erwahnten lebenswichtigen Betriebszweige den Ausschlag. Im Zu- 
sammenhang mit diesem astronomisch oder klimatisch bedingten stets sich wiederholenden 
Ablauf von Leben und Arbeit kommt es zur Ausbildung von mythisch, magisch oder 
religios getonten Gebrauchen. Selbst im Christentum der slawischen Volker Ost-Eiuropas 
und der Balkan- Halbinsel finden sich derartige Gebrauche, obwohl die kirchliche Sanktion 
durch Schaffung besonderer Riten den zugrunde liegenden Gedanken ein anderes Antlitz 
gibt^^’^). Den ersten praktisch erfolgreichen Versuch, derartige durch den Lauf der 
Himmelskorper oder durch die Jahreszeiten ausgezeichnete Tage zu geschichtlichen Er- 
eignissen in Beziehung zu setzen imd ihnen so einen sakular-religiosen Sinn zu geben, hat 
das Judentum untemommen^^^®). Wenigstens hat kein anderes Volk des Altertums gewisse 
Tage und Abschnitte des Jahres in so scharfer Pragung aus der Ordnung des Jahres 
herausgehoben, wie dies die Juden taten. Das Christentum ubemahm einige von diesen 
Einrichtungen als geoffenbartes und iiberliefertes Gut, gab ihnen freilich den durch die 
Wende der Zeiten bedingten spezifischen Sinn in sakularer und historischer wie auch 
in eschatologischer Hinsicht 

Aber noch ein anderer Umsteind mu6 bei den Offenbarungs- und Kulturreligionen 
als feiertagbildend in Betracht gezogen werden. Diese Lehren, schon an und fur sich 
„Buchreligionen", wurden geistiger Besitz von Volkern, deren begabteste Vertreter danach 
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strebten, das iiberkommene, als kanonisch geltende Schrifttum missionarisch auszuwerten 
und fur seine Anhanger mehr oder minder verpflichtend zu erweitern. Fur die Ausbreitung 
der „Lehre“ aber wird es dabei stets, soweit das schlichte Volk in Frage kommt, das 
geeignetste sein, mindestens alljahrlich einmal die sittlichen Werte der Religion an 
Ereignisse aus dem Leben ihres Stifters, ihrer hervorragenden Zeugen oder Martyrer 
anzukniipfen. Der Heiligenkalender und das Martyrologium der auf das Urchristentum 
zuriickgebenden Kirche liefem den Beweis dafiir, wie gerade die Feste der Heiligen 
beim einfachen Volk zu besonders beliebten Feiertagen wurden. Die Verbindimg mit dem 
Kern der „Lehre“ dagegen wird am treffendslen durch die festtagliche Hervorhebung der 
bedeutendsten Ereignisse im Leben ihres Stifters aufrechterhalten. Wieviel sich dabei 
der einzelne von diesem „Kem der Lehre“ zu eigen macht, ist eine andere Frage, die 
natiirlich im engsten Zusammenhang mit seiner seelischen Verfassung steht. 

Diese astronomisch-klimatischen und geschichtlichen Wurzeln sind es nun auch, aus 
denen, vielleicht noch etwas unterstutzt von mythologischem Einschlag, der kirchliche 
Kalender des heutigen Lamaismus entstanden ist. Und so hat neben den Tagen der 
Fasten und der Bufie auch der Tibeter seine Feiertage, die er in seiner Sprache 
Dusang^^'^^) nennt. Sie alle — es ist eine stattliche Anzahl — in der Reihenfolge der 
Monate des Kalender jahres aufzufuhren, wiirde zu weit gehen. Aber auch bei eingehender 
Wiirdigung der Ereignisse, auf welche die Feste zuruckgehen, ware ein vollkommenes 
Verstandnis nicht zu erzielen. Dies ist nur moglich, wenn einem solchen „liturgischen 
Kalender des lamaistischen Kirchenjeihres** eine ins einzelne gehende Beschreibung und 
Gliederung der taglichen Gotterdienste nicht nur nachder auBeren, realenSeite, sondem 
auch unter Mitteilung der Texte mit ihren Obersetzungen vorausginge. Die hierzu notigen 
Untersuchungen wurden aber schon fur sich allein eine in sich abgeschlossene Arbeit 
darstellen. Nur unter deren Heranziehung scheint es iiberhaupt moglich, den wahren 
Gehaltder gewohnlichen religiosen und feiertaglichen Handlungen, soweit ihre Texte zu- 
ganglich sind, unserm Verstandnis zu erschlieUen. Nach dieser Richtung hin ist aber 
bisher in europaischen Sprachen noch verschwindend wenig geleistet worden. Trotzdem 
kann nicht geleugnet werden, daB sich schon jetzt an Hand des Schrifttums aus zweiter 
Hcind, hauptsachlich der Obersetzungen in die russische Sprache, einiger bibliographischer 
Angaben und des Lexikons von Sarat Chandra Das eine einigermafien befriedigende 
Skizze herstellen liefie. Dazu liefem die Arbeiten des Inders Sarat Chandra Das, der 
Gebruder Schlagintweit, des Englanders Waddell, des Amerikaners Rockhill, 
unseres Landsmannes Professor A.H.Francke, des russischen Professors Pozdnejev, 
der Franzosin A. David-Neel und der beiden buddhistischen Burjaten Cybikov und 
Baradijn auch nach dieser Richtung wertvollen Stoff fiber den Lamaismus. Es ware 
jedenfalls begriifienswert, weim eigene Forschungsreisen nach Tibet und der Mongolei zur 
vollstandigen Erforschung des Lamaismus und seiner Einrichtungen unteraommen wurden ! 

Das Butterfest eroffnet uns tiefere Einblicke in die soeben angedeuteten Zusam- 
menhange zwischen dem Ablauf des Lebens und dem Wesen der Religion. 

Bevor wir zu seiner Schilderung fibergehen, seien einige Angaben fiber zwei andere 
Feste, namlich das Jarna und das Lampenfest, vorausgeschickt. 

Das Jarna fallt in den Hochsommer, wurzelt also in klimatischen oder astro- 


270 



nomischen Bedingungen, worauf auch das Wort Jarna^^^®) oder ..Sommer- Wohnung" 
deutet. Daneben besteht der verwandte Ausdruck Jartschod^^'^®). zu deutsch ..Sommer- 
Opfer“. ein Wort, dessen zweiter Teil, Tschod. uns noch eingehender beschaftigen wird. 
Der erste Begriff ist dann zu einem Jarna Kalen^^^’) erweitert bzw. verandert worden. 
was wortlich ..Sommer- Wohnungs-Erkenntnis*' heifit. Darunter diirfen wir uns aber 
keineswegs etwas Liebliches und Erfreuliches vorstellen; es ist vlelmehr damit eine 
durchaus emste Feier gemeint. die an die Teilnehmer recht schwere Anforderungen 
stellt. Nach den Angaben von Cybikov^^^®) uiid Pozdnejev^^^®) wird diesebeiligeBufe- 
feier nur in den grofien Klostern begangen. Nur die vollgeweihten Monche, die Gelongs. 
und die Getsuls, diirfen daran teilnehmen. Aber auch sie machen nur verbal tnismaRig 
wenig Gebrauch von dieser Erlaubnis, trotzdem die Teilnahme an dieser Bufiubung Ver- 
gebung samtlicher Siinden gewahrt. Das hat seinen Grund in den hohen. mit der Feier 
verbundenen Anforderungen. die trotz mancher Erleichterungen viel zu streng sind. So 
erzahlt z. B. Cybikov. dafi sich zu einem Jama in Brabung im Jahre 1901 nur funf- 
hundert Monche. das heifit der siebzehnte Teil des gesamten dazu berechtigten Klerus. 
eingefunden batten. 

Dieser religiosen Zusammenkunft liegt die Gewissenserforschung an Hand der 250 
bzw. 253 Regeln des Pratimoksasutra^^®®) zugrunde, das die Richtschnur fiir die 
Monche ist. Die Bufifeier umf afit einen reichlich langen Zeitraum. der mit der Betrachtung 
der verschiedenen Vorschriften des an sich nicht umfangreichen Sutras, mit Selbstpriifung 
und mit genau vorgeschriebenen Bufiiibtmgen ausgefiillt ist. Am 16. des letzten Sommer- 
monats beginnend, dauert eine derartige religiose Versammlung 45 Tage! Wahrend der 
ganzen Zeit diirfen die Teilnehmer das Kloster nicht verlassen. 

Hirer Gewohnheit gemafi fiihren die Lamen die Einrichtung des Jarna auf die Zeit 
des Buddha Sakyeimuni zuriick. In der Vorrede zur Erlauterung der Texte dieses Dauer- 
offiziums findet sich unter anderm auch eine Erzahlung. die fiber den Ursprung der uns 
eigenartig anmutenden Bufiiibung berichtet: ..Als einst der allervollendetste Buddha in der 
Stadt Sravastl^^®^) weilte. versprach er. den Sommer im Park des Konigssohnes Pra- 
sanjita^^®®) zuzubringen. Zur selben Zeit machten sich die Jiinger Buddhas auf. um 
milde Gaben einzusammeln. Wie sie so von einem Ort zum andem zogen. machten sich die 
Gegner der Lehre Buddhas, die Tirthikas^^®®), in boswilliger Weise mit den Worten 
fiber sie lustig : .Die Jfinger des Sakya-Sohnes fibertreten ihre Grundregel. kein Geschopf 
des Lebens zu berauben. Jetzt. wo sie sich zur Sommerzeit auf den Bettelgemg begeben, 
stofien sie auf eine Menge kleiner Tierchen und winziger Insekten. die sie des Lebens 
berauben, indem sie sie mit den Ffifien zertreten.* Die Jfinger Buddhas eilten zu ihrem 
Meister und erzahlten ihm, was sich ereignet hatte. Der Allervollendetste traf daraufhin 
die Verffigung, die religiose Feier in der Sommerzeit abzuhalten. Er gab also den Rat, 
wahrend des Sonuners die Almosengange einzustellen, irgendwo sefihaft zu bleiben und 
dabei im gottlichen Dhyana^^®^), der Betrachtung, zu verharren." — Heutigestags aber 
ffihren die Lamen diese Ratschlage ihres Meisters, sich der Betrachtung hinzugeben, soweit 
sie das Gelubde, sich am Jama zu beteiligen, auf sich genommen, nicht mehr aus. Daffir 
bringen sie die 45 Tage im Tempel zu und begeben sich nur nachts in ihre Zellen. Nach 
Abschlufi der schweren Bufizeit halten die Monche am 46. Tage eine besondere Zeremonie 
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ab, die sie Gagdsche^^®®) nennen, was ..Pforten offnen" heifit. Darunter verstehen die 
Lamen die Losung von den schweren zeitlichen Gelubden, die sie mit Beginn des Jarna 
auf sich genommen batten. Ibrem Inhalt nacb ist diese Zeremonie ein^ Dank an Buddha 
f iir das gliicklich uberstandene Jarna. Sie enthall unter anderm die Bitte, Buddha moge 
die Teilnehmer auch femerhin fiir wurdig erachten, diese heilbringenden Dienste mit dem 
Ziel der eigenen Erlosung und Reinigung bis in alle Ewigkeit auszuiiben^^®®). 

Wahrend der Ursprung des Jarna auf eine Legende zuruckgefuhrt werden mufi, hat 
ein anderer Feiertag, das „Lampenfest , dem wir hier einige \(^orte widmen wollen, 
eine beglaubigte geschichtliche Unterlage. Wir mochten das Lampenfest mit einigem 
Recht als das ,.Reformationsfest“ der lamaistischen Kirche ansprechen, da in seinem 
Mittelpunkt die Gestalt ihres Reforma tors Tsongkhapa steht. Das Ereignis und sein 
Datum, vom lamaistischen Kirchenkalender festgehalten, finden wir in knappen Worten 
m der deutschen Obersetzung der schon oft angefuhrten ,,Geschichte des Buddhismus m 
der Mongolei" aus der Feder des gelehrten Lamas Dschigmed Namkka^^®'^). Es heifit 

dort^^®®): ..Darauf wandelte er (Tsongkhapa) sich am 25. Tage des 10. Monats, in der 
Mitte des Morgens, in der reinen Residenz dGe-ldan, im Od-gsaZ-TempeP^®®) sterbend 
in den Dharmakaya^^®°) und nahm als Zwischenstadium eine Korperform an, die wie 
ein Trugbild des Sambogha^^®^) aussah. 

Demnach ist es der Todestag ihres Stifters, dem die Anhanger der Gelben Kirche in 
diesem mit hervorragender kultischer Auszeichnung bedachten Feiertage ein Denkmal 
gesetzt haben. Man kennt eigentlich in Kumbum zwei solcher Festlichkeiten im Jahr. 
Beide erreichen am 25. des Monats ihren Hohepunkt. Unserer Zeitrechnung nach fallt 
die zweite m den ersten Wmtermonat. also ungefahr in die letzte Halfte des November 
oder die erste des Dezember. Die Feier dauert zwei Tage. Schon die beiden dem Haupt- 
fest vorhergehenden Tage werden durch je einen besonderen feierlichen Gedachtnis- und 
Heiligendienst hervorgehoben, wie uberhaupt die Vorbereitungen viele Tage in Anspruch 
nehmen. Dazu gehort unter anderm das Putzen der Messing- Butter lampchen (Bild 128), 
das Sammeln von Brennstoff und das Herstellen der Dochte. 

Das Erscheinen des Stembildes der Plejaden gab am 30. November 1926 das Zeichen 
fur den Beginn der abendlichen Hauptfeier und zugleich fiir das Anziinden der Butter- 
lampchen, die imNu aufflammten. Gleichzeitig rief der Klang der Pauken die Lamen zum 
ersten Male zum Gotterdienst. Auch ich konnte diesem Ruf nicht widerstehen, und nach 
langem schwerem Krankenlager verliefi ich zum ersten Male mein unfreundliches Heim 
imd wanderte, mich auf den Arm meines chinesischen Freundes Lii stiitzend, zum Kloster 
hiniiber, das schon aus der Feme von einem Lichtermeer umflutet schien. Beim Naher- 
kommen konnten wir die einzelnen Lichtquellen unterscheiden : buttergespeiste Lampchen 
langs der waagerechten Gesimse der Tempel, langs der Dachrander, oberhalb der Fenster 
xmd an andera geeigneten Stellen. Die nach Tausenden zahlenden Flammchen auf dem 
matt beleuchteten Hintergrund, die schattenhaften Umrisse der Tempel und Baume losten 
eine bezaubernde Wirkung aus. 

Der Annahme Pozdnejevs^^®®), dafi auf jeden Tempel tausend brennende Butter- 
lampchen treffen, trete ich bei. Diesem Umstand ist es wohl zuzuschreiben, da6 wenig- 
stens bei den Mongolen die gotterdienstlichen Versammlungen des Klerus an diesem 
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Bild 130 Butterfest in Kumbum. Im Hintergrund Tschodpa Nr. 8. Vorn im Tscho-ra 
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Butterfest. Oberer Teil des Tschodpa Nr. 12. Im Hintergnind Osten 



Tage den Namen Dsula-in Chural^^^®), das heifit „Vereinigung der Lampen", tragen. 
Ja sogar der ganze Monat, in den dieses Fest fallt, wird im Volksmund der Mongolen 
Lampenmonat genannt. 

Auf den Dachern der Tempel und Wohnhauser safien, vom flackemden sckwachen 
Licht gespenstisch beleuchtet, die Monche, bliesen Posaunen, sprachen, Gebete, verbrannten 
Opfer und kleines Feuerwerk und hielten die Beleuchtung der Umgebung in Ordnung. Fine 
unvergleichliche Harmonie lag fiber dem festlich beleuchteten Kloster, und der Gedanke, 
dafi dieser Mittelpunkt des Lamaismus abgeschlossen von der unruhigen Welt ein beiliges 
Fest feiert, machte auch mich glucklich und zufrieden. Mit um so grofierem Mifimut 
kampfte ich beim Anblick dieses Lichtmeeres den aufkommenden Gedanken nieder : „Wie 
lainge wird es noch dauem, und Kumbum illuminiert elektrisch.“ 

Aber nicbt nur die Aulienseite des Haupttempels erstrablte damals im Lichterglanz, 
sondern auch dessen sonst in mystisches Dunkel gehiillter Innenraum^^®^). Dort bildete 
die Hauptlichtquelle ein in drei Stufen gegliedertes Gestell. Auf der obersten waren allein 
hundertacht Butterlampchen aufgestellt. Auf den beiden unteren Stufen batten nocb weit 
mehr Platz gefunden. Alle diese Lampen stellten ein sicbtbares Zeichen des religiosen 
Eifers ibrer Stifter, der Lamen, dar. Aucb seitlich des Opferaltars und gegen die Tem- 
pelpforten zu zog sich eine Doppelreihe von Opferlampen entlang. Zur Festzeit wird 
iibrigens auch die Zahl der vor den Buddha- und Heiligen-Figuren stebenden Opf erscbalen 
bedeutend erboht. Zudem ist dann der geinze Altar buchstablich mit Blumen uberschiittet. 

Inzwischen batten sich die Lamen im Tempel versammelt, und die Weibezeremonie 
konnte ihren Anfang nehmen. Auf eine nur annahemde Wiedergabe des Textes der 
Opferweihen, der Dharapis, und der Gebete mu6 bier aus Raummangel leiderverzichtet 
werden. Sie flebt zu den verschiedensten Gottheiten um die Gewahrung geistlicher und 
irdischer Giiter. Unter letzteren versteht der Lameiist schnelle Rosse, Zuwacbs an Vieb 
und Oberflufi an Milch, Butter xmd Kase^^®®), Gold und Silber, hundertfach scbmack- 
hafte Nabrungsmittel und schliefilich weiche, diinne Gewander als besonders erstrebens- 
werte Gaben der Gotter. 

Die eigentliche Weihe der Lampen ist verbunden mit dem ausfiihrlich dargelegten 
Wunsche, ihr Schimmer und Glanz moge insbesondere den Angeborigen der niederen 
Wesensklassen leuchten, den Hungergeistem, den Hollenbewohnern tmd den Drachen. 
Mit ahnlichen Segenswiinschen, die auf die Verleibung weltlicber und geistlicher Guter 
binzielen, fand das Gebet zugunsten des eigenen Ich, der Mitmenschen, der Ortlichkeit 
und der Zeit seinen Abschlufi. Eingefugt in den Rahmen dieses lemgen Offiziums liegen, 
wie das durch die Natur des Festes bedingt ist, eine Reihe von Hymnen ein den Refor- 
mator. — Es mufi immer wieder beklagt werden. dafi ims von den Texten dieser H}mmen 
und der Riten, die Tsongkhapa zum Gegenstand haben, aul^er dem im Kapitel fiber den Re- 
formator, Seite 195, Anmerkung 807, erwahnten Migdsema nichts zuganglicb geworden 
ist. Nur Schmidt und Bohtlingk ffihren in ihrem Verzeichnis^^®®) ein „Ritual zur Deir- 
bringung eines Opfers zum Lobe des siegreichen grofien Tsongkhapa“ an. Ihm konnen 
wir nach kalmfikiscber Quelle noch den Titel eines andem Buches hinzufugen, und zwar 
das „Loblied auf Tsongkhapa, das himmelsgleiche Denkmal". Auch dieses hymno- 
logische Werk geht entschieden auf eine tibetische Vorlage zurfick^^®'^). 
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Nach zweistundigerBrenndauererloschen plotzlich inner- und aulierhalb desTempels 
und im ganzen Kloster alle Lampchen, wie einem geheimnisvollen Wink gehorchend. 
Auch darin hatte sich die Sitte seit meinem vorletzten Besuch Kumbums geandert; 
pflegten doch damals die Monche an diesem Zeitpunkt das Fest mit einem kurzen gellen- 
den Aufschrei zu beenden. 

Wir wenden uns nunmehr der Hauptfeier des Klosters Kumbum zu, dem 

„Butterfest“, 

das im ganzen lamaistischen Asien eine bemerkenswerte Rolle spielt. Aus alien Teilen 
des gewaltigen Erdteils stromen die Glaubigen zusammen, aus ganz Tibet, aus der 
Mongolei, aus dem Burjatenland und selbst aus den Steppen der Wolga- und Don- 
kalmiiken. Aber auch Andersglaubige gehoren zu den Festteilnehmern. Alle haben nur 
den einen Wunsch, diese Feierlichkeit in ihrem Leben wenigstens einmal mitmachen 
zu konnen. 

Es darf hier gleich festgestellt werden, dafi die Bezeichnung „Butterfest“ von mir 
frei, aber, wie die weitere Schilderung ergibt, mit vollem Recht gewahlt ist. Nirgends ist 
sie im lamaistischen Schrifttum belegt, weder bei den Tibetem noch bei den Mongolen, 
die hin und wieder eine eigene, aber nur wenig von der Vorlage abweichende reli- 
giose und kultische Ausdrucksweise besitzen. Vor mir ist meines Wissens der Aus- 
druck Butterfest nur von Rockhill in seinen englisch geschriebenen Biichem gebraucht 
worden. Erst in den letzten Jahren finden wir den Ausdruck wieder in den Biichem 
von Sir Charles Bell, „Tibet einst und jetzt“, Leipzig, F. A. Brockhaus, 1925, 
Seite 207, und von Frau A. David-Neel, „Arjopa“, Leipzig, im gleichen Verlage, 
1928, Seite 276, sowie in einem einschlagigen Aufsatz von Joseph F. Rock^^®®). Da- 
gegen kennen die sonst aui dem Gebiete des Lamaismus so gut unterrichteten russischen 
Forscher den Begriff „Butterfest“ nicht. Frau Potanin, die zu Anfang der neunziger 
Jahre des vorigen Jahrhunderts in Kumbum war und dort dem Feste beiwohnte, gibt an, 
dal^ es von den Tibetem Tschoba .genannt wurde^^^^). Damit ist natiirlich der Aus- 
druck Tschodpa gemeint, da in einigen tibetischen Dialekten das d am Ende einer Silbe 
nicht horbar ist^^®^). Tschodpa aber bedeutet „Opfer Damit ist eine Abkiirzung der 
vollen Bezeichnung des Festes gegeben, die in der ortlichen tibetischen Mundart Dschu- 
ngatschodba, das heifit „die Opfer des Fiinfzehnten^^®^) *, gesprochen wird. 

Bei der Schilderung dieses Festes wollen wir auf das Datum achten, an dem im 
Kloster plastische Darstellungen aus Butter zur Schau gestellt sind. Diese Butterbilder — 
Frau Potanin spricht irrtiimlicherweise von Gipswerken^^®^) — bilden iibrigens durch- 
aus nicht eine besondere Higenheit von Kumbum^^^^), W^ir finden sie zur angegebenen 
Zeit auch in den andern grofien und kleineren Klostern Tibets. Nirgends jedoch wohnt 
ihnen ob ihrer prachtigen kiinstlerischen Ausfuhrung eine solche Anziehungskraft inne 
wie eben in Kumbum, in Tschone und in Lhassa. Gonboshab Cybiko v, unser zuver- 
lassiger Gewahrsmann in lamaistischen Dingen, hebt dies, soweit es Kumbum und die 
Hauptstadt Tibets betrifft, mit besonderem Nachdruck hervor^^®^). 

Im Grunde genommen bildet das Butterfest keinen in sich abgeschlossenen Feiertag, 
sondern mit ihm wird ein funfzehn bzw. sechzehn Tage dauernder Zeitraum beendet, der 
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den Neujahrstag zum Anfang hat. Der Tag fallt ungefahr in die Zeit unseres Februar- 
anfangs, und der mit ihm beginnende Monat wird von denTibetem Slawa-Dangpo^®°®), 
das heifit der erste Monat, genannt. Die Mongolen fiihren fiir ihn die Bezeichnung Tsa- 
ghan Ssara, das ist der „wei6e Monat". Mit seinem ersten Tagen beginnt fiir die 
Lamaisten Tibets und der Mongolei das neue Jahr. Es ist auch an die chinesische Sitte 
angepafit, die bekanntlich die ersten zwei Wochen gleichfalls ausgiebig feiert und den 
offentlichen Behorden dienstfrei gibt. Von den Lamen warden wahrend dieser zwei 
Wochen taglich besondere Gotterdienste und Offizien abgehalten. Dieser Brauch ist 
mit der Forderung der lamaistischen Kanonik begriindet, dafi man im Hinblick auf den 
Beginn des neuen Jahres Gebete und Opfer darbringen miisse. In weit hoherem Mafie 
aber sind die Tage der Erinnerimg an eine Reihe von Wundern gewidmet, die Buddha 
der Oberlieferung nach gerade urn diese Zeit gewirkt hatte zu dem Zweck, die Wahrheit 
der von ihm gepredigten Lehre und ihren gottlichen Ursprung darzutun. Schliefilich wird 
das Fest aber auch gefeiert zum Gedachtnis an die Siege Sakyamunis fiber jene sechs 
Irrlehrer, die den Versuch gemacht hatten, die Lehre des Meisters in den Augen des 
Volkes in Mifiachtung und Verruf zu bringen. 

In diesem Zusammenhang sei nochmals auf die mit der Einffihrung des Jarna ver- 
knfipf te Legende hingewiesen. In den Lebensbeschreibungen Buddhas^^®®) finden wir die 
ausffihrlichsten Angaben fiber die Ereignisse dieser Tage, die im Sinne der sagenhaften 
Oberlieferung ohne Zweifel im Leben des Meisters die reichsten gewesen sind. 

Als Sakyamuni die Wfirde eines Buddha erworben hatte und offentlich mit der Ver- 
kfindigung seiner mfihsam errungenen Erkenntnis auftrat, war es nur allzu naturlich, da(i 
ihm in den Vertretern der alten Glaubensanschauungen von vomherein hartnackige Gegner 
erstehen mufiten. Unter diesen waren es besonders sechs Irrlehrer, deren Namen uns er- 
halten geblieben sind und fiber deren Tatigkeit wir in jeder Lebensschilderung Buddhas 
ausffihrlich unterrichtet werden^^®^). Ihr Streben war darauf gerichtet, die Volksmassen 
gegen den Meister aufzuwiegeln und seine Lehre offen als Ketzerei hinzustellen und zu 
brandmarken. Buddha aber vermied alle Streitigkeiten mit ihnen imd ging ihnen aus dem 
Wege, indem er sich in entfernte Ffirstentfimer des Landes zuruckzog. Endlich aber, 
am „ersten Tage des mannlichen Feuer-Drachen-Jahres", ham er nach Sravasti, wo er 
seinem Ruf und seiner Lehre durch eine Anzahl von Wundern den gehorigen Nach- 
druch verschaffte^®®®). 

Als am Neujahrstage der Konig Prasenajit^®®®) fur Buddha ein geistliches 
Festmahl veranstaltete, wozu sich eine Menge Volks eingefunden hatte, da stechte 
Sakyamimi seinen holzemen Zahnstocher in das Erdreich. Sofort entsprofi aus ihm ein 
Baum, der in seinen Eigenschaften den sieben Kostbarkeiten glich, seine Zweige funf- 
hundert Meilen weit ausbreitete und Frfichte trug, so grofi wie ein funf Eimer Wasser 
fassendes Gefafi. Das Aussehen und der Glanz dieses Baumes stellten durch ihre 
Majestat Sonne und Mond in den Schatten. Als sich ein Wind erhob, verbreitete sich 
fiber das ganze Reich ein sfifier Wohlgeruch. Im Rauschen der Blatter des Baumes lieBen 
sich Gebetsworte vemehmen. — Am zweiten Tage brachte der Herrscher von 
Odiyana^^^®) ein Opfer dar. Da liefi Buddha zu beiden Seiten hohe Berge entstehen, 
auf denen prachtige Walder von Fruchtbaumen wuchsen. Und auf den Bergen zu seiner 
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Rechten labten sich die Menschen an den Wunderfruchten. Auf denen zur Linken 
weidetenViehherden auf saftigen Triften. — Als am dritten Tage der Konig Schon- 
dschintala^®^^) eln Opfer brachte, spie Buddha das Wasser, womit er seinen Mund 
ausgespiilt hatte, auf die Erde. Dies Wasser verwandelte sich in einen ungeheuren See 
von zweihundert Meilen Umfang. Inmitten des Sees wuchsen eine Menge verschieden- 
farbiger Lotosblumen, deren Glanz alle Lande der Welt erfiillte. — Am vierten Tage 
opferte der Konig Indravarma^^^^). Zur gleichen Zeit erhob sich auf GeheiB Buddhas 
aus dem vorher geschaffenen See eine Stimme, die die sieben Abschnitte der heiligen 
Lehre verkiindete. — Am funften Tage brachte Isvaradhara^®^®) ein Opfer dar. 
Das Lacheln Buddhas wandelte sich in ein Licht, das in den dreitausend Welten 
leuchtete. Jene Wesen, auf die es fiel, gelangten zur Seligkeit. — Am sechsten Tage 
opferten die Licchavas^^^^), und siehe da, die Freunde Buddhas imd alle, die sich um 
ihn versammelt hatten, lasen gegenseitig ihre Gedanken. Jedermann erkannte klar seine 
tugendhaften und stindigen Handliuigen und auch die ihnen folgende Vergeltung. Als sie 
nun also zum Glauben an die Wiedervergeltung fiir die Taten gelangt waren, lobten alle 
die Buddha-Wiirde, und es vermehrten sich die erhabensten Tugenden. — Wie nun am 
siebenten Tage die Leute aus dem Sakya-Stamme ihr Opfer darbrachten, erweckte 
Buddha in ihnen alien die tiefste Ehrfurcht und das Streben nach der heiligen Lehre, 
indem er sich in seiner himmlischen Majestat zeigte, umgeben von den Cakravartis^^^®), 
einer Menge kleiner Konige und einer Schar von Wiirdentragern und Edlen. Was aber 
die Irrlehrer betrifft, so waren sie damals so vollig machtlos, dafi sie auch nicht ein 
einziges Wunder hervorzubringen imstande waren. Ihre Gedanken verwirrten sich viel- 
mehr, ihre Zimgen verstummten, und alle ihre Empfindungen standen unter dem Einflufe 
von einer Art auSerem Druck, der sie hinderte, ihre Krafte und ihre Kunst in magischen 
Verwandlungen zu zeigen. — Am achten Tage brachte der gottliche Indra^®^®) sein 
Opfer dar. Als dabei Buddha mit dem Zeigefinger seiner rechten Hand den Thron 
beriihrte, auf dem er safi, erschienen plotzlich fiinf Damonen. Sie zerstorten die Sitze 
der sechs Irrlehrer. Daraufhin verjagte sie Vajrapani^®^'^) mit semem Donnerzepter. 
Die Folge war, dafi 91000 Anhanger der Irrlehrer zu Buddha ubergingen und in den 
geistlichen Stand eintraten. — Am neuntenTage opferte der himmlische Isvara^®^®). 
Da war mit einem Male Buddha, der in Sravasti^®^®) auf dem Lowenthrone safi, anzu- 
schauen, als ob seine Gestalt bis zum Himmel reichte. In dieser ubernatiirlichen Form 
predigte er die heilige Lehre alien belebten W^esen. — Als nun am zehnten Tage die 
vier Maharajas^®^®), die an den vier verschiedenen Seiten des Meru-Berges wohnen, 
ihre Opfer darbrachten, machte sich Buddha gleichzeitig in alien Reichen der irdischen 
Welt sichtbar und verkundete iiberall seine Lehre. — Am elf ten Tage brachte Anan- 
dapindada^®^^), einer der Einwohner von Sravasti, sein Opfer dar. Da liefi Buddha, 
der sich auf einem goldenen Thron 'niedergelassen hatte, seinen Leib in wunderbar 
magischer Weise in unaussprechlichem Lichte erstrahlen. Dieser Glanz erfiillte die drei- 
tausend Welten. — Als am zwolften Tage ein frommer Verehrer Buddhas namens 
Canda^®®®) opferte, brach kraft kontemplativer Anstrengung aus dem Korper des 
Meisters ein goldschimmemder Strahl hervor, der alle Reiche der dreitausend \C^elten 
erleuchtete. Da kam uber alle 'Wesen, auf welche der Glanz dieses Strahles fiel, eine 
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selige Ruhe. Sie wurden von einer \vahrhaft verwandtschaftlichen, briiderlichen Liebe 
erfullt und horten in diesem Zustand die Predigt des Buddha fiber die Lehre. — Am 
dreizehnten Tage brachte der Herrscher Schondschintala^^®®) em Opfer. Zur 
selben Zeit liefi Buddha aus seinem Nabel zwei Strahlen hervorschie&en, die sieben 
Klafter in die Hohe reichten. An ihrem Ende erwuchs je eine Lotosblume, aus deren 
Kelchen vviederum je zwei magische Verwandlungen Buddhas entsprossen, die ihrerseits 
je zwei Strahlen aussiindten, die ebenfalls in Lotosblumen endeten und als Sitz ffir neue 
Verwandlungen dienten. So entwickelten sich aus einem magischen Leibe Buddhas zwei, 
aus diesen vier, aus diesen acht, aus diesen sechzehn und so fort, bis das ganze Weltall 
von Lotosblfiten und Verwandlungskorpern angefullt war. Indem sich Buddha in alien 
Landen sichtbar machte, hatte er allerorten seine Herrlichkeit geoffenbart. — Am 
vierzehnten Tage opferte derKonigvon Udyana^^®^). Als er auf das Haupt Buddhas 
Blumen schuttete, zauberte dieser in magischer Macht einen Wagen hervor, der so hoch 
war, dafi er bis an das Reich des Isvara reichte. Gleichzeitig mit diesem entstanden 
auch noch 1250 andere Wagen, in deren jedem eine Verwandlung Buddhas safi. Der 
leuchtende Glanz, der vom Antlitz dieser Buddhas ausging, uberflutete mit seinen 
Strahlen alle dreitausendWelten. — Amfunfzehnten Tage opferte der Konig Rupa- 
garbha^®^®). Zu derselben Zeit ffillte Buddha alle Gefafie mit Speise, die hundert ver- 
schiedene Geschmacksarten hatte. Wer sie genofi, dessen Leib und Seele war wohlig 
und zufrieden. Dann aber berfihrte der Meister mit seiner Rechten die Erde. Im gleichen 
Augenblick wurden ffir alle Anwesenden jene vielfaltigen Qualen sichtbar, die die Wesen 
in den achtzehn Regionen der Hollen durchkosten. Da gerieten alle in heftige Bestfirzung, 
und die Geffihle der Besorgnis und der Furcht machten sich gesteigert bemerkbar. Als 
nun aber Buddha seine Predigt begann, war die Folge, dafi ein Teil dieser Geschopfe 
nach dem Tode als Himmelsbewohner wiedergeboren wurde, ein anderer Teil legte den 
Grund zum Streben nach der Heiligkeit, der dritte erlangte den Grad eines „ Besiegers 
der Feinde“ usw.^®^®). 

Sind mit diesen Opfertagen die legendaren Momente aus dem Leben Buddhas 
gemeint, an die nach dem fiberlieferten Zyklus der Kanon der Gelben Kirche und hochst- 
wahrscheinlich auch jaier der Roten Sekten die Erinnerung in den ersten funfzehnTagen 
des Slawa Dangpo anknupft, so erhalten sie durch besondere Gotterdienste und Zere- 
monien auch noch einen besonderen Glanz. Gerade zu dieser Zeit treffen wir imKloster 
bildliche Darstellungen aus Butter, auf die wir spater ausffihrlicher zuriickkommen 
werden. 

Von den besonderen Opferdiensten und Zeremonien innerhalb der zweiWochen 
vor dem Butterfeste seien nur einige erwahnt: 

Am ersten Tage werden in drei besonderen Gotterdiensten den drei herrschenden 
Genien des Saipsara^®®^) Opfer dargebracht. Die zu ihrer Herstellung notwendigen 
Dinge, auch den Tee und die den Teilnehmern an den Versammlungen im Tempel darzu- 
reichenden Lebensmittel, schaffen die Lamen aus den Reihen ihrer klosterlichen Lands- 
mannschaften herbei. Das gleiche geschieht auch am zweiten Tage, der dem Gedachtnis 
des „schrecklichen“ Gottes der Unterwelt.demYamantaka^^®®), und der Schick- 
salsgottin^^^®) gewidmet ist. Am dritten Tage feiert jede Landsmannschaft im Kloster 
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ihren besonderen Beschiitzer in ihrem eigenen Tempel. Dies Gebaude tragt jeweils 
die Bezeichnung Lhakang^^^®). Am vierten sehen wir die Lamen aufierhalb der 
Klostermauer mit der Abhaltung gewisser geheimnisvoller Zeremonien beschaftigt, 
in deren Mittelpunkt wiederum ein Opfer steht. Hernach bringen sie an den Ecken aller 
Gebaude des Klosters und an sonst geeigneten Stellen Stangen an, sogenannte Dar- 
tsog^^^^). Das sind kleine, mit kurzen Gebetstexten oder auch mit Dharanis beschriebene 
undbedruckte Fahnchen (vgl. Sk, 319 Seite 170). Am f iinf ten wiederholt sich ein Offizium 
zu Ehren der Schutzgottheit des ganzen Klosters bzw. der einzelnen Tempel, das 
dem am dritten Tage dargebrachten ahnlich ist. Am sechsten und siebenten werden je 
fiinf besondere Gotterdienste zu Ehren der Sitatapatra, der „Frau mit dem weifien 
Schirm^^^^)“, abgehalten. Die Tage vom neunten bis zum vierzehnten sind dadurch 
hervorgehoben, dafi an ihnen die Lamen ohne Unterschied morgens, mittags und abends 
drei verhaltnismafiig kurze Offizien vollziehen, und zwar in der Fruhe das Lama- 
Opfer^^®^), das Migdsema^^^^) und das Lama-Buddha-Gebet. In der Mittagszeit 
wird nach bestimmten Regeln das Weihwasser bereitet, dann sprechen die Lamen die 
DharanI zurErlangung eines langen Lebens. Hernach bringen sie das sogenannte „wei6e 
Opfer“dar. AmAbendsingensieeinenHymnus auf die magischen Verwandlungen, 
sprechen bestimmte Wunschgebete aus und preisen die gottliche Tara. Am fiinf - 
zehnten des Monats finden diese langen Offizien mit den sie begleitenden Zeremonien 
ihr Ende. Noch einmal wird Wasser geweiht und zu Ehren der „furchtbaren Gott- 
heiten^^^^)** ein aufiergewohnlicher Dienst abgehalten, in dessen Verlauf die Lamen 
besondere Hymnen singen. Diese sind an Ya man taka, den Gott der Unterwelt, an 
die Himmelsjungfrau, die Lhamo, an Vaisravana, Isvara, Mahakala und an eine 
Verkorperung (Tulku) des letzteren, bekannt unter dem Namen des „weifien Maha- 
kala^^^^)“, gerichtet. Aufierdem ist dies auch der einzige Tag im Jahre, an welchem 
Loblieder an die Gottheit Hayagriva^^^*^) gerichtet werden, die gleichfalls zur Gruppe 
der „furchtbaren Gottheiten gehort und deren Gestalt ich ebenfalls unter den plastischen 
Darstellungen des Butterfestes begegnet bin. 

Bei den Anhangem der uns gelaufigen abendlandischen und orientalischen christ- 
lichen Bekenntnisse kommen Frommigkeit und religiose Einstellung im Kirchenbesuch 
und in der Teilnahme an kultischen Hmdlungen zum Ausdruck. Anders bei den welt- 
lichen Anhangern des Lamaismus! Auch die Lamaisten sind fromm^^^^), aber ihre From- 
migkeit und Religiositat fliichtet sich selten in das Innere der „G6tterhauser** ihres 
Glaubens, wo sie sich hochstens durch Niederwerfen vor den Standbildern und durch 
Anziinden einer Weihrauchkerze aufiert. Aufierhalb der Gotterhauser begniigt sich der 
lamaistische Laie, den Klostergrund, die Tempel, die Kapellen und die zahlreichen 
Tschorten zu umwandeln, die Gebetsmiihle zu drehen, unablassig das Sechssilbengebet 
zu murmeln, vor den Figuren seines hauslichen Altars Opferschalchen aufzustellen, 
Butter lampchen anzuziinden, auf Reisen dem Latse am W^ege und auf den Pafihohen ein 
Steinchen hinzuzufiigen oder den Gebetsmasten einen Mani-VC^impel anzuheften. Damit 
ist im gr often und ganzen die tatige Teilnahme eines Lamaisten am Kult erschopft. Die 
Tempel und der Aufenthalt in ihnen bleiben im allgemeinen dem Klerus vorbehalten. 
Gerade darum konnen auch all die langen Gotterdienste und sonstigen kultischen Hand- 
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lungen, die in den ersten fiinfzehn Tagen jedes neuen Jahres vollzogen werden, dem 
Laien eigentlich nichts Besonderes bieten. 

Man stellt sich die Frage, ob denn unter diesen Verhaltnissen fiir den weltlichen 
Pilger nicht erst etwas geschaffen werden mufite, was ihn fur die oft unter grofien 
Schwierigkeiten nach dem Festkloster unternommene Pilgerfahrt entschadigte. Gerade 
aus dieser rein psychologischen Erwagung heraus will uns die Einrichtung des Schlufi- 
tages der Neujahrsfeierlichkeiten in Form des Butterfestes gerechtfertigt er- 
scheinen, besonders an den Breimpunkten und Wallfabrtsorten des Lamaismus, wie z. B. 
Kumbum. 

Wann und wie das Butterfest vom Klerus in Kumbum eingefuhrt worden ist und 
welche Grunde dafiir bei seinen Lamen mafigebend gewesen waren, dariiber wissen wir 
Europaer nichts. Ober dieses Thema geben gewifi die Chronihen der ortlichen Kirchen- 
gescluchte Aufschlufi. Aber leider sind aus dem einschlagigen Schrifttum nur die Titel 
zweier tibetischer Bucher bekannt, deren Angabe wir Badsar Baradijn^^®®) verdanken. 
Das eine stellt eine kleinere Schrift dar von 42 Blatt Umfang, betitelt: „Kumbum tmd 
seine aufeinanderfolgenden Abte." Sie entstammt der Feder eines gewissen Gontschog 
Dschigmed- Wangb der von 1728 bis 1791 lebte und als die zweite Wiedergeburt 
des Begriinders des Klosters Labrang in Amdo, namens Dschamjang Schadba, gilt. 
Das andere Werk ist das „Meeresbuch^®*^)“, eine aller Wahrscheinlichkeit nach recht 
ausfiihrliche ..Geschichte des Buddhismus in Amdo“. Nach Baradijn umfafit dieses 
im iiblichen tibetischen Druckverfahren hergestellte Werk drei Bande von 412, 216 und 
272 Blatt, also der doppelten Anzahl Seiten. Der im Jahre 1800 geborene Verfasser 
des „Meeresbuches“, Gontschog Danba-Rabdscha^®^®), hat das umfangreiche Werk 
mit 33 Jahren vollendet. Im Vergleich mit diesem Riesenwerk erscheint die von Huth in 
tibetischer und deutscher Sprache veroffentlichte „Geschichte des Buddhismus in der 
Mongolei^®^®)**, die ein unendlich viel grofieres Gebiet behandelt und 286 Blatt stark ist, 
recht klein. Dies um so mehr, als 54 Blatt ausschlieSlich die politische Geschichte 
behandeln. 

Das Verstandnis des Butterfestes, meine Beobachtungen uber die Klosterbauten, das 
Leben der Lamen, ein Teil der kultischen Gebrauche und die Tscham-Tanze werden 
durch die von mir beigebrachten Photographien und kinematographischen Aufnahmen 
erleichtert. Es war mir wohl als erstem gelungen, in Kumbum und einem Zeltkloster 
solche Aufnahmen durchzuf uhren. Behilf lich waren mir bei der V orbereitung dieser nicht 
ganzeinfachen Arbeit Herr Ts chin g. der diplomatische Vertreter des Marschalls Feng- 
Yu-hsiang, mem Freund Lii und der Dao-Tai in Si-ning-fu. Besonders gunstig war es. 
dafi diese drei Herren am 27. und 28. Januar Gaste des Khampo gewesen waren und ich 
bei dieser Gelegenheit auf Veranlassung des Dao-Tai ebenfalls vom Khampo eine Ein- 
ladung zumFestessen erhalten hatte. Der Khampo teilte mir als Ergebnis der Fiirsprache 
von seiten des Dao-Tai einen jugendlichen, geistig sehr regsamen Gelong aus seinem Stabe 
und einen vorwitzigen, aber klugen Schabizu, beides Sohne tibetischer Fiirsten, die durch 
ihre stolze Haltung und den vornehmen Gesichtsschnitt auffielen. Damit hatte ich vom Abt 
eine besondere Ehrung erfahren, die mich in den Augen der Klosterbewohner hob. Trote- 
dem bedurf te es aber von meiner Seite noch vieler Geduld und guter W orte, um das tiefein- 
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gewurzelte Mifitrauen der Lamen gegen meine Instrumente und Apparate einzuschlafern. 
Dem Khampo bezeugte ich meinen Dank fur seine Aufmerksamkeit, indem ich ihm ein 
Geschenk uberreichen liefi in Gestalt von zwei Rollen roten Pulos zu 4,8 m Lange und 
30 cm Breite und vier Bundeln je 70 cm langer brauner Raucherkerzen. Da der Khampo 
von meiner Armut wufite, nahm er nur die letzteren an. 

Die Vorbereitungen fur das ..Butterfest * 'ivaren bereits in vollem Gange. Am 
27. Januar batten die Monche unter anderm auch m den Tempeln mehrere Veranderungen 


vorgenommen, von denen einige erwahnt seien: 

Zur Feier des Tages waren die Saulen der Gotter-Versammlungs-Halle in 
blaues Tuch eingehiillt (Sk. 385), an dessen oberem Ende ein schwarzes, ringformiges 
Band mit weifien grofien Kreisflachen auffiel, das unten durch einen roten und einen gelben 
Streifen abgesetzt war. An letzteren war ein roter Volant befestigt. Die Wahl dieser 
Farben ist iibrigens durchaus nicht willkiirlich. Vielmehr mussen wir auch beim Lamaismus 
von einem Farbenkanon sprechen, ahnlich, wie ja auch die christlichen Kirchen sogenannte 
liturgische Farben kennen. Dabei mufi von vomherein gesagt werden, dafi auch der 



Lamaismus in seinem Kanon keine Mischfarben, wie z. B. Karmin oder 
Orange, und keine ausgesprochenen Schattierungen duldet. Nur die Ikono- 
graphie kennt sie, beispielsweise als Braun, sattes Griin usw. Die funf 
Farben, die der Kultus in den Saulenbehangen, den Bekleidungen der Altare 
und teilweise der Lamasitze, in den Khadaks usw. anwendet, haben also eine 


385 ganz bestimmte Bedeutung. Jede Farbe bezeichnet sowohl gewisse Funk- 


tionen, Verstandesaspekte der Buddhas, die Dhyanibuddhas, ihre mysti- 
schen Zeichen und den Korperteil, an dem man sich diese letzteren bei der Betrachtung 
der Gottheit vorzustellen haP^*^). Auch versteht man darunter die dem Altindischen ent- 


nommenen „funf Elemente“. Dabei bezeichnet Weifi das Wasser, Rot das Feuer, Blau 
den Raum, Gelb die Erde und Griin den Ather. Oberdies versinnbildlichen die fiinf 


Farben in der gleichen Reihenfolge auch die fiinf Artei der religiosen bzw. teintristischen 
Wohltaten. Dabei reinigt Weifi von Sunden, Rot besanftigt die Herzen anderer, Blau 
wirkt mit rauher Gewalt, Gelb verbreitet allseitig Heil, und Griin laSt magische Krafte 
zur Entfaltung bringen^^*®). Es liegt der Gedanke nahe, die symbolischen Beziehungen 
der Farben zu den emzelnen Funktionen, denGottheiten, ihren charakteristischen Zeichen 
in F orm von Buchstaben, den tantristischen Gnadengaben usw. deuteten wiederum auf 
ein gewisses Verhaltnis dieser Faktoren unteremander hin, so dzift in diesen Farben, ihrer 
Anwendung und Anordnung fur den, der darin zu lesen versteht, gewissermal^en das 
Gefiige des Lamaismus zur Darstellung gebracht ist. Es ist damit, wenn ich mich 
so ausdriicken darf, eine „Theologie in Farben** gegeben, die in ihrer bindenden und 
iibersichtlichen Kiirze dem Kenner mehr sagt als dicke Bucher mit gelehrten Auseinander- 
setzungen. Diese und andere ahnliche Versinnbildlichungen gehen wiederum auf Indien 
zuriick. „Dem Hindu war z. B. das Studium des menschlichen Korpers ganz gleich- 
gultig. Viel wichtiger waren ihm entsprechende Schematisierungen^^^®).** Auf ahn- 
liche Beziehungen stiefien wir ja schon bei der Besprechung des mystischen Monogramms. 
des „Inbegriffs der zehn Fahigkeiten** (Seite 160). Auch das Sechssilbengebet 
ist Trager einer solchen sinnbildlichen Formulierung, die die Lamen in vielen Schriften 
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BildL 133 Butterfest in Kumbum. Hinter dem ostlichen Mani-khang* (15) ist Tschodpa Nr. 12 
sichtbar. Im Vordergrund das Tscho-ra (13). Rechts Tempel der Tausend Bud- 
dhas (14). Im Hintergrund Siiden 





verstandlich zu machen suchten^®^^). Aufierhalb des Rahmens dieser Farbenbeziehungen 
stehen dann noch zwei andere, denen zufolge Wei6 und Rot die Elemente des Buddha- 
zustandes, namlich das Wissen und das Konnen (Theorie und Praxis!), bedeuten^®^®), 
wahrend in bezug auf die drei Grundubel des Daseins nach buddhistischer Lehre Rot das 
leidenschaftlicheVerlangen, Weifi den Zomund Schwarz als Ersatz fiir Blau die geistige 
Verfinstenuig kennzeichnen solP®^^). 

Aufier diesen fielen mir wahrend des Butterfestes noch einige weitereVeranderungen 
an den Kultbauten auf. Die offene Galerie des Obergeschosses des ..Golddach- 
Tempels“ war durch ein 2,30 m breites, blaues Tuch mit rotem Rande verhangt. Auf 
ihm premgte eine grofie Leintsa-Aufschrift in gelbweifien Buchstaben. Oberhalb der 
Fenster war gleichfalls ein Tuch ausgespannt 386). Es zeigte auf orangefarbenem 
Grunde einen schmaleren schwarzen Streifen mit nebeneinander angeordneten weifien 
Rhomboiden, darunter ein griines und ein gelbes Band. Unterhalb des dicht fiber der 
Saulenhalle mit den Gebetsbrettem vorspringenden Daches hing ein 2 m breiter blauer 
Teppich, in dessen Mitte ein Kreis und Blumen in Weifi und Braun, sowie beiderseits je 
drei Vasen in Braun, Blau, Rot und Weifi gestickt waren. Auch das Haupttor des 
Golddach-Tempels war um diese Zeit durch einen herrlichen, kostbaren hellbraunen 
Teppich mit eingestickten Tieren imd Figuren verhangt. Die Saulen der Hauptfront 
endlich waren mit hellbraunen, mit Zeichnungen gemusterten Tep- 
pichen umhfillt. 

Am 28. Januar 1927 wohnte ich um die Mittagszeit dem feier- 
lichen Zug des Khampo vom Mar-brang nach dem Golddach- 
Tempel bei. Nach dreistfindigem Aufenthalt kehrte er in seinen Palast zurfick. Diese 
Zeremonie gab gleichsam den Auf takt zum eigentlichen Butterfest, das von Sonnen- 
imtergang bis in die ersten Morgenstunden des nachsten Tages zu dauem pflegt. 

Einen der Hauptanziehxmgspunkte dieses Festes bilden die Butterreliefs allerGrofien, 
die von den Monchen geformt, bemalt und in der Festnacht unter feierlicher Beleuchtung 
im Kloster ausgestellt werden. Die Herstellung dieser Buttergebilde wird stets durch 
besonders ausgebildete Eamen besorgt. Die Kfinstler haben kein leichtes Arbeiten, denn 
die Butter mufi, da es Winter ist, im kalten Zustand geformt werden. Da sie durch 
die Korperwarme schmelzen konnte, mfissen die Kfinstler wahrend der Arbeit aufierdem 
noch die Hande von Zeit zu Zeit in kaltes Wasser tauchen. Die Reliefs sind mit 
kfinstlerischem Geschmack und groSter Sorgfalt hergestellt und bemalt. Dazu wird ver- 
schieden gefarbte Butter benutzt, die im Tibetischen sogar einen besonderen Namen, 
namlich „Dschug-mar“ {byag dmar), hat. Der Ausdruck bedeutet in wortlicher Ober- 
setzung: Pomaden-Rot. Die Butterkunstwerke werden zum Teil unter freiem Himmel 
ausgestellt, zum Teil unter riesigen Aufbauten aus Tuch, den Tschodpas. Sie spielen 
im lamaistischen religiosen Leben eine besondere Rolle, und beim Butterfest bilden sie die 
grofiten Sehenswurdigkeiten ffir die Glaubigen. 

Diese Tschodpas stellen ebenso wie die Tormas ein Opfer dar. Solche smd uns 
bisher schon begegnet in Gestalt einer Butterlampe oder in Form von Kom, und zwar vor- 
zfiglich Gerste, dem Hauptgetreide von Tibet, von Steinen (Latses), von Khadaks usw. 
Es ware aber bei dem heutigen Stand unserer Kenntnis des lamaistischen Kultus ver- 
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friiht, dariiber Naheres berichten zu wollen. Wir wollen uns darum nur dem Tschodpa 
zuwenden. 

Der Ausdruck Tschodpa^®®®) bedeutet ursprunglich ..Verehrung, Respekt erwelsen , 
..Gotterdienst abhalten“, „mit Hochachtung empfangen“. In demSinne, wie wir das Wort 
bier gebraucben, entspricbt es dem erweiterten Begriff „Dschii tscbodpa^^®^) , wor- 
unter die kultiscbe Handlung durch Darbringung von Blumen, Wohlgeriichen usw. zu 
verstehen ist. Des weiteren ist dieser Ausdruck, der zunachst ein Zeitwort darstellt, 
zum Hauptwort geworden. So wird aus dem „Opfern * das Opfer, die Darbringung, 
die Libation selbst. Aber auch das uns so haufig begegnende Wort Tscborten^^®®) 
hangt, wie schon friiher gesagt wurde, mit Tschodpa zusammen. Fur die Kenntnis der 
Arten der Verehrung oder der Opfer diirfte es nicht ganz ohne Interesse sein, wenn wir 
aus dem Hauptwerke Tsongkhapas einige Angaben daruber machen, die bestatigen, dafi 
Tsongkhapas Zeit das Opfer noch im Sinne der ursprunglichen Bedeutung des Wortes 
aufgefafit hatte oder doch diesen Sinn wiederherstellen wollte. Diese Auffassung ist: 
„ Verehrung erweisen", und bedeutet: Pietatvolles Verhalten nicht gegeniiber einer Gott- 
heit, sondem gegenuber dem Lama. Dabei sei vorausgeschickt, daft nach dem soeben 
erwahnten Werk Tsongkhapas unter alien Arten der Verehrung diejenigen als die ver- 
dienstvollsten gelten, die man dem Lama auf langere Zeit durch personliche Leistungen 
und Hingabe irdischer Dinge erweist^^®®). 

Unter den irdischen Gaben und personlichen Dienstleistungen sind zu verstehen: 
..Darbringung von Kleidung, Speisen, Decken, Kissen, Heilmittel gegen Unpafilichkeiten, 
Gebrauchsgegenstande, Raucherwerk, Raucherkerzen und Raucherpulver. Aber auch 
Blumengewinde, musikalische Darbietungen, verschiedene Leuchten, das Aussprechen 
unterwurfigerWorte, Niederfallen zur Erde, Zusammenlegen der Handflachen, das Aus- 
sprechen verschiedener Lobhynmen und Umkreisen gehoren dazu. Ferner sind auch 
Spenden, die sich nicht aufbrauchen, dazu zu rechnen, wie z. B. die Oberlassung eines 
Ackerfeldes. Schliefilich konnen die Gaben auch in Kostbarkeiten wie Ohr- und Arm- 
ringen oder ahnlichem Schmuck bestehen, sowie im allerdiirftigsten Falle auch in einem 
Glockchen. Die Verehrung Buddhas kommt auch zum Ausdruck durch Oberschiitten 
seines Fufiabdrucks mit Goldmunzen^®®*) und Umwickeln seiner Statue mit seidenen 
Faden^®®®)“. 

Damit sind die Anschauungen des Reformators selbst wiedergegeben. In ihnen ist 
bereits eine Verschmelzung der Opferhandlung mit dem Gegenstande, der geopfert wird, 
festzustellen. Heute ist letztere Auffassung wohl ausschliel^lich vorherrschend. Das 
scheint auch aus dem jetzigen Gebrauch des Wortes hervorzugehen. So sind es nach den 
Angaben Cybikovs^®®®) in Lhassa besonders zwei Formen von Opfem, die haufig dar- 
gebracht werden, die Dscha-Tschod und die Don-Tschod. Das geringere von ihnen sind 
die Dscha-Tschod^®®^), das heifit ..hundert Opfer“. Sie bestehen aus hundert Butter- 
lampchen von geringerem Ausmafi und ebensoviel kleinen, aus Tsamba-Teig bereiteten 
Tormas. Diese zu Hause hergestellten Opfergebilde und Lamp)chen werden vor den 
Tmen der Kapelle jener Gottheit, fiir die sie bestimmt sind, auf den FuBboden gestellt. 
Die Kosten fiir ein Dscha-Tschod richten sich, von den Auslagen fur Lampchen xmd 
Torma-Teig abgesehen, nach dem Raum, den die Opfer einnehmen, und nach der Anzahl 
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der Lamen, deren man fiir die Verlesung der dazu notigen Gebete bedarf, Auf jeden 
Fall kommt ein Dscha-Tschod nicht allzu teuer zu steben, da fur den gedachten Zweck 
nur Lamen aufgefordert werden, die dem naheren Bekanntenkreise des Opfemden an- 
gehoren oder Landsleute sind. Anders ist es dagegen, wenn sich der Eifer des Glaubigen 
zur Darbringung eines Don-Tschod^^^®), das heiBt „tausend Opfer", versteigt, das 
sich seiner Beschaffenheit nach eigentlich in nichts von den eben erwahnten „Hundert 
unterscheidet. Die Verschiedenheit besteht nur darin, dafe man die Opfer nicht zu Hause 
herstellt, sondem dafi damit der Opfermeister^^se) betraut wird, der sich nach den glaub- 
wiirdigen Angaben Cybikovs fiir seine Auslagen und Miihewaltung ungefahr 220 RubeL 
also etwa 440. — deutsche Reichsmark, ersetzen lafit. Zum Vortrag der festgelegten 
Gebete wird bei dieser Gelegenheit die gesamte Geistlichkeit der Tantra-Fakultat ein- 
geladen. Die Hohe der Summe, die der Geistlichkeit fiir geleistete Dienste zusteht, 
hangt vom guten ^C^illen des Spenders ab, doch darf sie nicht weniger als 1 Xranka 
(23 Pfennig) fiir den Monch betragen. Also auch dieses Opfer kostet einen recht an- 

sehnlichen Betrag^^®®). _ n i 

Die Tschodpas konnen samtlichen Gestalten des lamaistischen Pantheons dargebracht 
werden. Dazu gehoren bekanntlich nicht nur einheimische, sondern auch fremde Gott- 
heiten, in noch viel hoherem Mafie aber die heiligen Lamen, die Buddhas, die Feen, die 
„Beschutzer des Glaubens" und schliefilich die in letzter Linie stehenden Bodhisatt- 
vas^^®^), unter denen nur Maitreya, der kommende Buddha oder Messias, eine Aus- 


nahme macht. ^ i j l- J 

In diesem Zusammenhang sei auf eine weitere Stelle aus dem Vverkedes Dschigmed 

Namkha uber das Hinscheiden Tsongkhapas hingewiesen, der zufolge der Refor- 
ma tor nach seinemTode als „nachste Daseinsf orm leibliche \!C^ledergeburt inTusita ) 
als Jinaputrai263) (^nter dem Namen) Dschambal Njingbo^264) babe erstehen 
lassen“. Dieses „Land der Freude“, womit der Ausdruck „Galdan JuL', den die 
Tibeter fiir das Sanskritwort Tusita gebrauchen, iibersetzt werden diirfte, ist ein Para- 
dies, in dem nun der Griinder der „Sekte der Gelben Miitzen den dort yersammelten 
Gottern die Lehre Buddhas predigt. Um diesen heiligen Vorgang zu versinnbildlichen, 
laden die Lamen und deren Schiiler die Gotter in die geschmiickten Aufbauten, die 
Tschodpas, ein. Diese werden also nur zu dem Zweck erbaut, um die Gotter zu ehren 
und ihnen unter Darbietung kostlicher Musik Gelegenheit zu geben, der „Predlgt der 
Lehre Buddhas", deren in den Butterbildern dargestelltes Sinnbild das Rad ist, zuzuhoren. 
Damit sollten sie den Weg flnden, der zur geistigen Erleuchtung und hochsten Laute- 


rung — zum buddhistischen Heil — fiihrt. 

Vergessen wir dabei nicht, dafi Gotter noch lange keine Buddhas sind. Vv enn ihnen 
auch im „Lande der Freude die Lehre gepredigt wird, miissen sie trotzdem noch einmal 
als Mensch auf die Erde zuriickkehren, denn nur der Besitz eines menschlichen Leibes 
gibt die Moglichkeit, die im Einzelwesen schlummernden Fahigkeiten, die zum Buddha- 
Zustand fiihren, zu entwickeln^^®^). Aufierdem miissen sie hier auf Erden eine per- 
sonliche Begegnung mit einem Buddha haben. Ist doch der Platz eines Buddha entweder 
hier auf Erden als Lehrer seines nach Tausenden von Jahren zahlenden Zeitalters 
oder — im Nirvana. Dort, im Tusita- Lande, weilen nur Bodhisattvas, das heifit 
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Wesen, die trotz ihrer hohen Vollkommenhelt erst Buddhas werden sollen und darum 
auch Buddha- Sohne^^®®) genannt werden. Aus diesem Grunde wird Tsongkhapa in der 
vorher angefiihrten Stelle Jinaputra, das heifit „Sohn des Siegers**, also Sohn des 
Buddha, genannt. Auch wird an derselben Stelle geweissagt, Tsongkhapa werde dereinst, 
selbst ein Jina (Sieger)^®®'*) geworden, den ..Schein der Buddha- Werdung bieten und 
das Phantom der ,zw6lf Taten* zeigen^^®®)**. 

Die Tschddpas werden nur auf wenige Stunden fiir die Zeit des Hohepunktes des 
Butterfestes errichtet Sie liigen sich in eine Kette von ..Stationen** ein, die auf 
Shizze 387 mit den Nummern 1 mit 26 bezeichnet sind. Von diesen Nummern stellen 
vierundzwanzigTorma-artige Stationsbautenund zwei (namlich die Nummern 8 und 12) 
Tschodpas dar. Die ersteren entsprechen kleinen Stationen und die Tschodpas grofien 
Aufbauten. 

Alle Stationen und Tschodpas liegen langs eines Rundgangs, den Pilger und Prozes- 
sionen entlang ziehen und den wir als ein „interimistisches‘* Tschilkhor^®®®) bezeichnen 
konnen. Mit diesem Namen werden iibrigens auch manchmal die urn jedes Kloster 



387 Butterfest. 

Die mit PfeilriAtunjr vetsehene Linie bedeutet den Weg, den die Pilger gehen mussen. Die Zahlen langs 
dieser Linie geben die Nummern der Aufbauten an. 
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fiihrenden „Verehrungspfade“ benannt, die wir sonst als Khora oder Khorlam kennen. 
Das Tschilkhor beginnt bei Station 1 und lafit die Grofie Klassiker- Halle rechter Hand 
liegen, fiihrt an den Tschodpas vorbei, umgeht in groBem Bogen das Tscho-ra, den 
Golddach-Tempel, den Tempel des Dipankara, mid lauft dann zu den Tormas 22 
und 23 an der Riickseite der Grofien Klassiker- Halle. Dort kehrt das Tschilkhor wieder 
um, umgeht die Heilige Baumgruppe und zieht sich, an der Nordflanke der Grofien 
Klassiker- Halle entlang laufend, wieder zuriick zum Ausgangspunkt an der Schlucht. 
Auf diesem Verehrungspfade bewegen sich beim Butterfest Tausende von Glaubigen, die 
Grofie Klassiker- Halle dabei stets rechter Hand liegen lassend. 

Zuerst einige allgemeine Bemerkungen fiber die beiden Tschodpas: 

Tschodpa Nr. 8 steht im Eck zwischen der Grofien Klassiker- Halle und dem Ein- 
gang E zum Tscho-ra (Sk. 387 ). Das andere Tschodpa (Nr. 12) dagegen liegt oberhalb 
des Tscho-ra, nahe am Schluchtrand, dicht bei der dortigen Brficke. 

Beide Tschodpas sind grofie Aufbauten, deren Gerippe aus je vier starken, ungefahr 
18 m hohen Masten besteht, die mit ihrem Fufi in die Erde eingegraben und seitlich 




an Gebauden, Holz- 
saulen und Baumen mit- 
tels starker Taue ver- 
ankert sind. In andem 
Klostern, zum Beispiel 
in Lhassa , werden fibri- 


gens diese Stfitzbalken nicht eingegraben, sondern durch ringsherum aufgeschichtete grofte 
Steine in ihrer senkrechten Lage gehalten, die spater von Lamen und Laien an das Ufer 
des T schi-tschu geschleppt werden^^'^®). Der Grundrifi eines Tschodpa ist viereckig, mit 
14 m Seitenlange. An den hohen Masten sind bis zu einer Gesamthohe von 14 m drei 
kostbareTeppichefibereinanderbefestigt. Die durchbrochenen, golddurchwirkten, mit pla- 
stisch aufgestickten Bildern geschmfickten Gewebe (^5^. 388^ stammen aus Kaschmir. Wir 
konntensiebereits in der Grofien Klassiker-Halle bewundern. Eine Flanke der Tschodpas 
bleibt Irei vom Teppichschmuck, und zwar ist es bei dem oberen Aulbau (Nr. 12) die 
schluchtaufwartszeigende und beim Tschodpa Nr. 8 die gegen das Tscho-ra zeigende Seite. 


Zwischen den Mastspitzen und dem oberen Teppichrand zieht sich um die Tschodpas ein 


ungefahr 40 cm breites grfines Tuch mit goldenem und rotem Unterrand herum. Hier 
sind in Zwischenraumen rote, gelbe und grfine Khadaks befestigt (Sk. 389). Oben ist 
dieser Tuchschacht unvollstandig durch einen deckelartigen, aus rotbraunem, reich- 
besticktem Damast bestehenden Baldachin abgeschlossen 3P8,). An jedem der vier 
Haltetaue des Baldachins pendeln je zwei Badangs von 2,5 m Lange (W ). 

Im Innem der Riesen-Tuchschachte hangen in halber Hohe, an waagerechten Stangen 
aufgereiht, vierzig chinesische Dampen, die auch hier in der Sprache des Reiches der 
Mitte Deng Lung, wortlich „Lampendrache^^'^^)“, genannt werden. Diese Latemen 
trifft man in alien buddhistischen Tempeln in den verschiedensten Formen an, rund, 
vier- oder dreieckig und auch vielkantig. Zu ihrer Herstellung werden die mEinniglaltigsten 
Stoife verwendet, so z. B. ein- und mehrfarbige Seide, Glas, Horn, Papier und Glim- 
jjjeri272) Ijj Kumbum waren die kunstvoll geschnitzten Holzrahmen der Latemen mit 
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GlasscLeiben versehen. Das Innere der Tschodpas, also die Riickseite der Teppiche, ist 
mlt einer Menge von Hangebildern ausgeschmuckt. Diese Darstellungen findet man 
iibrigens neben Statuen, in erster Linie aber bilden sie den standigen Schmuck der TempeL 
Sie fiibren im allgemeinen den Namen Kunda^^^^), eine Bezeichnung, die im Grunde ge- 
nommen auf jedes Bildnis und besonders auf jede Figur eines Buddha oder eines Heiligen 
zutrifft. Bekannter ist fiir die Hangebilder der Name Thanka^^^^). In dieser Auf- 
machung erinnem sie, wenigstens der Form nach, an die Kakemonos im Lande der Auf- 
gehenden Sonne. 

Genau wie die Chinesen und Japaner fassen iibrigens die Tibeter ihre heiligen Bilder 
nicht in feste Rahmen, sondern malen sie auf weichen Stoff, meist auf vorziigliche 
Leinwand. DerKunstler spannt dabei den Stoff zuerst straff iiber einen holzernen Rahmen 
tmd grundiert ihn mit Kreide. Der trockene Grund wird beiderseits der Leinwand mit 
warmem Fischleira bestrichen und nach abermaligem Trocknen mit einem Wolfs- oder 
Eberzahn geglattet. Inzwischen werden die mit Fischleim vermischten Farben mittels 
eines an einem Holzstabchen befestigten glasernen Kiigelchens zerrieben. SchlieBlich wird 
den Farben, um sie greller hervortreten zu lassen, Kuhgalle beigemischt^^'^^) Die Malerei 
wendet fast ausschliefilich Aquarelltechnik an. Sie kennt im allgemeinen nur schattenlose 
Umrisse und bevorzugt scharfe Farbengegensatze. Ist das Bild fertig, so wird es mit ver- 
schiedenfarbigen Streifen chinesischer Seide eingefafit und der obere und untere Rand 
mit einem breiten Streifen aus Brokat oder gestickter Seide abgedeckt. Damit der Stoff 
straffgezogen wird, befestigen die Kiinstler am oberen und unteren Rand des Bildes einen 
Stab, dessen Enden entweder lackiert oder mit Kupfer- oder Silberknauf en versehen sind. 

Die Tschodpas enthalten viele derartige alte, oft sehr kiinstlerisch ausgefiihrte Bilder, 
die nur zu Festzeiten gezeigt und sonst in Kisten verschlossen im Kloster aufbewahrt 
werden. Sie stellen Buddhas und heilige Lamen dar, wie z. B. Tsongkhapa und seine 
Schuler, oder Gottheiten, bald mit giitigem, bald mit schrecklichem Gesichtsausdruck. 
Eine Besonderheit dieser Darstellungen besteht darin, daB in den beiden oberen Ecken 
jedes Gemaldes stets Sonne und Mond^^^®) angebracht sind. Die Gestalten der Gottheiten. 
der Lamen oder der Glaubenslehrer sind stets von einem meist blauen Kreis umgeben, in 
dem goldene Strahlen, vom Korper ausgehend, radial verlaufen. Aufierdem ist ihr Haupt 
noch von einem Heiligenschein umgeben, ahnlich dem auf den Darstellungen der christ- 
lichen Kirchen. Kreis und Nimbus findet man iibrigens nur auf Bildern von Gottheiten 
mit giitigem Antlitz. Bei den „schrecklichen“ Gottheiten hingegen umhiillen das Haupt 
meist Flammen^^^'^), die nach der Erklarung der Lamen alle Hindernisse auf dem Wege 
zum Heil vemichten. 

Viele Tausende mit Butter gespeiste kleine Schalchen beleuchten im Verein mit den 
erwahnten Lichtspendern und grofieren, aus Gold und Silber hergestellten und mit Edel- 
steinen geschmiickten Lampen die Bilder im Innem des Tschodpas, 

An der offenen Seite des Tschodpas ragen mit Front nach dem Tempelinnem grofie 
Holzbauten empor (Bilder 132 und 134), Sie dienenzur Aufnahmeder Butterreliefs, die 
man oft als wirkliche Meisterwerke bezeichnen kann, so dafi es der Miihe verlohnt, sich 
mit ihnen ausfiihrlicher zu beschaftigen. 

Zuerst zum Butterwerk im Tschodpa Nr. 8 oberhalb des Hofes der Groften 
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Klassiker- Halle (verglelche Plan 387). Es ruht auf einem Holzaufbau {Sk. 391) und 
gliedert sich in den Tisch mit Aufsatzen, das Mittelstiick (1), das ist em 2 m hoher, vorn 
offener Kasten, und die sich beiderseits anschliefienden hausahnlichen Seitenteile 
Hinter dem Kasten ragt das hohe, spitze, Torma-ahnliche Gestell empor (Bilder 125, 
129, 130 mi 131). 

Wir beginnen in der Erklarung beim Mittelstuck (1). Der Kasten ist sehr kunstvoll 
geschnitzt, aufierst geschmackvoll bemalt und mit Gold- und Silberzierat versehen. Um 
die rotlackierten, 2,8cm starken HolzsaulenHwinden sich vergoldeteDrachenfSfe. 392). 
In der Kastenoffmmg sitzt auf einem mit bimten Teppichen belegten Thron unter einer 
Art Holzbaldachin ein vergoldeter Bodhisattva, dessen gut geformtes Gesicht und Hande 
bleiche Fleischfarbe zeigen. Die Oberlippe 
ziert ein kleines, flottes, schwarzes Schnurr- 
bartchen. Aul dem Haupt tragt diese Figur 
eine reich mit Edelsteinen geschmiickte, in 
Gold und Silber erglauizende Krone. Sie 
heifit bei den Tibetern Dschodbon^^'^®) 
und tragt die Bilder der fiinf bekannten 
Dhyanibuddhas^®^®). Die gleiche Kopf- 
bedeckung setzen auch die Lamen bei der 
Verrichtung der Offizien fiir die Gottheiten 
von schrecklichem Aussehen auf^^®°). Das 
Kostiim des hier dargestellten Buddha bzw. 

Bodhisattva ist farbig und tauscht Silber- 
und Goldstickerei in feinster Ausfuhrung vor. 

Zu beiden Seiten der Hauptfigur schweben 
engelsgleichinnerhalb des Kastensdieiiblichen 
Trab 2 mten oder Begleitgestalten, wie wir sie auf fast alien lamaistischen Gemalden fin- 
den^®®^). Niemand wiirde auf den Gedanken kommen, dafi alle Figuren samt Kostumen 
und Schmuck aus Butter geformt sind. 

Schon monatelang vor dem Fest schickt das Kloster Abgesandte aus, um die notige 
Butter zu sammeln. Ein grofier Teil der Klosterbriider ist dann in irgendeiner Weise an 
der Herstellung der Butterreliefs beschaftigt. Bei aller Kunst laftt sich aber nicht 
leugnen, dafi die Schopfungen, besonders die Figuren der Buddhas und Bodhi- 
sattvas, etwas Schablonenhaftes an sich haben. Das ist aber im ganzen Charakter O 
der religiosen Auffassung begriindet^®®®). ^ 

Auf den roten Holzsaulen des Kastens sitzt ein zweistockiges Haus (3 in 
Sk.391). Im Balkon des niedrigen ersten Stockes sind viele Menschen versammelt. ^ 
Sein Unterbau ist in drei Felder gegliedert. Im mittleren erscheint von Zeit zu Zeit ein 
mechanisch bewegter, wackelnder Gebko-Lama mit dem gelben Raupenhelm auf dem 
Kopfe und dem schweren Eisenstab, dem charakteristischen Hoheitszeichen, in der rechten 
Hand. Vome angelangt, hebt der Gebko den Stab ein paar kurze Takte lang hoch, kehrt 
dann um und verschwindet wieder in den Hintergrund. In den Aufienfeldem thront je ein 
Bodhisattva, und dahinter dreht sich ein kleines, mit Menschen besetztes Karussell. 
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Beiderseits des Bodhisattva (bei 2 in Sh. 391) stehen auf dem Holztisch zwei 
ebenfalls ausHolz geschnitzte, 2 m hohe cbinesische Hauser. Den Unlerbau mitgerechnet, 
zahlen wir dort bei jedem Haus drei stufenformig vorspringende Stockwerke, von denen 
das oberste mit einem goldenen, geschweiften Hauptdacb bedeckt ist. Auch die Zwischen- 
dacher sind ahnlich beschaffen. Unterhalb ihrer Ecken bimmeln kleme Glockchen. Die 
galerieartigen Stockwerke sind vorne offen und mit niederen Briistungen eingefafit. Hinter 
ihnen drangen sich in den oberen beiden Stockwerken 20 cm hohe weibliche, festlich ge- 
kleidete Puppen, deren Fiifte mittels Fedem am Boden befestigt sind, so dafi die Figuren 
bei der geringsten Erschiitterung in Bewegung geraten. Im Erdgeschofi und vor den Bauten 
tummelt sich das festlich gestimmte Volk. Hier herrscht reges Treiben: Elefanten, Pferde 
und Jaks fuhren wertvolle Geschenke herbei. und hochgestellte Gaste, begleitet von 
Fahnen- und Standartentragem, treffen em. Alle diese unzahligen Figuren von Menschen 
und Tieren sind ebenfalls sorgsam aus Butter geformt. 

Der ganze in Skizze 391 dargestellte Aufbau ahnelt einem Altar, der auf der 
obersten breiten Stuf e eines 3,4 m hohen f estgefiigten Holzgestelles ruht, das in drei weiteren 
Stufen nach vome derart abfallt, dafi die unterste und zugleich vorderste Stufe 1,3 m 
fiber dem Boden zu liegen kommt. Auf der obersten Stufe ( 5, Sh. 391 ) stehen beiderseits 
der grofien Butterfigur je vier Tormas, kleine, hierkegelformige bemalte Gebilde 
(Sh. 393), die aber auch noch in andem Gestalten vorkommen. Auf den Stufen 
unterhalb 5 finden sich Teller und Schalen mit Frfichten, Kuchen, Nfissen, 
Getreide imd dergleichen vor. 

Hinter dem Altar erhebt sich ein hohes Gerfist (Bildl32), auf dem acht 
waagerechte Reihen von Holzscheiben fibereinander befestigt sind. Die Zahl der Scheiben 
nimmt nach oben zu ab. Das Gestell lauft an der Spitze in eine Stange aus, die in einer 
Kugel endigt. Die auf dem Bildnoch nicht sichtbaren Scheiben sind alle schwarz mit einem 
grun xmd rotbraun ornamentierten Rand. Ihr Durchmesser betragt durchschnittlich 70 cm, 
doch gibt es auch solche von ungefahr 1 ,30 m Durchmesser. Ihr ganzer Belag ist, wie 
auch bei den andem Figuren und Zierstficken, aus Butter hergestellt. In Lhassa bestehen 
die Scheiben fibrigens aus holzeraen Rahmen, auf die Jakhaute gespannt sind. Holzscheiben 
werden dort nur verwendet, wenn grofiere Figuren im Scheibenbilde eines festeren 
Haltes bedfirfen^^®®). In der Mitte weisen die Holzscheiben Kumbums verschiedene 
Sinnbilder auf , die einerseits zur Gruppe der „acht glfickbringenden Zeichen^®®^)", 
andererseits zu jener der „sieben Kostbarkeiten^®®®)" gehoren. Beide Gruppen bilden 
unumganglich notwendige Bestandteile jedes lamaistischen Altars. Sehr haufig ist auf 
den Scheiben ein Rad dargestellt. Es kann als Wahrzeichen der buddhistischen 
Lehre^®®®) aufgefafit oder aber, je nachdem es zur einen oder andern Gruppe gezahlt wird, 
entweder als das „stets zur grenzenlosen Vollkommenheit ffihrende, allerreinste, goldene, 
tausendspeichige Rad^®®’)*‘ oder als „Symbol der Vollkommenheit und des Gebets^®®®)" 
betrachtet werden. Diese Scheiben geben dem ganzen Aufbau ein so merkwiirdiges Ge- 
prage, dafi man beim ersten Anblick unwillkfirlich an ein Schfitzenfest denken mufi. 

Das Butterkunstwerk vom Tsch6dpal2ist von dem eben geschilderten verschieden. 
Obrigens ist das Tschodpa 12 auch breiter und hoher als Tschodpa 8. Die Masten stehen 
beim ersteren 14 m weit auseinander und auch der Tuchaufbau reicht hoher an den 
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Lussar 




Bild 142 Besucher des Klostermarktes Bild 143 Fleischverkaufer am Klostermarkt 







Bild 144 Zeremonie bei der Verbrennunop der Tormas am Marktplatz vor den Acht 

Tschorten (26) Unter dem Tuchschirm sitzt der Khampo 



Bild 145 Tanz der Gdttermasken auf dem Marktplatz bei den Acht Tschorten (26) kurz vor Ver- 
brennung' der Tormas Die versammelten Lamen tragen Fahnen und heilige Symbole 



Bild 148 Das Volk versammelt sich im Tscho-ra, um dem Bild 149 Zuschauer beim Tscham -Tanz. Im Hintergmnd 

Tsdiam-Tanz beizuwohnen Mani-Galerie und Grofie Klassiker-Halle (3) 



Stangen hlnauf. Der groBartige Aufbau, der auf den Bildern 125, 132, 133 and 
134 gut zu erkennen ist, zeigt iiberhaupt viel grofiere Abmessungen als sein Gegen- 
stiick talabwarts. 

Auch der Geriistaufbau mit den Butterkunstwerken im Innem des Tschodpa 12 hat 
grofiere Ausmafie; er nimmt fast eine ganzeFlanke ein, und seine oberste Spitze iiber- 
ragt sogar die Masten des Tschodpa (Bild 132). An ihm sind zwolf waagerechte Streben 
befestigt, an denen zwolf Reihen vonScheiben in ahnlicherForm untereinander angebracht 
sind (Sh. 391). Auf der Mitte des Holzaufbaues ruht auch hier ein Buddha oder Bo- 
dhisattva, der beiderseits von je zwei turm- oder festungsartigen Hausem flankiert wird. 
Ebenso sind hier die Balkone der Hauser dicht mit Menschen gefiillt, und vor den Bauten 
drangt sich das Volk. Dazwischen sieht man Reiter mit Standarten, Prinzen und Prin- 
zessinnen in Sanften, Ehrengeleite, Transporte von Geschenken usw. Diese Figuren, 
mehrere hundert an der Zahl, sind alle 20 cm hoch und auf ihrer Unterlage ebenfalls 


Eui den Fufien mit Stahlfedem befestigt, 
so dafi sie sich bei der geringsten Er- 
schiitterung bewegen. Langs der Dacher 
dieser turmahnlichen Bau- 
ten schweben, wiederum 
an Fedem, engelartige 
Geschopfevonetwa 25 cm 
Hohe. Die Arbeit dieser 
Butterkunstwerke ist be- 
sonders schon und der 




Ausdruck der Bewegung gut getroffen. Die Liicken zwischen den einzelnen Hausern 
fiillen grofie kiinstliche Blumen aus, eine Art Rosen oder Lotosbliiten mit Blatterschmuck. 

Der in der Mitte thronende, ungefahr 1,6 m hohe Bodhisattva (Sh. 394) sitzt, in 
ein farbiges mit feinster Silber- und Goldstickerei verbramtes Kleid gehullt, auf einem 
mit bunten Teppichen bededcten Thron. Kleid und Teppiche bestehen gleich der Figur 
aus bemalter Butter. Um runde, rote Holzsaulen, die den Thron flankieren, winden sich 
goldene, chinesische Drachen. Auch hier tragt die Mittelfigur die prunkvolle Krone. Als 
Begleitgestalten dienen zwei 1 m hohe stehende Figuren (I, Sk. 394), wahrend in den 
Liiften bei II wiederum engelartige Wesen schweben, die eine auffallende Ahnlichkeit 
mit Darstellxmgen von Tsongkhapa zeigen. Die Hauptfigur halt in ihrer Rechten das 
symbolische Rad, in der linken Hand aber, die auf dem gleichen Knie ruht, einen Vajra 
(Dordsche). Leider lafit sich an Hand dieser Angaben nicht mit Sicherheit feststellen, 
welche Personlichkeit des Pantheons wir vor uns haben. 

Das eben geschilderte Mittelstiick kront eui zweistockiger, l,8mhoher Aufbau 
(Sh. 395), dessen unterer Teil in drei Raume geteilt ist. Im mittleren (b) kommt auch 
hier alle paar Minuten eine Figur in Gestalt des ungefahr 40 cm hohen Gebko an- 
gewackelt, der nach dem Takt seinen Amtsstab hebt, sich daim wieder umdreht und 
verschwindet. In den Seitenabteilen sind Monche sichtbar, die in die Luft blicken. Nur 
fur die Zeit der Anwesenheit des Gebko lesen sie eifrig in religiosen Schriften. Im 
Hintergrund kreist auch hier in beiden Aufienraumen ( a) je ein Karussell. Die Balkone 
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der zwei auf diesem Unterbau sitzenden iiberdachten Stockwerke sind mit festllch 
geschmuckten Gasten besetzt. 

Am Fufiedes Geriistes mit den Butterkunstwerken treffen wir die gleiche treppenfor- 
mige Anordnung (Sk, 396 ) an wie beim andern Tschodpa, nur mit dem Unterschied, dafi 
bier die Opfergaben auf sieben Stufen verteilt sind. Auf der Stufe 1 sind zehn rosetten- 
gescbmiickte Tormas aufgestellt, die iibrigens nicht zu verwechseln sind mit ziemlicb rob 
ausgefubrten Figiircben, die hohe, spitze Kegelchen darstellen, bei welcben nur der ICopf 
scbarfer ausgepragt ist. Die letzteren, die unter andem bei den Totenfeiern gebraucbt 
werden, pflegen immer in der Zabl eines vollen Dutzends aufzutreten. Die in die Masse 
rob eingearbeiteten Ziige versinnbildlicben jene zwolf Tiere, deren Namen, wie wir in 
Anmerkung 882/83 saben, aucb zur Bezeichnung der zwolf Monate des zykliscben Jabres 
dienen^^^^). Auf Stufe 2 steben Teller und Scbalen mit Nabrungsmitteln, wogegen die 
untem drei Stufen (3) dicbt mit brennenden Butter lampcben bedeckt sind. 

Das Geriist endigt in einer Mastspitze, an der ein runder Scbirm aus gelber cbine- 
siscber Seide befestigt ist (Bilder 129 und 132). 

Im Tscbo-ra ist wabrend des Butterfestes ein Prunkzelt aufgestellt (Bild 130), 
dessen Dacb blau ornamentiert ist und an dessen Stimseite blinde Fenster gemalt sind. 
Es dient zur Bewirtung der Gaste imd beberbergt aucb voriibergebend einen Teil der 
Musikanten. 

Unter den Aufbauten fiir die Butterkunstwerke, zuweilen aucb in eigens dazu auf- 
gestellten Zelten, baben die Musikanten und das mongoliscbe Orcbester Platz genommen. 
Die Lamen sind sehr stolz auf ibre mongoliscbe Klostermusikkapelle. Sie verstebt es in 
der Tat aucb meisterbaft, aufierordentlicb zarteWeisen zu spielen, die in der Klangfarbe 
unsern Pastoralen gleicben. Die Floten fubren; sie spielen oft in Terzen. Trommeln, 
Zymbeln, Posaunen und eine Art von Triangeln begleiten gedampft. Man kann diese 
Musik wirklicb eine Spharenmusik nennen. Sie beruhigt und besanftigt das Gemiit, wirkt 
durcb die Wiederholung der gleicben Melodien und diirfte nicbt nur auf das barmlose 
Volk der Tibeter eine bezaubernde Wirkung ausuben. Die Floten mit ibren bohenTonen 
iiberbieten die ununterbrocben im Takt ausgefubrten Tschinellen- und Trommelscblage. 
so dafi sicb folgendes Schema ergibt: die Trommeln: bumbum, bumbum, und die Floten 
tra-ra-bi-ba, tra-ra-bi-ba, tra-ra-bi-ha usw. Diese mongoliscbe religiose Musik klingt 
jedenfalls ganz anders wie die der Tibeter, die patbetiscb und scbmerzlicb anmutet^^^^)- 

Vor dem Elngang zur Grofien Klasslker- Halle und versteckt binter dem Sockel der 
Mani-Masten konzertiert eine tibetiscbe Kapelle, die sicb vorzugsweise der Tscbinellen 
und Posaunen bedient. Oberbaupt sind wabrend des Butterfestes mebrere Musikkapellen 
auf den Rundgang im Kloster verteilt, so z. B. treffen wir Floten- und Posaunenspieler 
in dem Zelt seitlicb desTscbodpas 12('J5z7d 132^ und Trommler und Tscbinellen- bzw. 
Zymbelscblager unter den Gerustaufbauten fur die Butterkunstwerke in beidenTscbodpas. 
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KAPITEL XIV. 


Das Butterfest 

11. Die Tormas — Der Markt — Die Mators 


V on den Tschodpas kommen wir auf die Tormas zu sprechen. Torma-artige Formen 
hatten sich schon in den hohen spitzen Geriisten der Butteraufbauten der Tschodpas 
gezeigt. Fast alle kleineren Tormas, die wir langs des Tschilkhor (Sk. 387) antrefien, 
sind diesen Opfergerusten der Tschodpas nachgeahmt. 

Zunachst erscheint es zweckmafiig, Allgemeines uber BegrifI und Bedeutung der 
Tormas zu sagen. Der Sanskritausdruck von Torma lautet: Bali. Das tibetische Lexikon 
gibt uns wenig, wenn es diesen Begriff mit „Opfergegenstand^^®^)“ iibersetzt. Zugrunde 
liegt jedenfalls das Zeitwort torwa, das „ausstreuen“ bedeutet^^^®). Aus zahlreichen 
kultischen Zeremonien des Lamaismus, die auf indische religiose Gebrauche zuriickgehen, 
ist erkennbar, dafi hier auch das Streuopfer^®®®), bei dem meist Gerstenkomer in die 
Luft geworfen werden, erne grofie Rolle spielt. 

Vorausgeschickt sei, dafi die lamaistischen Zeremonien nicht in dem Sinne kultmafiig 
sind wie etwa die der katholischen Kirche und anderer christlicher Bekenntnisse, soweit 
sie den Opferbegriff haben. Bei ihnen kommt im Opfer stets die Beziehung zu Gott als 
dem hochsten Wesen zum Ausdruck. Die Lamaisten dagegen kennen keinen hochsten 
Gott. Sie kennen allenfalls Gotter, die aber, wie wir gesehen, im Verhaltnis zum 
Buddha eine ziemlich untergeordnete Stellung einnehmen. Unter den zahllosen Gott- 
heiten ihres Pantheons gibt es nicht eine einzige, die die Rolle des ewigen, allmachtigen 
Schopfers der Erde oder gar des Weltalls ausfiillen konnte. Gewisse, an christliche Be- 
griffe anklingende Namen, die z. B. die Buddhas und auch der historische Gautama tragen, 
diirfen iiber diese nackte Tatsache nicht hinwegtauschen. Die Gottheiten des LamEiismus 
gehoren zu einer der fiinf von den Menschen verschiedenen Wesensklassen, und zwar zur 
Gruppe derer, die tibetisch Lha genannt werden, ein Wort, mit dem auch der Begriff 
Lhassa, „Ort der Gottheit", zusammengesetzt ist. Die Lhas konnen unsere Erde be- 
wohnen, und selbst wenn ihr Aufenthalt in andem Regionen des Weltraums liegt, sind sie 
nahe genug, um sich den Menschen uberall bemerkbeir zu machen. Da es nach Ansicht 
der Tibeter imd der iibrigen Lamaisten ein Gebol der Klugheit ist, in gutem Einvemehmen 
auch mit den Geringsten der Erhohten zu leben, ist es jedenfalls fiir jedermann sehr 
wichtig, rechtzeitig mn die Gunst der Machtigsten unter den Gottern zu werben und sich 
zum mindesten die Neutralitat derjenigen, die Ungluck bringen konnen, zu sichern. 
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Was sich auf die Gotter bezieht, das gilt gleichermafien von den Damonen, die in 
Tibet und seinen Grenzlanden besonders zahl- und artenreich sind. Zu diesen Damonen 
gehoren auch die Genien, Feen usw. Obrigens sprechen dock aucb wir von einem 
„scblimmen Genius" oder einer ..bosen Fee"! 

Unter diesem Gesichtswinkel betracbtet, nehmen die Tormas in alien lamaistischen 
Riten einen bevorzugten Platz ein, sollen dock gerade sie die Gotter, Geister imd 
Damonen dem Menscken giinstig stimmen und gefiigig macken und femer Hunger, Diirre, 
Krankkeit, Seucken und anderes Unkeil, die ja weiter nickts als Macktbekundungen der 
Lkas sind, von der Mensckkeit abwenden. 

Woraus besteken nun diese Tormas? Auf den ersten Blick sind sie nickts weiter 
als Kucken oder einfache Aufbauten aus Teig, zuweilen mit Ornamenten aus Butter 
bedeckt und mit ausgescknittenem Papier verziert. Ikre Hoke sckwankt zwiscken 3 m 
und zwei Fingerbreiten. In dieser kleinen Ausfiihrung diirfen die Tormas aber nicht etwa 
mit den Tsatsas^®®^), Kegelcken oder auch winzigen Gotterfigiirchen aus Lehm, ver- 
weckselt werden. Die Grundform der Tormas ist mekr oder weniger die der Pyramide. 
Fiir ikre Herstellung, die im Kloster den Handen des Dschama^^®®) anvertraut ist, gibt 
es besondere Leitfaden^^^®). In grofieren Klostern wird sie fabrikmafiig betrieben. In 
dem modern eingerichteten Petersburger Lama-Tempel befand sich sogar eine eigene 
Dampfkiicke^^®^) fur diesen Zweck. Pozdnejev macht iiber die Herstellung von Tormas 
Angaben, die im Nachfolgenden nock erganzt werden sollen. 

Der Grundstoff fiir die meisten Tormas ist Weizenmekl, das in mit Wasser verdiinntem 
Wein angeriihrt wird. Nur einige wenige dieser Opferfiguren besteken aus Gerstenmehl, 
wic z. B. die fiir Makakala. Wieder andern wird Hafermekl zugesetzt. Die Tormas 
werden sowohl den Gottheiten mit gutem wie denen mit schreckenerregendem Antlitz 
dargebracht. Fiir die ersteren wird der Teig nur mit Wasser angerukrt. Der Dschama 
setzt ihn dann aufs Feuer imd misckt, wahrend der Teig „aufgeht", Zucker, Rosinen und 
andere Zutaten bei. Ist der Teig durchgegoren, wird er geformt. Der Formen gibt es 
mehrere. Die einzelne kangt von der Gottkeit ab, fiir die das jeweilige Opfer bestimmt ist. 

So kommen z. B. bei den Offizien fur die Gottheiten mit schrecklichem Antlitz ge- 
wohnlick drei Balin zur Anwendung, die aber alle verschiedene Gestalt haben miissen. 
Das erste, von ovaler Form, ist fiir den Genius der Statte^^^®) bestimmt, an der das 
Opfer dargebracht wird. Ganz mit Butter umkleidet, ist es von weifilicher Farbe. Es 
wird von einer symbolischen Darstellung der liegenden gelben Mondsichel gekront, iiber 
der die rote Sonnensckeibe steht, auf der endlich in funffarbiger Ausfiihrung der 
„Wimsckedelstein lagert. An den Kanten des Balin sind Verzierungen aus Butter in 
Gestalt von Blumen angebracht. Wir haben hier also gewissermafien das Urbild der 
Butterfestdarstellungen in einf acker Form vor uns. Das zweite Balin mufi die der 
jeweils in Frage kommenden schrecklichen Gottkeit zustehende Farbe haben. Auch 
kier wiederkolen sich auf der Spitze Mond, Sonne und Wunsckedelstein, dock sind die 
Kanten der Pyramide eingekerbt oder gezackt, so daft sie, rot und gelb gefarbt, lodemden 
Flammen gleichen. Aus der Mitte der mit Blumenomamenten gesckmuckten Flachen der 
Pjnramide hebt sich als kennzeicknendes Merkmal der Kembuchstabe jener Baimformel 
ab, die fiir die jeweilige Gottkeit bestimmt ist^®®®). Diese Opferkucken, die sich oft bis ins 
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kleinste Detail gleichen, unterscheiden sich nur durch zwei Dinge voneinander: erstens 
durch die Kernbuchstaben und zweitens durch die Gestaltung und Zahl der kleinen Opfer- 
teigpyramiden im „Vorgarten“ am dreieckigen Fufie des Tormas 323, 330 nnd 332 
die hochgekanteten spitzen Dreiecken gleichen. Die Zahl dieser kleinen Gebilde wechselt 
mit der Gottheit, der das Opfer gilt. So stehen z. B. vor einem Torma fiir Mahakala 62, 
vor einem fiir die gleiche Gottheit als „Schutzgeist“ (Gonbo)^®®®) 75 solcher kleinen 
spitzen Teigkegelchen. Auch das dritte Balin ist der schrecklichen Gottheit zugedacht. 
Es ist bar aller Verzierungen und stets von braimer oder rotbrauner Farbe. Um so eigen- 
artiger mutet seine Gestaltung an : es zeigt namlich unterhalb der Pyramide und am Rand 
der dreieckigen Basis Darstellungen menschlicher Gliedmafien, und zwar Fiifie, Hande, 
die Zunge, das Herz und das Gehim in ihrer Bedeutung als Hauptfaktoren der mensch- 
llchen Lebensaufierungen. Die Augen sind oft auf Stielen dargestellt. Manchmal ist das 
Torma sogar mit rot gefarbten Gedarmen behangt, die Blut versinnbildlichen, das die 
Damonen besonders anzieht. Die ganze Anordnung soil nach Angabe der Lamen die 
Obergabe aller Feinde des Glaubens und der Tugend an die strafende Gottheit bedeuten. 
Diese Art von Tormas wird nach Beendigung des betreffenden Offiziums stets auf einem 
Scheiterhaufen aufierhalb der Klostermauemverbrannt. Die gewohnlichen Tormas dagegen 
koimen nach Schlufi der kultischen Handlung anstandslos unter die Lamen und Glaubigen 
verteilt und von ihnen verzehrt werden. 

Die Tormas dienen je nach Gebrauch entweder als „zeitliche Wohnung“ oder als 
,.Falle“. 

Sollen sie ihren Zweck als „Wohnung“ erfiillen, so sind folgende Vorbereitimgen 
dazu notig: Die mit dem magischen Ritual vertrauten Monche rufen ihren geistlichen 
Fiihrer, das heifit den Lama, dessen Schuler sie smd^®®^), oder die Gotter an. Diese 
nehmen alsdann in den Tormas auf eine gewisse Zeit Zwangsquartier. Indessen werden 
sie durch Opfer und beschworende Worte und Gebete umworben. Nach Beendigung der 
Zeremonie konnen die voriibergehend Festgehaltenen wieder beurlaubt werden. Die 
Tormas verwandeln sich nach Erfullung ihres Zwecks wiederum von selbst in Teigfiguren, 
die entweder gegessen werden konnen oder aber verbrannt werden miissen. 

Smd die Tormas als „Falle“ gedacht, so spielt sich der Vorgang anders ab: Durch 
ein besonderes magisches Ritual rufen die Lamen die bosen Geister herbei imd zwingen 
sie in die Tormas hinein. Der Lamaist glaubt, dafi die bosen Geister durch diese kultisch- 
magische Handlung gezwungen werden, sich mit der gleichen Gier auf die Opfergebilde 
zu stiirzen wie die „Motten ins Licht“. Einmal aber in den Tormas festgehalten, bleiben 
sie Gefangene, ist doch der „Vorgarten" mit einem Wall kleiner magischer Dolche be- 
spickt, die verhindem, daft die eingesperrten Damonen entweichen konnen. 

Mit den in die Tormas Gebannten kann auf maruiigfache Art verfahren werden. Der 
Magier vermag z. B. den gefangenen Damon zu einem Schwur zu zwingen, dessen Inhalt 
deurin besteht, den Menschen nicht mehr Boses zuzufugen, dem Kloster xmd seinen Lamen 
furder kein Lfnheil mehr zu bringen, ja sogar das Kloster und seine Insassen, denen 
er bisher feindlich gesinnt war, zu beschiitzen. Leistet der Damon im Torma den gefor- 
derten Eid, so wird er alsbald wieder freigelassen. Wir haben hier also im kleinen und 
auf „modeme“ lamaistische praktische Verbal tnisse ubertragen das, was ■wir als legendar- 
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geschichtliches Moment in der Theorie fiber den Ursprung der „Wachter der Religion , 
der Tschodschongs (Seite 230) kennenlernten. — Der Damon ist mittels einesTormas 
gezahmt und unscbadlich gemacbt. 

Es kommt aber auch vor, dafi ein schwarzer Magier solch einen unsauberen Geist 
nur zu dem Zweck in ein Torma einsperrt, damit dieser ihm bei einer bosen Tat, wie 
einem Mord und Totschlag. helfe. Welfi dock der Zauberer ganz genau, dafi ct Gewalt 
fiber den festgehaltenen Damon hat und Ihn vollkommen seinen Befehlen geffigig machen 
kann. Diese fible Art von Magie wird allerdings von den Monchen abgelehnt. 

Schliefilich kann man den in einem Torma gefangenen Damon aber auch vernichten, 
indem man die den Unhold bergende Materie, das Teigopfer, einfach verbrennt. In diesem 
Falle mu6 jedoch noch ein weiteres Ritual befolgt werden, das den Geist des seiner 
Lebensaufierungen beraubten Damons in eine andere W^elt geleiten soil, um ihm eine 
glficklichere, bessere Wiedergeburt zu sichern. 

Unter keinen Umstanden darf der Lama, der von seinen magischen Kraften Gebrauch 
macht, um einen bosen Geist aus der Welt zu schaffen, diesen hassen. Er darf ihn nur 
vernichten, und er soil dies auch tun, ja er begeht sogar damit ein gutes Werk, da der bose 
Geist nach dem Glauben der Lamaisten dem Menschen schaden kann. 

Nicht zuletzt leitet dabei den Magier der Wunsch, den Damon zu bekehren und ihn 
durch die neue Daseinsform in einen guten Geist zu wandeln. Zum besseren Verstand- 
nis dieser Dinge mfissen wir uns daran erinnem, dafi die Tibeter ja an eine mehrfache 
Reinkarnation glauben. 

Mitunter schickt der Magier den Damon auch dahin zurfick, von wo er hergekommen 
war. Es soil sogar geschehen, daft er den im Torma festgehaltenen Damon am Feuer 
rostet. Damit will er dem also Gepeinigten eine Lehre geben. Dieses Verfahren kommt 
besonders dann zur Anwendung, wenn der bose Geist aus reinem Vergnfigen schlimme 
Taten begeht, von Natur aus grausam und zum Bosen geneigt ist, oder sich an jenen racht, 
von denen er beleidigt worden war. 

Wenn wir diese etwas verwickelten Verhaltnisse fibersehen, dfirfen wir nicht ver- 
gessen, dafi nach tibetischen Begriffen viele Damonen, die die Menschen krank machen, 
sie zu Tode qualen oder ihre Besitztfimer gefahrden, dem Willen eines Zauberers kraft 
dessen maglscher Machte untertan sind. In diesem Zustand der Willenlosigkeit mu6 sich 
fibrigens der Damon vieles gef alien lassen. Ich will mich sachlich ausdrficken und 
diesen Vorgang an Hand eines drastischen Beispieles zu erklaren versuchen: 

Herr X ist von Herrn Y beleidigt worden. Herr X will sich also rachen. Er sucht 
zu diesem Zwecke einen Zauberer auf, teilt ihm seinen Wunsch mit und zahlt ein 
Honorar. Der Zauberer geht nun an die Arbeit. Er baut sich ein Torma, ffilirt das 
notige Ritual aus, das oft Wochen oder gar Monate dauem kann, fangt einen Damon ein 
und zwingt ihn, sich seinen Wfinschen zu unterwerfen, woffir ihm spatere Freilassung zu- 
gesichert wird. Der Laie wird vielleicht einwenden, dafi ein freigelassener Damon sich 
an dem Zauberer rachen oder ihn ignorieren konne. Das ist aber nicht so. Dies 
konnte hochstens einem ungeschickten Magier zustofien ! Denn wahrend der bose Geist 
im Torma festsitzt, vnrd er vom Zauberer so lange hypnotisiert, bis er ganz in dessen 
Gevralt ist und keinen eigenen Willen mehr hat. Ist der bose Geist vollig untertan, so 
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befiehlt ihm sein nunmehriger unumschrankter Gebieter, entweder Herm Y zu toten oder 
dessen Herde zu vernichten oder Feuer an sein Haus zu legen. Wenn nun Herr Y zu- 
fallig derartigen Schaden erleidet, so wissen er und seine Familie, dafi sie von einem 
Damon verfolgt werden. 

Was mufi nun Herr Y tun, um das Unheil von sich und den Seinen abzuwenden? 
Auch er geht zu einem Lama, der im Ruf des Besitzes magischer Kra-fte steht. Dieser 
offenbart nxm dem Klienten, welcher Damon ihn verfolgt und wer ihm letzteren auf den 
Leib gehetzt hat. Nunmehr stellt auf Betreiben von Herm Y ein anderer Magier nach 
Erhalt des geforderten Honorars einen Opferkuchen her und zwingt durch das iibliche 
Ritual den bewufiten bosen Damon in den Kuchen, das ist sein Torma. Der magischen 
Gewalt des Zauberers mufi es mm gelingen, den vom Gegenzauberer ausgesandten Damon 
zu Herm X zuruckzuschicken. 

So geht der Kampf hin und her. Hat doch auch inzwischen HerrX in dem BewuBt- 
sein, dafi sein Gegner den Damon abwehrt, seinen Zauberer beauftragt, diesen sofort 
wieder im Torma einzufangen. Ist das geschehen, werden dem Damon vom Magier so 
langeVorhaltungen gemacht, bis der bose Geist wieder in die Gewalt seines ersten Meisters 
gekommen ist. Dann erst wird er aufs neue auf Y losgelassen. 

Der Zauberer des Herrn Y ist jedoch ebenso wachsam wie der des Herm X. 
Sein Sachwalter fangt den armen Damon also wieder in sein Torma ein, peinigt ihn und 
lafit ihn am Feuer kohlen, um ihn zur Riickkehr zu Herm X zu zwingen. 

Dieses Wechselspiel kann sehr lange dauern. Je langer es dauert, um so unan- 
genehmer soil der Damon werden. Wehe demjenigen der beiden Gegner, der in diesem 
Kampfe der Zauberer unterliegt! Der wutende Unhold wird den Unterlegenen schwer 
heimsuchen ! Die Tibeter sind fest davon uberzeugt, da6 ihnen von der einen oder andern 
Seite Damonen geschickt werden. Deshalb erscheint ihnen dieses Spiel mit seinen Riten 
und Zeremonien ganz selbstverstandlich. Sie werden regelmafiig vollzogen, wenn sich 
ein Unglucksfall ereignet hat. 

Nach diesem Ausflug in das Gebiet der Tormas zuerst noch einige allgemeine 
Worte fiber die aus Holz gebauten Vertreter dieser Opfer, die langs des Tschilkhor 
(Sk. 387) aufgerichtet zu werden pf legen. 

Die Monche des Klosters, die nicht nur nach ihrer Nationalitat, sondern auch nach 
ihrer engeren Heimat in Landsmannschaften eingeteilt sind, wetteifern bei dieser Ge- 
legenheit imtereinander, das schonste Torma und die glanzendste Beleuchtimg im ganzen 
Kloster zur Vorffihrung zu bringen. 

Bei alien Tormas das gleiche Bild. Hinter einem Tisch ragt in spitzem Dreieck 
der mehrere Meter hohe Aufbau empor. Wie bei den grofien Opfergebilden, be- 
stehen auch hier die einzelnen daran befestigten Scheiben aus Holztellem, die die 
Lamen mit farbiger, dickflfissiger Butter, dem Dschugmar, zu bemalen pflegen, die in der 
Kalte rasch erstarrt und dann das Aussehen von Wachs annimmt. Die Scheiben der 
kleineren Aufbauten sind alle schwarz gmndiert, haben im allgemeinen einen Durch- 
messer von 50 bis 60 cm und sind auf der Rfickseite schwarz ; den Rand ziert eine grfin 
und rotbraun omamentierte Borte. In der Mitte der Scheibe kann man die gleichen Sinn- 
bilder in Braun erkennen, wie wir sie schon bei den Tschodpas kennengelerat haben 
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(Sk. 397). Die Spitze der meisten dieser kleinen Tormas wird von einem Stock mit 
gelbem Tuchschirm gekront. 1st dock Gelb nicht nur die Farbe der reformierten Kirche, 
sondern nach chinesischen Begriffen, die naturgemafi die Vasallenstaaten des Reiches 
der Mitte selbst nach dieser Richtung hin beeinflufit haben, auch die Farbe der Bevor- 
zugung und Auszeichnung durch ehemals kaiserliche Huld. 

Den Bildhintergrund bilden Wolken, Baume, Blumen, Ornamente sowie das heilige 
Rad, ferner Umschriftungen in tibetischen Buchstaben. Von dieser geschmiickten Flache 
heben sich Relieffiguren aus Butter ab in Form von Menschen, Gottern und Tieren, 
von Blumen und Vasen, denen samtlich eine symbolische Bedeutung zukommt. Sie lassen 
sich zum Teil ohne weitere Schwierigkeit in die schon genannten Gruppen der „acht 
gluckbringenden Zeichen" und der ..sieben Kostbarkeiten" einreihen. So stellen 
z. B. die zur ersten Gruppe gehorigen Blumen Lotosbluten vor, das Unterpfand des heil- 
bergenden Nirvana^®®®), und die genannten Vasen Bumba, den unerschopf lichen und 

vollen Schatz aller Wiinsche^®®®). Zurzweiten 
Gruppe gehortwiederum dieFigur einesEle- 
fanten, von den Tibetem Langtschen oder 
Langpotsche^®®^) genannt. Er tragt auf 
seinem Rucken das Rad, diesmal eines mit 
acht Speichen. Damit soil nach einer Er- 
397 398 klarung angedeutet sein, dafi dies alien Bud- 

dhisten heilige Tier — man denke an die 
weifien Elefanten in Siam die 84000 Bucher der Lehre Buddhas tragt und somit als 
Wahrzeichen der grenzenlosen Entfaltung der Religion dient. Nach einer andern Auf- 
fassung harm der Elefant seinen Reiter ohne Fahrlichkeiten und mit Windeseile an jeden 
gewiinschten Ort schaffen. Auch wird ihm die Fahigkeit zugeschrieben, alle ihm unter- 
wegs begegnenden Feinde zu zermalmen^®®®). Wie weit die Verehrung fur den Elefanten 
gerade bei den Anh^gem des Lamaismus geht, von denen die meisten doch wohl noch 
nie ein solches Tier zu Gesicht bekommen haben, erhellt aus emer Bemerkung des 
russischen Monchspriesters Mefodij. Damach stellen dieKalmiiken des Wolga-Gebiets 
des Gouvemements Stawropol nicht nur in jedem ihrer grofien Kloster, sondern selbst 
m den meisten mitfiihrbaren Gotterhutten aufier der ublichen kleinen Altarfigur des Ele- 
fanten noch eine grofiere aus Papiermasse auF®®®). Ein weiteres Tier aus der Gruppe 
der „sieben Kostbarkeiten , dem wir gleichfalls haufig unter unsem plastischen Butter- 
wldern begegnen, ist das „Pferdekleinod“, eine Pferdefigur^®®''), die einen magische 
^afte bergenden Wunschedelstein, im Sanskrit Cintamani^®®®) genannt, tragt. Der 
Stem ahnelt, von weitem betrachtet, in seiner Fassung^®®®) sehr der Darstellung des 
„ nbegriffs der zehn Fahigkeiten , jenem symbolischen Monogramm, von dem 
gelegentlich der Schilderung des Klosters die Rede war. 

Im Nachstehenden ist eine kurze Beschreibung der einzelnen kleinen am Tschil- 
khor stehenden Torma-ahnlichen Aufbauten wiedergegeben (Sk. 387). 

Die auf meterhohen Tischchen ruhenden Tormas Nr. 1 und Nr. 3 (Sk. 398) sind 
vom xmttkren Haupttorma Nr. 2 je 2 m entfemt. Die schware grundierte Tafel oberhalb 
der mit Butterlampchen und Opfertellem besetzten Stufen ist jeweils 1,3 m hoch. Auf 
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Lamen 



Bild 150 Zeremonie bei der Verbrennung der Tormas auf dem Marktplatz bei den Adht 
Tschorten (26). Links neben Schirm steht das Lam a- Or Chester 



■■ 


Bild 151 Tanz der Gottermasken auf dem Marktplatz bei den Acht Tschorten (26) kurz 

vor der Verbrennung* der Tormas 



Bild 152 Verbrennung' der Tormas auf dem Marktplatz vor den Acbt Tschorten 



Bild 153 Der Khampo (unter Schirm, mit spitzer Miitze, links neben Saule) begibt sich 
nach seinem Thron in der Mani-Galerie (16). Neben dem IChampo dessen Be- 

gleitung im Festornat 


I : — — 

Bild 154 Schematische Darstellung des Tscham-Tanzes 


(Entnommen aus Pozdnejevs ))Skizzen«) 



Polizeilama 



Bild 157 Tscham. Tanz der Atsaras Bild 158 Tscham -Tanz. Ein Atsara entfiihrt Novizen nach dem 

Tempel der Tausend Buddhas 



ihr sitzt ein flaches Butterrelief, das einen fahnen- bzw. standartenschwingenden Reiter 
darstellt. 

Torma Nr. 2, das hocliste dieser Gruppe, sitzt aul dem riickwartigen Teil eines 
1,4 m hohen Tisches. Davor 2 Stulen mit brennenden Butterlampen und Opfertellem. 
Der auf dem Tisch ruhende Teil des Aufbaues ist in drei Felder gegliedert. Im 
mittleren (1) sitzt ein feingeformter, 1,4 m hoher Buddha mit goldener Zackenkrone 
undWeste. Der Riicken derFigur geht in das schwarze mittlereFeld fiber. In der rechten 
Hand halt der Buddha einen Stab, in der Linken eine Gebetsschnur und zwei darem be- 
festigte Haken. Feld 2 stellt eine Frau dar, die Gitarre ( Sk. 399) spielt und Feld 3 
eine solche, die einer Flote Tone entlockt. In beiden Figuren erkennen wir die gleiche 
Gestalt des Pantheons wieder, namlich die Gottin Sarasvati. Ihre Erscheinung mit der 
Gitarre linden wir fibrigens auch auf der grofien Tsongkhapa-Darstellung hinter dem 
Titelbild. Am Torma smd beide 45 cm hohen Figuren stark bemalt. Der Hintergrund 
setzt sich aus Baumen, Baumstammen, Fel- 
dern und Bergen in den Farben Braun, Blau 
und Grfin zusammen. Die Spitze des Auf- 
baues kront ein Stock mit einem gelben, | 
runden Tuchschirm. Links von Aufbau 3 im i 
Vordergrund ist ein Teil eines Musikzeltes (|) 

zu erkennen. .399 400 401 402 

Ununterbrochen nahern sich Glaubige 

den einzelnen Aufbauten, bei denen sich meist ein Lama aufhalt, und fibergeben diesem 
Frflchte, Nfisse, in Felle eingenahte, kopfgroBe Butterballen oder auch Geld, das der 
Leima dann auf die Stufen des Aufbaues oder in die dort stehenden Schalen legt. 
Wahrend dieser Opferung berfihren die Spender laut betend mit derStirn die Opfertische. 

Links vom Eingang zum Hof der Grofien IClassiker- Halle stol^en wir langs der 
Wand auf die Tormas 4, 5 und 6. 

Das Mitteltorma 5 ist in Skizze 400 dargestellt. Bei b ein 1,3 m hoher sitzender 
Bodhisattva mit grofien, kostbaren Ohrringen, dfinnem schwarzem, nach aufwarts gedrehtem 
Schnurrbart und mit Edelsteinen besetzter fein ausgeffihrter Krone. Alle diese Dinge 
bestehen auch hier aus Butter und sind in Weili und Grun unter Verwendung von Gold 
und Silber in chinesischer Technik bemalt. Beiderseits des Buddha in Schulterhohe je 
eine kfinstliche Rose mit geoffneten Blattern. a und c zeigen Flachreliefs von braimen 
Landschaften und grfinen Wiesen. Auf diesen ist bei a ein grauer Elefant dargestellt mit 
einem Rade auf dem Rficken (Sh. 401). Bei c ist er durch ein laufendes graues Pferd 
ersetzt, das auf einem roten Sattel ein von einer Aureole umgebenes Schwert tragt 
(Sh. 402), das hier den Wunschedelstein ersetzen soil. Hinter Elefant und Pferd sind 
je zwei Figuren sichtbar, von denen eine ein Lebensrad in der Hand tragt. Die Spitzen 
der Tormas enden auch hier in je einer Stange mit einem gelben Rundschirm. 

Unmittelbar hinter der linken Ecke der Grofien Klassiker- Halle steht Torma 
Nr. 7, das ganz Nr. 2 ahnelt, nur ist der hier dargestellte Buddha etwa 0,7 m hoch. 
Auch fehlen hier die schwarzen Seitentafeln und der Torma-artig angeordnete spitze 
Scheibenaufbau. 
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Zwischen Station 7 und Eingang E zum Tscho-ra, also im Winkel zwischen der Siid- 
flanke der Grofiei Klassiker-Halle und der Frontmauer des Tscho-ra treffen wir auf 
Tschodpa 8. Besonders hier. auf dem ebenen Platz am Rande der steil abfallenden 
Schlucht, drangen sich die Menschenmassen. Unter den Novizen, Lamen und Pilgem, 
Mongolen, eigentlichen Tibetem und Chinesen fallen die Tanguten beiderlei Geschlechts 
in ihren weiten Pelzmanteln und spitzen Miitzen auf. Einige dieser urwuchsigen Manner 
tragen ihr Haupthaar in kurze Zopfchen geflochten. Der Oberteil ihres Mantels 1st 
fiber dem Leibgurt hochgezogen, so dafi er ringsum blusenartlg herunterhangt. Der am 
Gfirtel der Frauen an kurzen Riemen hangende Messingschmuck klappert beim Gehen. 
Belde Geschlechter tragen Lederstiefel. Den Frauen sind sie meist viel zu grofi, ihr Gang 
ist daher plump und unsicher. Das Kinnband des spitzen Hutes hangt am Unterarm, 
damit die Hande frei sind sowohl zu religiosem Tun als auch, um sich in dem 
Menschengewfihl Platz zu machen. Viele Tangutinnen haben ihre Sauglinge mltgebracht 
und erffillen vor allem Volk ungestort Hire Mutterpflichten. Die Familien oder Sippen 
rficken in geschlossenen Haufen an mit dem Mutlgsten als Bahnbrecher an der Spitze. 
Ihm folgt seine Slppe laut betend und keilformig nachdrangend. Diese fanatischen Glau- 
bigen stoBen, nicht etwa aus Rohelt, sondern in heiligem Eifer, alles rucksichtslos bei- 
seite, was ihnen den Weg versperrt. 

So werde auch ich sehr unsanf t auf die Seite gedrangt und derart in die Menschen- 
masse hineingeprefit, dafi ich mehr gehoben als geschoben talaufwarts bewegt werde. 
Auch einige Anhanger der Bon^®^®) werden bei dem Versuch, „gegen den Strom zu 
schwimmen“, von der Menschenmasse mltgerissen. 

War schon das Gedrange beim Torma 7 an der schmalen Stelle langs der Schlucht 
bedrohlich, so nimmt es oberhalb des Tschodpas 8 lebensgefahrllche Formen an. Be- 
sonders gilt das ffir die am vereisten Schluchtreind Befmdlichen, denn sie laufen dauernd 
Gefahr, von der Masse in die steilufrige tlef e Rinne hinabgestofien zu werden. Das kann 
leicht geschehen ; denn die Polizel- Lamen schlagen unter dem Ruf „Zo-zo-zo“ 2 indauernd 
mit ihren schweren, 2 — 3 m leuigen Lederpeitschen in die Volksmasse hinein, um ffir 
irgendelnen hohen Klosterbesucher oder Wurdentrager den Weg frei zu machen. Bei dieser 
Gelegenhelt erhielt auch Mrs. Hayward, die von mir hochverehrte amerikanische Mis- 
sioneirin, zwel Hiebe, einen fiber den Rficken und einen ins Gesicht. Der Dao-Tai von 
Si-ning-fu^®^^), das ist der Distrikts-Gouverneur, dem Kumbum untersteht, verfugte auf 
Grund dieses Vorkommnisses, dafi in Zukunft chinesische Soldaten beim Butterfest die 
Ordnung aufrechterhalten sollen. 

Ich werde unterdessen langs der anderFront der Tscho-ra- Mauer errichteten Tormas 
9, 10 und 11 vorbeigeschoben. Sie ahneln den Tormas 1 mit 6. 

Beim Tschodpa 12 stockt der Menschenstrom, da er jenseits des Aufbaues in der 
schluchtartigen Fortsetzung des Tschilkhor nur langsam abfliefien kann. Schliefilich 
befinde ich mich als willenloses Glied des Menschenknauels imter dem Tschodpa 12, 
das hier den schmalen Raum zwischen Schlucht und Mauerwerk des Tscho-ra ausfullt 
tmd noch ein Stfick an der Sudmauer des Tscho-ra entlang lauft. 

Plotzlich Peltschengeknalle und Geschrei von tal warts her: Der IChampo kommt zur 
Besichtigung der Butterkunstwerke. Wiederum schlagen die Pollzisten rficksichtslos in die 
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Kilflose Menge. Wenn jetzt das grofie Geriist zusammenbrache, wiirden Hunderte von 
Menschen erschlagen werden. Unter Achzen, Stohnen, Pressen und Puffen wird nach 
langem Geschrel und vielen Hieben eine schmale Bahn frei gemacht, in der sich der 
Khampo nahern kann. Den Zug eroffnen zwanzlg Novizen, die wahrend des Festes den 
Buttergottern geweiht sind. Sie tragen an krummen Staben grofie, rote, kugelformige 
Papierlatemen (Sk. 403), dann folgen Monche mit langen St^gen, an denen Tuch- 
badangs und falmenahnliche Gebilde hangen. Hinter ihnen schreitet der Gebko mit dem 
eisernen Abzeichen seiner Wiirde, dem einige andere hohe Monche auf dem F uBe folgen. 
Den SchluB macht unter einem groBen gelben Schirm der Khampo selbst, ein aufrechter 
Mann von sehr gesetztem Wesen mit energischem Gesichtsausdruck und einem kleinen, 
an den Ecken hochgezwirbelten Schnurrbartchen. Unter dem Tschodpa bleibt der 
Khampo lange stehen und freut sich sichtlich an der Pracht der von einem Lichtermeer 
uberfluteten Butterkimstwerke. Immer, wenn 
die wackelnde Gebkofigur aus dem kleinen 
Hauschen des Tschodpa tritt, steigert sich 
die Musik zu einem Hollenlarm, der stets von 
einem jubelnden Aufschrei des Publikums 
begleitet wird. Selbst der Khampo kann sich 
dann eines Lachelns nicht erwehren. Nach- 
dem er dem Gebko seine Zuf riedenheit iiber 
das Gesehene ausgesprochen hat, wird fur den hohen Lama der Weg wieder gewaltsam 
frei gemacht. 

Ich stehe in drangvoll fiirchterlicher Enge neben einem kleinen Musikzelt (Sk. 387) 
dicht vor dem Hohlweg zwischen den Umfassungsmauern des Tscho-ra und dem da- 
hinter ansteigenden Steilhang. In diesem Trichter flieBt der Menschenstrom langsam in 
Richtung Berghang und dann an dessen FuB nordwarts ab. Mehr tot als lebendig werde 
ich schlieBlich durch das Steintor / nach der Terrasse hinausgepreBt, die die Anlage des 
Golddach-Tempels tragt. 

Vor dem gemauerten FuB des Steilhanges (Sh. 387) zahlen wir hier beiderseits 
des Haupttormas Nr. 15 (Sk. 404) die kleineren Nr. 13 mit 17. Das Mitteltorma 
Nr .15 ist 15 m hoch; seine mit einem gelben Schirm und zwei Tuchrockchen (F) ge- 
schmiickte Stockspitze liegt in der Hohe des Obergeschosses des Golddach-Tempels. 
Von dort haben die Lamen iiber den chinesischen Tuchschirm hinweg bis zum Hemg hin 
einen mit griinen Borten und Fransen geschmiickten roten Baldachin von 3:3 m GroBe 
gespannt. Die verschieden groBen Holzscheiben <^eser Tormas sind vorn schwarz an- 
gestrichen und mit Butterbildern in WeiB, Griin und Rot geschmiickt. Den Mittelpunkt 
des Opfertisches bildet auch hier ein 1,3 m hohes Feld (c) mit einem Butterrelief, das 
einen in ein rotes, mit Gold verbramtes Gewand gehiillten Buddha mit einer sehr fein 
geformten Krone vorstellt. Die Seitenfelder a und b (Sk. 404) zeigen auf schwarzem 
Grund in Halbplastik Landschaften, deren Vordergrund ein Haus mit umfriedetem Garten 
bildet. Die Balkone der Hauser sind mit 25 cm hohen Figuren besetzt. Im Vorder- 
grund Reiter. 

Die Tormas 13 — 17 sind 10 m hoch (Sk. 405). Ich zahlte an ihnen fiinf Reihen 
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Scheiben und an der Spltze elnen Tuchschirm aus rotem und gelbem Tuch. Bei Nr. 13 
sitzt vor einem in cbinesischer Art bemalten Hintergrund ein 1 m hoher, sehr fein 
gearbeiteter Buddha auf einem mit einem rotenTeppich geschmiickten Thron. Der Buddha 
ist in ein gleichfarbiges goldverziertes Gewand gehiillt. Auch tragt er zwei grofie 
goldene Ohrringe. Bei Torma Nr. 14 ist in den Schwachreliefs der Felder seitlich des 
Mittelrings je ein Reh oder eine Hirschhuh sichtbar. 

Die Tormas Nr. 16 und 17 gleichen 13 und 14, und diejenigen von Nr. 18 und 19, 
also die jenseits des Tores K, sind vv^iederum 16 und 17 ahnlich. Bei jedem dieser Auf- 
bauten halten sich fiinf bis acht Lamen auf. 

Hier, an der Ruckseite des Golddach-Tempels, treffe ich emen jungen achtjahrigen 
TuUcu, der von zwei Monchen mit zuvorkommender Aufmerksamkeit geleitet wird. Ein 
anderer sitzt, um besser sehen zu konnen, rittlings auf den Schultern seines Begleiters und 
Lehrmeisters. Dieser Junge, bei dem mir besonders die grofien Ohren und das freund- 
liche, offene, gescheite Gesicht auffallen, deutet nach mir und erkimdigt sich nach meinem 
Namen. Als er ihn hort, nickt er mir zu und schenkt mir getrocknete Friichte. Gemeinsam 
setzen wir unsem Weg fort zum Torma Nr. 20 am Tsongkhapa-Tempel. Es ist nur 
1,8 m hoch und von turmartiger, kleiner Gestalt (Sk. 406). Bei B ein 0,6 m hoher 
Buddha, angetan mit einem goldbestickten, roten Gewand. Diese Figur zeigt die hei der 
Belehrung iibliche Haltung, das heifit die rechte Hand ist in Schulterhohe erhoben, und 
die linke liegt auf dem linken Knie. Der Rucken der Figur geht in den schwarzen, mit 
Gold imd Griin bemalten Hintergrund uber, der Blumen oder Fruchte darstellt. Bei e, 
also innerhalb der Spitze des Tormas, erkennen wir ein blau und weifi gemaltes Schwert, 
das auf einem braunen Buch steht (Sh.402). 

Am gleichen Tempel, in der Nahe der Heiligen Baumgruppe, finden wir noch das 
2,2 m hohe Torma 21, das ganz dem Aufbau von Nr. 20 gleicht. Der Kopf des dort 
den Mittelpunkt bildenden, 0,8 m hohen Bodhisattva ist mit einem schwarzen Schnurr- 
bartchen bemalt und mit groBen goldenen Ohrringen geschmiickt. Beiderseits der Figur 
sind im Hintergrund je eine grofie Blume und eine Vase in farbiger Butter dargestellt. 

Die Tormas 22 und 23, die vollig demjenigen von 21 gleichen, stehen in dem tief- 
liegenden, ausgemauerten Gang dicht nebeneinander. Sie sind angelehnt sm die Riick- 
wand der Grofien BClassiker- Halle und zeigen mit der Stimseite zum Golddach-Tempel, 
befinden sich also unmittelbar am Fufie der mittleren Steintreppe, welche die obere 
Terrasse mit der unteren verbindet. 

Torma 24 schmiegt sich mit den Riidken an die Kiichenfront. Im Halbrelief des 
Kernstiicks ist hier ein 1,2 m hoher Buddha dargestellt, dessen goldene Krone mit roten, 
griinen und weifien Edelsteinen besetzt ist. Den Hintergrund bilden Blumen imd Vasen. 
Am Torma-artigen Holzgerust drei Reihen Scheiben untereinander. 

Torma 25 beim Kiichenausgang ahnelt Nr. 24. Auch hier wiederholt sich die 
Buddha-Darstellung mit Schnurrbart und grofien Ohrringen. Der Buddha halt ein Dor- 
dsche in der rechten Hand. 

Mit Torma 26 schliefit der Ring. Es ist breiter als das vorhergehende, aufierdem 
halt hier der Buddha in der rechten Hand ein Lebensrad. 

Bei dem Gedrange ist es ausgeschlossen, jedes Torma planmafiig zu untersuchen und 
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ausfuhrlichere Zeiclmungen anzufertigen. Auch hat dieser Besuch der Opferstatten langs 
des Tschilkhor so viel Zeit gekostet, dafi in dem Augenblick, als ich das letzte Torma 
gliicklich erreiche, die Butterlampchen schon stark heruntergebrannt sind. Schon ganze 
Reihen dieser Lampchen sind erloschen. Auch hat bereits die Masse der Festbesucher 
das Tschilkhor verlassen. Diejenigen aber, die sich gar nicht von den Wundergebilden 
trennen konnen, verziehen sich nach den hoherliegenden Wegen ostlich der Schlucht 
und geniefien von dort aus noch einmal betend das Absterben des lichterfunkelnden 
Schauspiels. 

Trotz der spaten Abendstunde keucht da plotzlich schmutziiberdecht ein riesiger, 
in Pelz gehullter Mann der Bon-Sekte heran, der noch heute sein Tschilkhor vor dem 
Golddach-Tempel zu Ende bringen will. Novizen behaupten, dieser Mann kame aus der 
Mongolei. Das ist jedoch unwahrscheinlich, denn bis jetzt ist von Anhangem der Bon- 
Lehre im „Lande der Graser", wie die Mongolen selbst poetisch ihre Heimat nennen, 
nichts bekaimt geworden. Woher dieser Mann aber auch immer gekommen sein mochte, 
er notigte in seiner demutigen Frommigkeit Ehrfurcht ab. 

Nach Mittemacht haben fast alle Festbesucher das Kloster verlassen. Auch ich 
mufi nach Lussar zuriickkehren, da ein Gallensteinanfall im Anzug ist. Es ist ja auch 
nicht mehr viel zu versaumen, denn in einer Stunde schon werden die Monche damit be- 
giimen, die ganzen Buttergebilde, die Aufbauten und die Tschodpas wieder abzubrechen. 
Bald ruhen die langen Balken wieder an den friiher genannten Stellen der Tempel und 
Galerien, bald werden die Seile aufgerollt, die Butterlampchen gesammelt und die Tep- 
piche, Bilder und Latemen nach den Tempeln geschafft sein. Die kurz vorher noch von 
der glaubigen Menge bestaunten Butterkunstwerke aber wandern entweder in die Schlucht, 
wo sie den Hunden zum Frafi dienen, oder aber sie werden an einigen besonders tiefen 
und kalten Stellen, die dem Sonnenlicht entzogen sind, fiir das nachste Jahr aufbewahrt. 

Das Butterfest ist zu Ende. 

Wenn die Pilger, die in den Unterkunftsstatten von Lussar oder an den Biwakplatzen 
zwischen diesem Ort und Kumbum nachtigen (Bild 136), am nachsten Morgen nach dem 
Platz des Butterfestes zuriickkehren, werden sie erstaunt sein, dafi nichts mehr an das Fest 
erinnert und dafi das Kloster wieder sein gewohnliches Gewand tragt. 

Wohl hat das Butterfest rein aufierlich sein Ende gefunden, aber die Feststimmung 
zlttert noch in den Gemiitern der Besucher nach, und diese Stlmmung mufi sich austoben 
auf dem Jahrmarkt, der noch ein oder zwei Tage bestehen bleibt. Er wird jedes Jahr auf 
dem westlichen erhohten Ufer des Kumbum- Baches abgehalten, und zwar vomehmlich auf 
dem oberen Platze zwischen dem Blumentempel (Klassiker- Halle) und dem Klostertor, 
dann aber auch dicht aufierhalb des Klosters langs des nach Kumbum fiihrenden Weges. 
Auf diesem Jahrmarkt treffen wir die Vertreter der verschiedensten Volker; hier werden 
neue Freundschaften geschlossen, Tauschgeschafte gemacht, Reit- und Tragtiere verkauft 
und gekauft, ebenso Lebensmittel fiir die lange Karawanenrelse nach Urga oder Lhassa 
und Bestellungen auf Lieferung von Wolle oder Jakhauten entgegengenommen. 

Besonders lebhaft ist in der Gegend der „Acht Tschorten" das Getriebe. Dort sind 
an der niederen Grenzmauer oberhalb des steilen Kumbum-Ufers mit Front zum Kloster 
Verkaufsstande aufgeschlagen, in denen Tuche, Bucher, rohes und gekochtes Fleisch, 
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Fleischpasteten, Obst, Eisenwaren, Messer, Mutzen, chinesische Bilder und Schmuck 
zum Kauf ausgelegt sind. An anderer Stelle werden einheimische Ackergerate feil- 
gehalten, dann Stiele fur Eisenschaufeln, solche ganz aus Holz, Pfliige, Holzsattel, 
Stricke und Balken. ..Fliegende Kiichen" gibt es zu Hunderten, selbst zwei Guckkasten, 
einen m Form einer Lokomotive (Sk. 407) und einen andern in Schiffsgestalt. Das 
niedliche Ungetum fiihrt merkwiirdigerweise die deutsche Flagge. Die Besitzer dieser 
Schaustiicke ziehen durch Ausrufen und Schlagen auf Trommeln die Aufmerksamkeit der 
Leute auf ihre Sehenswiirdigkeiten. So ist es denn auch kein Wunder, dafi die Guckkasten. 
indenenmanminderwertlgeBildvergrofierungensehenkann, stets dicht umlagert sind. Aber 
auch auf dem Boden sind Waren ausgebreitet, und dann langs der Mauern und der Steil- 
hange, die den Klosterzugang saumen. Gerade dort, wo man ihnen nicht ausweichen kann, 
haben sich Bettler, Leute mit hafilichen Ausschlagen, Syphilitische, Leprakranke und 
Blinde niedergelassen. Sie halten ihren Bettelnapf in der Hand, murmeln ununterbrochen 
Gebete vor sich hin, rufen die Voriibergehenden mit hohen Titeln an und erflehen 
winselnd eine Gabe. Wenn sie nicht reichlich genug ausfallt, sind die Bettler auch 
zuweilen recht freigebig mit Schimpfnamen (Bild 140). 

Plotzlich Geschrei. Volk lauf t zusammen. EinTangutewird 
von einem chinesischen Kaufmann beschuldigt, ihn bestohlen zu 
haben. Ohne weiteresVerhorwird der Arme von einem aufierlich 
nicht als solchen erkennbaren Polizeibiittel mit einem Stock ins 
Gesicht geschlagen. Dann werden dem angeblichen Dieb durch 
Schergen mittels Lederriemen die Hande am Riicken festgebun- 
den. Noch wahrend des Abtransportes hort man weitere Stockschlage klatschend auf den 
Delinquenten niedersausen. 

Gleich darauf fallen zwei Monche durch ihre Hast auf, mit der sie, von Lussar kom- 
mend, dem Kloster zueilen. Der eine hat sein Gesicht durch den Umhang verdeckt, um 
unkenntlich zu bleiben. Mehrere Neugierige haben sich an ihre Fersen geheftet in der 
Hoffnung, bald Zeuge einer Aburteilung zu sein. Es handelt sich hier namlich um zwei 
Monche, die den Versuchungen des Fleisches nicht hatten widerstehen konnen und, ent- 
gegen dem strengen Verbot, in Lussar ein Schaferstundchen verlebt hatten. Trotz aller 
Vorsicht sind die Sunder, wie ich spater horte, im Kloster von den Polizei-Lamen 
gefafit und schwerer Strafe zugefiihrt worden. In puncto: cherchez la femme versteht 
die Klosterleitung keinen Spafi, ist doch Frauenbesuch in der Lamaserie aufier em den 
festgesetzten Feiertagen streng verboten. Selbst wahrend der Festzeit ist der Lama 
streng angewiesen, weiblichen Wesen das Betreten seiner Zelle zu verwehren. Auch die 
Spezialf orscher des Lamaismus Pozdnejev und Cybikov bestatigen in ihren Werken 
die strikte Innehaltung dieser Gesetze. Nach meinen letzten Erkundigungen bezieht sich 
ubrigens meine vor Jahrzehnten berichtete Mitteilung, dafi Manner beim Friihlingsfest den 
Hutschmuck von Frauen an sich nahmen, um die Beraubten nachts zu personlicher Ein- 
losung zu notigen, nicht auf Lamen, sondern auf mohammedanische Soldaten. 
Ich glaube zu dieser Rechtfertigung der Moral der Lamen um so mehr verpflichtet zu 
sein, als mir ein Mifiverstandnis bei meinem ersten Klosterbesuch im Jahre 1904 in 
meiner damaligen Monographic Seite 82f. Notizen in die Feder diktierte, die geeignet 
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sein konnen, den guten Ruf des Klosters als Pflegestatte lamaistlscher Moral herab- 
zusetzen. 

Die eben geschilderten kleinen Tagesereignisse haben das zusammengedrangte neu- 
gierlge Volk in einige Aufregung versetzt; es kostet daher etwas Miihe, seinen Weg nach 
dem Tal des Lussar- Baches zu bahnen, wo besonders in der Gegend des Basars vonLussar 
lebhafter Betrieb herrscht. An den kleinen, meist von mohammedanischen Kaufleuten 
geleiteten Laden drangt sich das Volk. Hier kann man chinesischen und tibetischen 
Schmuck kaufen, Nahrungsmittel, gotterdienstliche Gerate, Gebrauchsgegenstande, Sattel, 
Seile, Filzdecken, Kleider und Stiefel (Bilder 138. 139. 141. 142 und 143). Ein 
Biichsenmacher halt sogar leidlich moderne Waffen feil. Im Talgrund am Fu6 der 
12 m hohen LoBhange ostlich des Lussar- Baches werden riesige Jakkarawanen zusam- 
mengetrieben, die Wolle aus Tibet herbeigeschafft haben (Bild 137). Ein reicher Tibeter 
hat sie dem Kloster zum Geschenk gemacht. Die Jaks werden spater samt den Pferden 
nach den hohergelegenen Teilen des leicht ansteigenden Osthanges getrieben, wo sie noch 
einige noch nicht ganz abgegraste Flachen vorlinden. Auch die Kamele, die von Urga ge- 
kommen sind und im Friihjahr nach Lhassa weiterwandem sollen, machen recht unzufrie- 
dene Gesichter, derm auch fiir sie findet sich in Klostemahe nicht geniigend Nahrung vor. 

Nach einigen Stunden beginnen einige Mongolenfamilien mit ihren kennzeichnenden 
langen roten Gewandem und Tibeter, die Vorbereitungen zur Abreise zu treffen. 
Unter gellenden Rufen werden die Tiere von der Weide nach dem Tal getrieben und 
dort beladen. Bald verlassen schier endlcse Jakkarawanen den gastlichen Ort. Die 
Treiber, tibetische Manner und Frauen, silzen stolz zu Rofi, erstere das waagerecht im 
Ledergurt steckende Schwert vor sich am Leibe. Die kleinen, f linken Pf erde durchqueren 
geschickt und rasch das Menschengewiihl. Die Luft ist gesattigt mit Staub, den die Kara- 
wane im Lofi aufwuhlt. 

Innerhalb kurzer Zeit zerflattert das bimte Volkergemisch, das sich hier in Kumbum 
zur Festzeit zusanunengefunden hatte, in alle Winde. Aus ganz Asien waren Pilger 
herbeigestromt, selbst aus dem Europaischen RuBland Kalmiiken. Den Kem der Fest- 
besucher bildeten Mongolen und Tibeter. Aber auch die Ngolog waren gut vertreten, doch 
lange nicht so reichlich wie 22 Jahre vorher. Nach den Mitteilungen einer chinesischen 
Behorde ist dieses Nachlassen der Besucherzahl durch die schweren Niederlagen be- 
grundet, die der chinesische Amban fiir Tibet, der mohammedanische General M a , bereits 
vor meiner Ankunft in Kumbum den Ngolog bereitet hatte. Diese Natursohne waren 
dadurch scheu und furchtsam geworden. Zudem hatte der Sieger ihre Geldmittel so 
stark beschnitten, dafi ihnen auch die Lust zum Reisen genommen war. 


Am 1. Februar 1927 nahm ich in Kumbum an einem Festakt teil, der zwar 
nicht zum Butterfest gehort, hier aber geschildert werden soil, da Tormas dabei eine 
fuhrende Rolle spielen. Das Bild 146 gibt eine Vorstellung vom Anmarsch zum Festplatz. 
Dabei werden von den Lanien auf Stangen befestigte groBe Tormas getragen. Diese 
Opfergebilde nennen die Tibeter Mat or. Das Wort ergibt, wenn wir seinen Klang auf 


303 



die Schreibweise zuruckfiihren wollen, zwei Deutungen, die beide einen Sinn haben. 
Einerseits kann Mator in Ma und gtor aufgelost werden, was ..Mutter" und ..Opfer" 
heifien wiirde^®^^), also wohl das Opfer ersten Ranges bezeichnet. oder aber wir 
miissen ein schrifttibetiscbes dmar und gtor unterlegen. was wortlich ..rotes Opfer" be- 
deutet^®^^). Es scheint, als ob die letztere Deutung im Hinblick auf die vorwiegend zur 
Geltung kommende rote oder rotbraune Farbe dieser Tormas die grofiere Berech- 
tigung hat. 

In den Mators pflegen die im magischen Ritual bewanderten Lamen jene Damonen 
zu fangen. die von Feinden des Klosters und seiner Insassen geschickt werden. Eben 
darum schleppen die Lamen diese Opfergebilde aus den Tempeln heraus und bringen 
sie in feierlichem Zuge nach einem bestimmten Platze aufierhalb des eigentlichen 
Klosters. wo sie verbrannt werden. 

Der Verlauf dieser Prozession war f olgendermafien : 

Um 2 Uhr nachmittags haben sich die Teilnehmer beim ..Roten Palast" versaramelt. 


Unter Posaunenklangen setzt sich der lange Zug in Marsch. Zuerst geht es ein kurzes 
Stiick auf ebenem Wege weiter. Ungefahr westlich des Palastes des Sai-to-to-wa m 
© wird auf der Hohe haltgemacht. Ein hoher Lama in Festtracht stellt sich in 
M\, Richtung zum Golddach-Tempel auf. spricht anscheinend drei Bannformeln und 
/ schlagt dabei dreimal unter dem Geheul der Lamen zwei Tschinellen zusammen. 

Dann tritt er zuriick und der Zug setzt den Marsch fiber den steilen Abhang im 
^ Zickzackweg hinunter nach dem Marktplatz fort. Der von der Prozession zu- 
rfickgelegte Weg ist auf der Karte ersichtlich ; er ffihrt zwischen den mit 
gekennzeichneten Jamen bzw. den Karwas die rot eingezeichnete Linie entlang und biegt 
dann in Richtung zum freien Platz bei den ..Acht Tschorten" ab. Den ganzen Weg vom 
Roten Palast bis zum Ziel beschimpfen und bedrohen die Teilnehmer der Prozession 
unter wilden Gebarden die Damonen. die alsbald bei den ..Acht Tschorten" den Ver- 
brennungstod erleiden sollen. 


Dort trifft zuerst die Spitze in Gestalt von drei Fahnen ein. Ihnen folgen Lamen 
mit Tschinellen und andem Musikinstrumenten und weitere Monche. die mehrere Sym- 
bole auf hohen Stangen tragen. Von diesen sind einige mit kfinstlich geformten Toten- 
kopfen ySfe. 408) gekront. andere mit ahnlichen Gebilden. Unterhalb der Schmuck- 
stficke ist an der Stange ein pyramidenformiger. reich bemalter und vergoldeter Schmuck 
aus Teig befestigt das eigentliche Mator. Unter ihnen. memchmal auch unterhalb der 
.Totenkopfe. hangen bemalte Tficher und Papiere (B). Einige dieser Teiggebilde sind 
derart schwer behangt. dafi die Tragstangen mittels Draht oder Schnfiren (A), die seitllch 
am Stangenkopf befestigt sind, gehalten werden mfissen. Den Schlufi des Zuges bilden 
Lamen, die auf Holztabletten echte und auch aus Teig nachgebildete Nahrungsmittel, 
falschen Schmuck und Kostbarkeiten schleppen. 

Die Prozession lost sich auf dem Marktplatz auf, und die einzelnen Gruppen nehmen 
die in Skizze 409 wiedergebene Aufstellung ein. Um den Teilnehmem, insbesondere 
dem Khampo und der Musik, die Auffindung ihrer Platze zu erleichtern, sind diese vorher 
am Boden von Lamen mittels geschabter weifier Kreide kenntlich gemacht worden 
(Bilder 144, 145, 150 und 151). Auf der Skizze 409 bedeutet: 
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Bild 159 Tscham-Tanz im Tscho-ra. Die Meister des Friedhofs 


16 a 
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Bild 160 


Hwaschangc als Zuschauer bexm Tscham-Tanz. Rechts vom ein Polizeilama 
mit Messingring am rechten Oberarm 


16 a 



Bild 161 Tscham-Tanz im Tscho-ra. Tanz der Gattinnen der Gompos. 

Im Hintergrund Mani-Galerie 



Bild 162 


Mahakala, aus dem Tempel der Tausend Buddhas (14) heraustretend, leitet im 
Tscho-ra vor versammeltem Volk den Hauptteil des Tsdiam -Tanzes ein 


1 den Platz des Khampo, der unter einem gelbem Schirm (2) sitzend dem 
Festakt beiwohnt (Bilder 144 und 150); 

3 Lamen (Bilder 144, 145, 150 and 152)-, 

4 Fahnentrager und Trager derSymbole (Bilder 144, 145, 150 and 151 ) ; 

5 zwei tanzende grofie Masken (Bilder 150 und 151)', 

6 vier tanzende kleine Masken (Bilder 150 und 151). 

Bei 3 und 6 patrouillieren drei mit star ken Stocken bewabfnete Pollzel- Lamen und 
halten den Festplatz vom Publikum frei. 

Der feierliche Akt beginnt mit einem Tanz. Als „schreckenerregende Gottbeiten“ 
verkleidete Tanzer umkreisen in langsamen Bewegungen nach dem Takt der Tschinellen 
die fur die Verbrennung bereitgehaltenen Mators. 

Gegen Schlufi desTanzes wird ein ausgestopfter Schimmel, dem eine schone Sattel- 
decke aufgelegt ist, herangeschleppt. Auf seinem Riicken sitzt, allerdings fvir uns nicht 
sichtbar, eine Gottheit, der das Verdienst zukommt, die storenden 
bosen Geister von den Meditierenden fernzuhalten. Wir haben 
von diesem Schimmel schon gelegentlich der Beschreibung des 
Blumentempels (Klassiker- Halle) gesprochen. 

Wahrend andere Lamen den schon vorbereiteten, manns- 
hohen Strohhaufen anziinden, nehmen die einzelnen Gruppen der 
Prozession um das Opferfeuer herum Aufstellung (Bilder 147 
und 152). Wenn die Flammen hochschlagen, wird eins der ge- 
schilderten, auf Stangen angebrachten hohen Symbole nach dem 
andern unter Musik und Geschrei in die Gluten geworfen. Dabei halten sich die in der 
Nahe der Mators stehenden Lamen Mimd und Nase zu oder tragen ein Tuch vor den 
Mund gebunden, um sich gegen die nach ihrer Auffassung gefahrliche Ausdiinstung der 
Mators zu schiitzen. 

Symbolisch genommen hat der Verbrennungsvorgemg den Zweck, das Kloster von 
den bosen Geistern xmd ihren Ranken zu befreien, wahrend andererseits die Idee der 
Siihnung der Siinden der Klosterbewohner mit hineinzuspielen scheint. 

In den Dorfem pflegt sich an die Verbrennung der in den Tormas oder Mators 
gefangenen Damonen eine sehr pittoreske Szene emzuschlielBen. Die glaubigen Landleute 
springen, mit dem Sabel oder dem Messer in der Faust, in das Feuer, um die imaginaren 
Teufel noch zu zerstiickeln oder sie mindestens an der Flucht zu hindem. Die guten 
Leute sind dabei sehr aufgeregt und schwingen ihre Waffen mit Berserkerwut in der Luft, 
wobei sie einander nicht selten verwunden. 

In grofien Klostern, wie Kumbum, nehmen diese Dinge gewohnlich einen viel 
ruhigeren Verlauf. Nur die Hunde sind erregt; sie versuchen, aus dem Feuer Stucke 
des brennenden Teiges zu ergattern. Dennoch kommt es auch hier vor, daS sich die 
Nomaden fiber die Damonen derart aufregen, dafi sie sich in ihrer Wut und Verzfickung 
zu allerhand wunderlichen Ausfallen hinreifien lassen. 

Noch bevor die Mators ganz zu Asche verbrannt sind, haben die Lamen fluchtartig 
ihren Heimweg angetreten, dabei den Schutthaufen den sich balgenden Jungen und den 
Hunden fiberlassend. Merkwairdigerweise zeigen die erregten Monche jetzt nach dem 
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Verbrennen der Mators ein ganz anderes Benehmen als vorher. Auch ihr Gesichtsaus- 
druck ist jetzt ruhiger, ja sie beten sogar fiir das Schicksal der im Feuer zugrunde 
gegangenen Damonen. Haben dock selbst die am Ende der Verbrennungsszene ein- 
setzenden Ritualien den Zweck, den bosen, eben vernichteten Geistem zu einer gliick- 
lichen Wiedergeburt zu verhelfen, und zwar in dem Sinne, wie auf Seite 294 geschildert. 

So stehen, wie es scheint, alle diese Zeremonien unter dem Zeichen der Vervoll- 
konunnung der einzelnen Wesen. Die Bekehnmg der Damonen, die mit dem Feuertode 
symbolisch bedroht werden, soli nach Angabe der Lamen oft Wunder verrichten. Ich 
denke da gerade ein die Masken mit den monstrosen Gesichtsziigen, die wir bei den 
Tanzen naher kennenlemen werden. Diese Masken stellen zum Teil solche f ruheren Da- 
monen dar, die von einem iiber magische Fahigkeiten verfugenden Lama auf ahnlichen 
Wegen bezwungen und bekehrt worden sind. Seit dieser Umwandlung hat sich ihr Geist 
dem Guten zugewendet, ohne dafi ihr sichtbares Aufieres sich zu wandeln vermocht 
hatte, Wieder andere, von Natur gute und heilige Wesen dagegen haben sich die furcht- 
erregende Maske nur zugelegt, um dadurch ihrerseits die bosen Geister abzuschrecken. 
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XV.KAPITEL 


Die religiosen T^ze 

I. Allgemeines und der Tscham in Kumbum 


E ine der reizvollsten Fragen, die dem Erforscher der religiosen Psyche und der Lebens- 
aufierungen des Lamaismus entgegentritt, slnd seine kultischen Tanze. Der Tanz 
umfaSt alle Stufen, vom bedachtigen Reigen bis zur wirbelnden Ekstase. Er ist seinem 
Ur sprung nach eine religiose Handlung und durchaus nicht, was wir beute mit diesem 
Begriff zu verbinden gewohnt sind. Jeder, der sich etwas mit den Religionsformen der 
Naturvolker beschaftigt hat, wei6» welch eine hervorragende Rolle dem kultischen oder 
rituellen Tanz zukommt. In alien Erdteilen konnen wir fiir diese Tatsache Beispiele 
beibringen, bei den Indianern Nord- und Sudamerikas ebenso wie bei den Negem Afrikas, 
bei den Siidseeinsulanern und den Schamanen der unermefilichen Flachen Sibiriens. 
Aber nicht nur bei den Tragern schriftloser religioser Systeme begegnen wir dieser Er- 
scheinung, sondern auch auf den Plattformen hochstehender Kulturkreise des Altertums 
und bei den Bekennem starkentwickelter Buchreligionen und deren Vorstufen. Man denke 
an die Bajaderentanze in den Hindu-Tempeln, an den „Zikr“ der Derwische und an die 
rhythmischen und bisweilen in religiose Verziickung ausartenden tanzahnlichen Bewegungen 
der mystisch eingestellten Vertreter des Ostjudentums, den Chassidim oder, wie man 
wohl zweckmafiig libersetzen wiirde, „Begnadeten“. 

Aus der Bibel wissen wir, dafi „David vor der Bundeslade tanzte^^^^)“, und noch bis 
auf den heutigen Tag fiihren die Priester der in den Anfang des 4. Jahrhunderts zuruck- 
reichenden athiopischen Kirche imVerlauf ihres Messegottesdienstes vor demThabot^^^®), 
der die Bundeslade versinnbildlichen soil, bestimmte Tanze unter Musikbegleitung und 
improvisierten Texten auf Fiir das christliche Mlttelalter, sowohl des Abend- als 
auch — und dies diirfte weniger bekannt sein — des Morgenlandes, bieten die ver- 
schiedenen geistlichen Mysterienspiele ein Gegenstiick. So kannte beispielsweise die 
orthodoxe Kirche Rufilands noch bis ins 16. Jahrhundert hinein zwei kultischeGebrauche: 
die „Ofenhandlung“, bei der die im Buche Daniel, Kapitel geschilderte Szene 

dramatisch wiedergegeben wurde^^^®), und eine Nachbildung des Einzugs Christi in 
Jerusalem, wobei am Palmsonntag der Patriarch reitend seinen Einzug in Moskau 
hielF^^^). Rationalistisch eingestellte Religionsforscher gehen in ihren Vergleichen sogar 
so weit, dafi sie in den Prozessionen christlicher Bekenntnisse Anklange, besser Abklange 
tanzkultischer Darstellungen erblicken. 
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Bei den religiosen Tanzen des Lamaismus und einigen ahnlichen in diesen Kreis 
gehorenden Veranstaltungen haben wir es mit einer echten Kulterscheinung zu tun. Aus 
dem ursprunglichen Buddhismus ist sie nicht abzuleiten. Ob das spatere Mahayana, das 
Tibet beeinfluSte, auch diese Elemente mit ins Land brachte, mulJ eingehenden For- 
schungen vorbehalten bleiben. Mit Gewifiheit ist aber zu sagen, dafi die Tanze des 
Lamaismus in ihrer beutigen Form rein tibetischen Ursprungs sind^®^°). Ihre Existenz 
bedeutet wieder eins der zahlreichen Zugestandnisse, die der Buddhismus in der Form, 
wie er den Bewohnem des „Schneelandes** nahegebracht wurde, an die bodenstandigen 
religiosen Vorstellungen machte. Wenn trotzdem in den lamaistischen Mysterien aus- 
gesprochen indische Figuren auftreten, so diirfen wir uns daruber nicht wundern; 
denn wir miissen in Betracht ziehen, dafi oft genug den Naturgeistern Tibets ein 
indisches Gewand angelegt und die Damonen des Landes erst zum Buddhismus 
„bekehrt“ und dann nach der Anderung in ihrem Verhalten zur „Lehre“ schliefi- 
lich zu deren „Beschutzem“ wurden. Fiir die Stichhaltigheit der These spricht 
jedenfalls der Umstand, dalS keine andere Entwicklungsform des Buddhismus weder 
im Siiden noch in China oder Japan die theatralischen Darstellungen und Tanze 
kennt. Wenn zwar auch in diesen Landem den Tempeln gegeniiber Schaubiihnen errichtet 
werden. um die Gotter durch szenische Darbietungen zu ergotzen, und wenn wir ferner 
in der japanischen Mischreligion aus Buddhismus und Shint5^®^^) ahnliche Einrichtungen 
und sogar Tempeltanzerinnen^®^^) finden, so ist das auf Umstande zuruckzufiihren, die in 
einer andem Vorstellungswelt wurzeln. Es bleiben darum die religiosen Tanze, ferner 
diesen nahezusetzende Ausstattungsstucke und Umziige allein auf das Ausbreitungsgebiet 
des Lamaismus beschrankt. Wir finden sie im eigentlichen Tibet, in Sikkhim und Bhutan, 
in den verhaltnismafiig wenigen Lama-Klostem Chinas, sowie in der Mongolei und bei 
den Burjaten auf russischem Gebiet. Nur die im ersten Viertel des 17. Jahrhunderts ins 
Wolga- und Don-Gebiet aus der Dsungarei^®^®) abgewanderten Oirat oder Kalmiiken^*^^) 
kennen die Tanze prziktisch nicht. Das ist merkwiirdig : denn laut historisch verbriefter 
Nachrichten waren damals in den dortigen Klostern, als dieser Volksstamm seine Heimat 
verliefi, Tanze bereits in Obung. Vielleicht ist auch der Mangel an kultischer Ent- 
faltungsmoglichkeit der relativen Armut der kalmiikischen Kloster zuzuschreiben. Die 
sehr geringe wirtschaftliche Leistungsfahigkeit der einzelnen Monchsgemeinde und ihrer 
„Gabenherren“ erlaubte eben einfach nicht, die zu den Tanzen benotigten Gewander und 
Gebrauchsstiicke anzuschaffen. 

Vom wissenschaftlichen Standpunkt aus sind die religiosen Tanze des Lamaismus, 
soweit wir tms trotz emsigen Suchens in der Literatur unterrichten konnten, abgesehen 
von den Erorterungen bei Waddell in seinem Buche „The Buddhism of Tibet or 
Lamaism", bisher noch nicht behandelt worden. Nur in Berlin hat ein ausgezeichneter 
Kenner der einschlagigen Sprachen und Literaturen, Professor Lessing, der die Vor- 
gange auch aus eigener Anschauung kennt, diesen Gegenstand einmal in einem Vortrage 
behandelt^®®®), der aber leider nicht im Druck erschienen ist. In Wien erorterte im Jahre 
1925 Dr. Bleichsteiner in der „Urania“ vor einem grofieren Zuhorerkreis die gleiche 
Frage unter Verwendung von Lichtbildern. Auch dieser Vortrag ist leider nicht ver- 
offentlicht worden. Eine lehrreiche und gut bebilderte, allgemein verstandliche Abhand- 
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lung^^^®) iiber die Tanze erschien — wenn die Erinnerung nicht triigt — einige Jahre vor 
1900 in der „Gartenlaube“. Mehr oder minder umfangreiche Schilderungen finden sich 
in last alien Biichem iiber Tibet und dessen Grenzgebiete, soweit in ihnen der Lamaismus 
herrscht. In den letzten lunf Jahren gab sich aber auch eine Reihe illustrierter Blatter, 
aus denen eine ganze Reihe von Ausschnitten ad rem vor uns liegt, mit diesem Thema ab. 
Was bildlich an Ort und Stelle mit der Kurbel — oft unter den grofiten Schwierigkeiten — 
festzuhalten war, habe ich in meinem Film „Om mani padme hum" zu zeigen versucht. 
In der zur Verfiigimg stehenden wissenschaftlichen Literatur (Koppen, Griinwedel, 
Schulemaim) beschranken sich die Mitteilungen iiber die Tanze nur auf einige kurze Be- 
merkungen. Die ausfiihrlichsten Nachrichten hat jedenfalls Pozdnejev in seinem russi- 
schen Standdardwerk^®®’) hinterlassen. An dieses mochte ich mich zur Erganzung und 
Illustrierung meiner eigenen Beohachtungen und Erkundigungen halten. Pozdnejev hatte 
— imd das ist fur meine Ausfiihrungen wertvoll — die Moglichkeit, sich von den Lamen 
selbst in ihrer Sprache Erklarungen geben zu lassen. Auch bot sich ihm Einblick in ein 
mongolisches Buch mit Abschnitten iiber die Tanze. Die Benutzung der einheimischen 
Literatur imterstiitzt wesentlich deren Deutung, doch ist es damit leider recht schlecht 
bestellt, denn bisher sind uns Texte nicht zuganglich geworden, und von den Titeln, die 
moglicherweise auf eine Behandlung des hier in Rede stehenden Themas schlielSen 
lassen, glaube ich nur einen einzigen herausgreifen zu diirfen, namlich denjenigen, den 
Sarat Chandra Das in seinem Lexikon unter „Tscham-jig^®^®)“ mit „a book of dan- 
cing* ohne weitere Angaben vermerkt. Einen guten Oberblick ausschliefilich iiber Tanze 
gibt ein von Pozdnejev benutztes Buch, die „Gesammelten Werke des Weifien Ein- 
siedlers^®^®)**, aus denen spater auch ein Zitat gegeben werden soil. Ist uns die einschlagige 
Literatur iiber die kultischen Tanze erst einmal voll erschlossen, dann wird sich uns in 
ihren mannigfaltigen Formen ein folkloristisch, ethnologisch und psychologisch bedeut- 
samer Einblick bieten. Eine Andeutung daruber gewahrt ein privater Brief von Professor 
Griinwedel : . Wie sich dieser Tseun^*®®) (gememt ist ein religioserTanz bei den Mon- 

golen) zu dem in Hemis^®®^) (in Ladakh) und zu den andem Varianten, z. B. in Peking 
selbst stellt, ist nicht zu bestimmen. Ich lasse die Hand davon, deim die Literatur, die zur 
endgiiltigen Losung gehoren wurde, ist, wie es scheint, in den Handen der Rotmiitzen und 
zurzeit (der Brief datiert vom 9. Juli 1924) vollig imerreichbar. Es ist jedenfalls ein 
furchtbares Problem, iiber das ich Andeutungen grauenvollster Art aus andern tibetischen 
Biichern kenne ..." 

Wenn wir noch einmal zu den gelegentlichen Schilderungen der lamaistischen Tanze 
in Reisewerken und andem Biichem sowie in Zeitschriften zuriickkehren, so mu6 uns 
dabei auffallen, daft ihre Verfasser, ohne voneinander in irgendeiner Weise abhangig zu 
sein, fast durchgangig den Ausdmck „Teufelstanze‘‘ dafur gebrauchen und auch die Figuren 
in den Bildern entsprechend beschriften. Das ist grundfalsch und ebenso irrig wie die 
Vorstellungen, welche sich der Abendlander im allgemeinen vom tibetischen Volk gebildet 
hat. Personliches Empfinden, herausgeboren aus der anerzogenen Gedankenwelt, hat dem 
Abendlander dieses Wort eingegeben. 

Die Tanze in den Klostem sind Pantomimen, also Schaustellungen, die von keinem 
gesprochenen Worte begleitet oder erlautert werden. Das schliefit aber nicht aus, dafi 
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ihnen Kulthandlungen imd Riten vorausgehen und folgen, bei denen das gesprocbene 
laute Gebet und die Rezitation feststebender Formeln ausgiebig Verwendung Rnden. 
Diese Bestandteile sind aber nur vorbereltende und abscblieftende Nebenerscheinungen. 

Der Tanz stellt ein magisches Ritual vor. Zu verschiedenen Zeiten sind ver- 
schiedene Tanze vorgeschrieben, jede Sekte hat ihre besonderen Tanze, und jeder Tanz 
hat wieder seine eigene Bedeutung. Es gibt ungefahr fiinfzig verschiedene Arten von 
Tanzen. 

Die Masken, die den Tanzen ihren Charakter verleihen, verkorpern keineswegs 
Damonen, die doch der Religion feindlich sind, sondern Gottheiten, die, um die Lehre 
wirksam zu schutzen, das Aussehen von Schreckgestalten angenommen haben. 

In Tibet gibt es zwei Arten von theatralischen Vorstellungen. Die eine 
gleicht fast ganz den Mysterienspielen des Mittelalters, die wir vergleichswelse 
eingangs dieses Kapitels herangezogen haben. Das Stuck lehnt sich an buddbistische Le- 
genden oder an das Leben tibetlscher Heiliger an. Die darin auftretenden Schauspieler 
sind manchmal Laien. Die andere Art kommt in gewissen Klostern, besonders im ost- 
lichen Tibet in der Provinz Kham^*^®) zur Anwendung. Auch bei ihnen werden Mysterien 
zur Darstellung gebracht, aber unter Mitwirkung von Lamen als Schauspieler. Ja 
es finden sich geschaftstuchtige Vertreter des Klerus, die es verstehen, die „Buhne“ zur 
Hebung der Elnkiinfte ihrer Kloster auszunutzen. So erzahlt Pozdnejev von zwei Tulkus, 
die einige ihrer intelligenteren Lamen in der edlen Schauspielkunst unterwiesen und 
mit ihnen von Siedlung zu Siedlung zogen. Sie fiihrten den Schaulustigen gegen Entgelt 
Mysterien aus dem Leben des bekannten Asketen Milarapa xmd eines andem Helligen 
vor. Das Spiel batten sie sich selbst nach den Biographien zusammengestellt. Im iibrigen 
gibt es aber auch ein unter dem Namen „Tscham des Milarapa" bekanntes theatrali- 
sches Mysterium, das, wenn die Angabe Pozdnejevs uber den "Verfasser des von ihm 
gemelnten Schauspiels zutrifft, mit dem eben erwahnten nlcht identisch sein durfte. 
Dieser „Tscham des Milarapa" verdient um so mehr unsere Aufmerksamkeit, als er nach- 
weislich vor nicht allzu langer Zeit — nach geschichtlichem Mafistabe — in Arado, also 
in nachster Nachbarschaft von Kumbum, entstanden ist und — abwelchend von den reinen 
Pantomimen des sonst bekannten varlantenreichen Tscham — auch gesprocbene Partien 
in sich schliefit. Er ist bisher nur fur Labrang, das neben ICumbum hervorragendste 
und dieses in mancher Hinsicht sogar uberragende Kloster in Amdo, nachgewiesen. 

Bei den Tanzen, die in den Klostern aufgefiihrt werden, herrschen verschiedene 
Wesenszuge vor: 

1. der rein theatralische, beinahe narrenhafte, 

2. der religiose mit elnem Thema, das der Erbauung der Zuschauer dienen soil, und 

3. der magische. Letzterer wird selten von den Zuschauern verstanden, und nur die 
elngeweihten Lamen, die im Tantra bewandert sind, kennen seine Bedeutung. 

Da sich die einzelnen Tanze der Lamen nach den Sekten richten, bedienen sich die 
Gelbmiitzen anderer Tanze wie die Rotmutzen. Bei letzteren ist im Hinblick auf ihre 
Priori® und die ungleich kraftigere Entwicklung des tantristischen Elements dieAnzahl 
^r Tanze bedeutend hoher anzuschlagen. Dabei ist zu beriicksichtigen, dafi sich diese 
Tanze der „Roten Miitzen wieder nach ihren Denominationen als N j ingma, Kadampa, 
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Kadschud, SchisKed, Saadscha und Dschonang^®®*) wesentlich unterscheiden. 
Endlich sind fiir die einzelnen Jahreszeiten bestimmte Tanze vorgeschrieben. Doch 
scbelnt das nur auf die eben genannten Denominationen der Rotmiitzen Bezug zu haben, 
wabrend innerhalb der Gelben Kirche mehr Uniformitat herrscht. So wird z. B. in 
Kumbum ein und derselbe Tanz mit kleinen Unterschieden mehrfach im Jabre aufgefiibrt. 
Im iibrigen aber gilt als Regel, dafi der Tscbam als der bedeutendste dieser religiosen 
Tanze mit Mysteriencbarakter in den meisten Klostem an dem Tage abgebalten zu werden 
pflegt, an welcbem er zum ersten MzJe eingefiihrt worden war^®®^). Er stellt also ein 
jabrlicb wiederkebrendes Fest dar. Anderswo fallt die Feier des Tscbam mit andem 
Zeremonien zusammen. Seine Ausstattung ist dann aber nicbt so pompos, wie wenn er 
allein zur Auffiibrung kame. 

Wenn wir uns iiber die Bedeutung des Wortes Tscbam naber unterricbten wollen, 
lafit uns leider das Lexikon im Sticb, welches das Wort einfach mit „tanzen“ obne jede 
nahere Bestimmung wiedergibt. Dagegen fiibrt es an der gleicben Stelle einen zusammen- 
gesetzten Ausdruck „gar-tscham’^®®®)“ an, worunter ein dramatiscber Tanz zu versteben 
ist. Dennoch scheint die Vokabel „tscbam“ ausschliefilich oder docb vorzugsweise das 
religiose Tanzen zu bezeichnen, weil die Mongolen fiir die Pantomimen, mit denen wir es 
bier zu tun haben, nur dieses Wort, xmd zwar in der ihnen eigentiimlicben Ausspracbe als 
„Tsam“ gebraucben. In dieser Form ist es ubrigens aucb, wie so manche andere fest- 
stehende Bezeichnung des Lamaismus, zum erstenmal in die europalsche Llteratur iiber- 
gegangen. Fiir den Tanz als weltliche Belustigung dagegen haben die Lamaisten einen 
andem Ausdruck. Erwahnt sei aber, dafi Joseph F. Rock in seiner Arbeit „Life among 
the Lamas of Choni“, in welcher fortwabrend von „Demon Dancers" die Rede isF®*®), 
nocb verschiedene andere Bezeichnungen fur die Tanze gibt, die wir angesichts der Wie- 
dergabe in ihrer Umscbriftung bisher nicbt ermitteln koimten. 

Das theatralische Element in den in Kumbum zur Vorfiihnmg gebrachten 
Tscham-Tanzen wird durch Hwascbang und die vier Atsaras dargestellt und ver- 
sinnblldllcht. Hwascbang ist bier, wie wir dies spater nocb genauer beobacbten werden, 
von einer Schar gleichgekleideter Knaben in gleicben Masken umgeben. Sle stellen seine 
Schiiler, nach anderer Version aber aucb seine Kinder dar, oder gar Buben, die sich iiber 
den drolligen Alten lustig machen^®®^). Mit der Gestalt des Hwascbang oder Hoschang 
bat es nicbt nur im Lamaismus, sondem aucb bei den chineslscben und japanischen 
Buddbisten eine doppelte, in bezug auf den Tscham-Tanz aber eine eindeutige Be- 
wandtnis. Was die erste Behauptung anbetrifft, so gehort Hwascbang (Bild 160) 
wenigstens fiir die chinesiscben und japanischen Anbanger Buddhas zur Zahl der — 
wenn dieser Name erlaubt ist — ,.acbtzebn Apostel" (im Lamaismus nur sechzehnl). 
Sie heifien im Sanskrit Stbaviras, die „Altesten“, bei den Tibetern Natan^®®®), im 
Mongolischen Batu aktschinar^®®®) (die Fest-Verbarrenden), bei den Chinesen Loban 
und in Japan Rakan. Bei den Chinesen gilt Hwascbang aucb als der „DickbaucJi-Mai- 
treya“ (cbinesisch Ta tu-tse Mi-le Fu) und als Beschiitzer und Verleiher von Kinder- 
segen. Darum ist seine Darstellung sebr baufig von kleinen Kindera umgeben. In dieser 
Auffassung ist er wohl ins lamaistische Pantheon hiniibergekommen, mindestens kann man 
seine Figur, von emer Kinderschar umringt, in mongolischen und burjatischen Lama- 
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Tempeln nachweisen^®^®). In der andern auf den Xscham Bezug nehmenden Behauptung 
aber muft Hwaschang, obwohl sonst den Tanzen jede geschichtliche Unterlage zu fehlen 
scheint, als Verkorperung einer historlschen Gestalt gelten, die dem Buddhismus in Tibet 
einst viel Unaimehmlichkeiten bereitet hat. Kein Geringerer als der grofie Reformator 
Tsongkhapa sah sich veranlafit, auch fiber ihn zu berichten. So heilit es im „Gro6en 

Stufenweg zum Heil“: Da begann der chinesische Lehrer Hoschang die wlrksame 

Komponente der Mittel, das heifit die Notwendigkeit praktischer Obungen auf dem 
Heilsweg zur Krlosung, zum buddhistischen Heil, zu tadeln und jegliche Tatigkeit der 
Empfindungen (oder des Geffihls) zu leugnen. Dadurch tat er derLehre vollig Abbruch. 
Dock ihn widerlegte nachhaltig der grofie Lehrer Kamalasila und brack te den 
.Willen des Siegreichen' (das heifit die Lehre Buddhas) in ein System. Erhaben steht 
f]aniT Ti Seine Wohltat da^®^^)!“ Der Ausdruck Hwaschang oder Hoschang, der fibrigens 
auf Tscham-Bildern imd kleinen Pfippchen, die ihnen nachgeformt sind^®^^), tibetisch mit 
Hatug^®^®), mongolisch — umschriftet — mit Howaschang wiedergegeben wird, ist 
chinesisch und bedeutet ..buddhistischer Monch" oder „Verehrungswfirdiger“. Wir haben 
es also zunachst mit einer allgemeinen Bezeiohnung zu tun, unter der aber hier ein 
Hoschang namens Mahayana zu verstehen ist. Er griff etwa um 750 n. Chr., als Pad- 
masambhava und Santaraksita^®^^) in Tibet eine Art entstellten oder unnatfirlichen, 
das heifit den mit tantristischen Elementen vermischten Buddhismus predigten, den Lehr- 
korper an und hatte viele Anhanger. Aus Prophezeiungen Santaraksitas wufite der 
Hoschang, dafi ihm in der Person des Kamalasila ein Gegner erstehen wfirde. Darum 
sammelte und verfafite er gegen ihn eine Reihe von Traktaten. Sein Streitgesprach mit 
letzteremfandinGegenwartdes Herrschersund einer gewaltigen Volksmenge statt. Dabei 
vertrat der Hoschang Mahayana die Anschauung, es sei, um den Buddha-Zustand zu 
erlangen, durchaus nicht notig, irgend etwas zu fiberlegen oder die Erscheinungen zu 
untersuchen, sondern es komme nur darauf an, gedankenmafiig aufzufassen, wfifite man 
dock bei einer Oberlegung oder Untersuchung niemals, ob man recht oder unrecht verfahre ! 
Der Streit endete mit einer volligen Niederlage des chinesischen religiosen Philosophen. 
Er fiberreichte dem Sieger, wie das fiblich war, eine Blume und wurde mit seinen An- 
hangem gezwungen, Tibet zu verlassen. 

Dank dem Dazwischentreten von Kamalasila hatte die Lehre des Nagarjuna also 
gesiegt. Tibet wurde von Stund an frei vom EinfluB der chinesischen Buddhisten und 
ergab sich vollig den indischen Lehren. Nur in den Tanzen und vielleicht auch noch in 
dem bisher nicht bekannten einheimischen Schrif ttum lebt das Andenhen an diesen Kampf 
gegen die fremden Lehreinflfisse weiter. So spielt denn Hwaschang im Tscham bis auf 
den heutigen Tag seine groteske Rolle weiter als Zielscheibe bissigen Spotts der Tibeter. 
Hwaschangs Maske glfickseliger Ruhe — wie wir sie auch im Gesichtsausdruck der Dick- 
bauch-Buddha-Figuren beobachten konnen — bedeutet nach der Oberlieferimg die von 
ihm gepredigte Lehre, namlich eine Art optimistischen Quietismus. 

Der theatralische Wesenszug wird femer durch die Atsaras, eine Art Clowns, 
reprasentiert (Bilder 157, 164 und 169). Das Wort Atsara ist eine den tibetischen 
Lautgesetzen angepafite Umschriftung des Sanskritausdrucks Acarya, der ursprfinglich 
eine Ehrenbezeichnung ist und soviel wie „Lehrmeister** bedeutet. Darum wird das Wort, 
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Bild 167 Tscham-Tanz. Ein Gompo Bild 168 Tscham-Tanz der Gompos 



wenn der tibetische Obersetzer seine Grundbedeutung iesthalten will, durch Lobpon^®^®) 
wiedergegeben. Die Mongolen gebrauchen dafiir als vollgiiltiges Aquivalent Bakschi 
oder gar Surghaghuli-in Noyan, ..Fiirst der Schule". Atsara aber, als Fremdwort 
im Tibetischen, bezeichnet heute zunachst uberhaupt den Inder, namentlich den Bengalen. 
Auch Sarat Chandra Das sagt daruber^®^®) ; ’’the clowns in the Tibetan religious dances 
who are caricatures of the Indian Brahmans.” Obgleich die Tibeter sich ihrer mora- 
lischen Schuld gegeniiber den Gelehrten und Philosophen Indiens bewuSt sind, machen 
sie doch einen Unterschied zwischen denen, die ihnen den Buddhismus brachten, und 
den brahmanischen Lehrern. Eben darum spielen letztere in den Tanzen die Rolle von 
Spafimachern. 

Der religiose Wesenszug. 

Die Zuschauer kommen zu diesen Tanzen der Lamen nicht mit der gleicben geistigen 
Einstellung wie zu den theatralischen Vorfiihrungen, die von Laienschauspielem ver- 
anstaltet werden. Die Tanze der Lamen sind in den Augen und Empfindungen der 
Glaubigen nicht nur gewissermafien, sondern auch tatsachlich religiose Handlungen. Des- 
halb folgt man ihnen mit Achtung und Ehrfurcht. 

Besonders die Vorfiihrungen im letzten Monat des Jahres dienen dazu, die Zuschauer 
zu Betrachtungen fiber die Verganglichkeit aller Dinge anzuregen. Ich werde eine dieser 
Veranstaltungen auf Grund meiner eigenen Beobachtungen schildern. Diese Tanze sollen 
einerseits daran erinnem, dafi wiederum ein Jahr verstrichen ist und die Zeit in rasender 
Eile dahinfliefit, andererseits den Menschen die Nichtigkeit des Lebens ins Gewissen 
rufen und sie an den Tod ermnem, der doch auch an den Jfingsten herantreten kann. 
Das Leben ist ja so kurz ! In diesen Worten ist der schlichte, aber unausloschliche Ein- 
druck wiedergegeben, der auch mich trotz der fremden und eigenartigen Umwelt bei der 
bloBen Betrachtung hauptsachlich derjenigenTanze, die von den „Meistem des Friedhofs 
oder besser „des Leichenackers” ausgeffihrt wurden, unwillkfirlich in Bann schlug. 

Auch die lamaistische Literatur ist gleich den uns vertrauten religiosen Bekenntnissen 
mit den Hinweisen auf die Verganglichkeit des irdischen Daseins nicht karg. Diese 
Behauptung wird durch folgendes Beispiel aus dem bereits ofter von uns angeffihrten 
„Schmuck der Erlosung^®*’)” erhartet: „Die auSere Hfille der Welt ist verganglich, ihr 
Inhalt, die lebenden Wesen, ist verganglich. Wie ein Pfeil, der — vergleichsweise — 
durch einen vollkraftigen Mann von der Sehne geschnellt wird und der, ohne einen 
Augenblick einzuhalten, sein Ziel erreicht, so nahert sich unser Leben unaufhaltsam 
dem Lande des Todes. Wie Wasser, das von einer schroffen Klippe stfirzt, nicht 
einen Augenblick zur Ruhe kommt, so eilt auch unser Leben unaufhaltsam dem 
Tode entgegen . . . Wie ein Mensch, der in Fesseln geschmiedet und zum Tode 
verurteilt ist, mit jedem Schritt der Richtstatte naher kommt, so ist es mit unserm 
Leben mit jedem neuen Augenblick, mit jedem neuen vergangenen Tag und mit jeder 
schwindenden Nacht. Und so konnen wir unser Dasein nicht aufhalten, weder mit Herden 
noch mit Gfitern, weder mit Nachkonunen noch mit Verwandten oder Freunden, auch 
nicht mit eigenen Werken der Tugend. Wenn unter den Heiligen sogar die Pratyeka- 
buddhas^®*®) und Arhats^®*®) ihr Leben lassen mfissen, was sollen wir da erst von uns 
sagen, die wir des Marks entbehren wie ein Schilfrohr? Und weim auch OberfluS an 
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Habe und Herden unser gliicklich Los ware und wir alle Freuden genossen, so mussen 
wir doch nackt und mit leeren Handen von hinnen gehn. Und wenn du die Leiche eines 
Verstorbenen erblickst oder deine Ohren von ihm horen oder du die Gebeine eines langst 
Dahingeschiedenen erschaust, dann zieh mit dir selbst einen Vergleich, denk nach und 
erwage: ,Auch ich entgehe diesem Gesetz und Anteil nicht!‘^®®®)“ 

Aber noch eine andere Absicht verfolgt der Lamaismus mit diesen religiosen Tanzen 
und Darbietungen. Wenn wir die Erinnenmg an den Tod mit Bezug auf den Glaubigen 
als subjektive Wirkung des Tscham-Tanzes gelten lassen, dann hat er im Sinne der 
lamaistischen Dogmatik auch eine objektive Wirkung. die sich zunachst allerdings nur 
auf eingebildete Grofien erstreckt. Diese letzteren konnen fur den Glaubigen unter Um- 
standen personliche Gestalt in den Reihen der ..Feinde des Glaubens annehmen. Das 
kommt axich in dem schon oben angedeuteten Zitat aus den ..Gesammelten Werken des 
Weifien Einsiedlers" zum Ausdruck, das hier nach der russischen Obersetzung von 
Pozdnejev wiedergegeben sei: „Die Wesen, welche den Weg der geheimnisvoUen 
Dharanis beschritten haben und ihren Geist aus den Fesseln der .Anhanglichkeit an die 
Materie^®®^)* (zu) erlosen (trachten), mussen auch aufier der eingehenden Beschaftigung 
mit den grundlegenden und abschliefienden (religios-ethischen) Obungen danach streben, 
ihre siindhaften Handlungen aufzugeben. Darum sollen sie eifrig die Obungen der 
Niederwerfung, des Umkreisens^*®^) (der buddhistischen Heiligtumer) und des 
Tscham pflegen; denn alles das sind aufierordentlich wirksame Hilfsmittel 
zum Fortschaffen von Unreinheit und Lasterhaftigkeit. Die Einrichtung des 
Tscham richtet durch die aufierlich wahrnehmbaren Tanze die Damonen zu- 
grunde, durch das inbegriffene Opfer aber erfreut sie die Buddhas der zehnLande^®®®).“ 
Wir sind der Ansicht, dafi wir uns vom lamaistischen Standpunkt und aus lama- 
istischer Quelle keinebessereErlauterung fiir die Zweckdienlichkeit des Tscham wiinschen 
konnen. Gerade der zuletzt hervorgehobene Satz von der Wirkung des Tanzes auf 
dieD amonen muli als schlagender Beweis gegen die falsche Bezeichnimg dieser Panto- 
mimen als ..Teufelstanze ' gelten. Deineben aber belehrt uns der angefiihrte Abschnitt 
noch iiber eine andere subjektive Wirkung der Tscham-Tanze — sie entfernen Unreinheit 
und Lasterhaftigkeit aus dem Herzen der Glaubigen. Es ist nun wohl die Meinung erlaubt, 
dafi sich dies geradllnlg aus den Empfindungen erglbt, die die Erinnenmg an den Tod 
beim Anblick der tanzenden Skelette auslost. Die Skelett- oder Todes-Tanzer heifien 
im Sanskrit Smasanapati oder Citipati, im Tibetischen Durtod dagpo^®®*) und 
sind die ..Herren oder Machtigen des Lelchenackers" oder des ..kalten Hains^®®®)**. 
Von den Mongolen werden sie einfach Chokimal^®®®), .,Skelett“, genannt, und zwar 
nach den Skelettkostumen, die sie beim Tscham am Korper tragen. 

Es ist eben ein allgemein menschlicher und darum auch durch die zlelbewufite bud- 
dhlstische Einstellung nicht abzudammender religlos-psychologischer Vorgang, daft &o 
mancher verhartete Religionsverachter bei der Erlimerung an den Tod und erst recht 
bei semem Anblick aus moralischer Dumpf helt und religioser Gleichgiiltigkeit aufgeruttelt 
und wieder seiner Pflichten gegenuber dem Gottlichen und Sittlichen eingedenk wird. 
Diese Vorstellungen und Absichten haben denn auch die Bildner der Tscham-Tanze ver- 
anlafit, darin die Figuren der „Meist^ des Friedhofs , und zwar in ICumbum in zwei 
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Formen, in andem Klostern dagegen in mehreren, auftreten zu lassen. Sie finden sich 
iibrigens auch sonst haufig im lamaistischen Schrifttum und besonders in der Kunst^^^^). 

Mit dem Tode ist nach buddhistisch-lamaistischer Auffassung noch nicht alles zu 
Ende. In Erwartung der Wiedergeburt in eine der „secbs Wesensklassen** irrt der Geist 
voriibergehend im Bardo, einer Art Fegefeuer oder Purgatorium, umber, Dieser tibe- 
tische Ausdruck, manchmal auch in der Form Barmado^^^®) vorkommend, besteht aus 
den beiden Worten bar = „zwischen“ und do == „zwei‘" und bezeichnet somit den Zustand 
zwischen einer soeben vergangenen und der kommenden Daseinsform, also zwischen Tod 
und neuer Wiedergeburt. Der Zwischenzustand, von den Mongolen als „Dsaghuratu\ 
aber nicht in Anlehnung an die urspriingliche tibetische Bedeutung wiedergegeben, soli 
nach lamaistischer Auffassung, laut einer Mitteilung von Sarat Chandra Das^^^®), von 
kiirzerer oder langerer Dauer sein. Gewohnlich wird sie mit 49 Tagen angenommen, wie 
denn auch bei den Totenriten diese Zahl eine Rolle spielt. Auf keinen Fall aber konnen 
wir in unserm Sprachgebrauch diese zeitlich-raumliche Spanne „Holle“ nennen; denn die 
Lebewesen, die sich an diesem Orte der Schmerzen aufhalten und noch dazu auf eine ver- 
haltnismafiig kurze Dauer — die lamaistische Hollenliteratur rechnet mit ganz andern 
Zeitraumen — bleiben dort ja nicht ewig. Nachdem sie namlich ihre kurze Strafe ab- 
gebiifit haben, sterben sie auch fur das Bardo endgiiltig und werden dann anderwarts 
wiedergeboren. Einige Sekten zahlen innerhalb dieses Reinigungs- und Lauterungsortes 
fiir die Seelen fiinf , andere wieder sechs oder sieben Staff eln. Ober das Bardo gibt es, wie 
sich denken lafit, ebenfalls eine, xmd zwar in erster Linie volkstiimliche Literatur. Aus 
dieser hat schon vor zwei Jahrzehnten der Rev. Schreve eine Probe unter dem Titel: 
„Ein Besuch im buddhistischen Purgatorium^ als Obersetzung aus dem Tibetischen ge- 
geben, wahrend wir heute Evans-Wentz ein ganzes Buch dariiber verdanken, das 
er nach den Angaben des Lamas Kazi Dawa-Samdup zusammengestellt hat^^®®). 

Das Bardo wird iibrigens nur von den Bekennern des Lamaismus anerkannt, nicht 
aber von den orthodoxen Buddhisten. Die gelehrten Lamen glauben auch nicht daran, 
aber der Durchschnitt ihrer minder begabten Ordensbriider ist der Meinung, dafi die 
Tanze zur Forderung und Vertiefung auch der erwahnten religiosen Ideen in der un- 
wissenden Menge niitzlich und heilsam sind. 

Das Bairdo ist die Region der Sinnestauschungen. Alles ereignet sich dort in einer 
nebelhaften Landschaft, durch die sich unzahlige labyrinthisch verschlungene Pfade 
ziehen. Auf ihnen irrt der Geist, sofern er bei Lebzeiten nicht dariiber unterrichtet wurde, 
welchem Weg er zu folgen hat, elend umher. Er mufi also einen Weg einschlagen, der 
einer triiben Wiedergeburt entgegenfiihrt. Wahrend dieser Irrfahrten begegnen ihm eine 
Anzahl schrecklicher, absonderlich aussehender Wesen. Das sind die Figuren, in die sich 
die Tanzer gekleidet haben und deren Masken, wie wir bei der nachfolgenden Beschrei- 
bung des Tanzes sehen werden, Tierkopfe darstellen (Bild 169). Aber es gibt auch noch 
Wesen einer hoheren Ordnung, denen die abgeschiedene Seele im Bardo begegnen kann. 
Das sind zunachst die Gehilfen des Yamantaka und dieser selbst. Seine Gestalt kann, 
trotz ihres schrecklichen Aussehens, dem glaubigen Lamaisten nicht so furchtbar sein, 
wenn wir bedenken, daft unter seiner Form eigen tlich die giitige Gottheit Manjusri zu 
verstehen ist, die den Yama, den damonischen Konig des Todes, der Tibet verwiistete. 
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bezwang. In diesem Sinne wird er denn auch in der tibetischen Spracbe Schindsche- 
sched^®®^) genannt, was eigentlich „der gute Herr, der Vollstrecker (einer Strafe) ‘ be- 
deutet. Die Mongolen geben seinen Begriff mit dem Ausdruck „der Wilde, der die Er- 
losung bewirkt^®®®)" wieder. Darum sind die Darstellungen Yamantakas auch in den 
Tempeln so uberaus zablreich. Zu dieser Gruppe gehoren auch noch gewisse andere, 
schrecklich dreinblickende Gottheiten mit Stierkopfen. Sie wurden einst, gleich den 
Tschodschongs, durch heilige Magier bezwungen und mufiten dann, wie diese, das Ge- 
liibde ablegen, von nun an die Religion und ihre Anhanger zu schiitzen. Diese Gottheiten 
heifien mit einem Gesamtausdruck Gompo. Ein anderer Name fiir diese Wesen ist 
Towo^®®*). Daneben kommen auch noch weitere Bezeichnungen vor, denen nachzugehen 
hier zu weit fiihren wiirde. 

Der Geist, der im Bardo irrt, mufi alle Wesen, die ihm lockend und verfiihrerisch 
nahen, fliehen. Logischerweise bringt ihn z. B. eine entziickende Lzmdschaft an den Ort 
der Leiden, und ein herrliches Wesen wird ihmzumFiihrer nachAbgrunden. Wer dagegen 
im Bardo die Schreckgestalten, wie sie uns die Tanze zeigen, nicht flieht, sondem sich 
ihnen anvertraut, wird gliicklichen Zeiten entgegengehen. Gerade aus diesem Grunde 
werden den Glaubigen bei den Tanzen ahnliche Schreckgestalten gezeigt, um sie schon bei 
Lebzeiten an den Anblick der unheimlich anmutenden, aber gutartigen Wesen zu gewohnen. 

Ihre Masken sind also in gewissem Sinne die Verkorper ungen von Gottern. Daher 
sind auch sie anbetungswurdig und wird auch ihnen dieselbe Ehrfurcht entgegengebracht, 
wie sie eigentlich nur wahren Gottem gebuhrt. 

In eine solche Maske hat sich auch die wichtigste Person gehiillt, die am Schlufi der 
Tanze auftritt. Es handelt sich um einen hochgewachsenen Lama, den besten Kloster- 
tanzer, der in Kumbum entweder Mahakala mit der schwarzen Maske (Bilder 177, 178, 
181) oder Tamdrin^®®^) mit einer roten darstellt. Mahakala, „der Grofie Schwarze", 
heifit bei den Tibetern gewohnlich nur Gompo^®®®), der „Beschutzer", eine Bezeichnung, 
die auch fiir alle seine Gehilfen gilt. Mahakala wird auch „Herrscher fiber Krankheit 
und Tod“ genannt. Der Titel Gompo ist ihm im Hinblick auf seine Verdienste um den 
Bestand der Glaubenslehre verliehen worden. Seine Gestalt im lamaistischen Pantheon 
hat sich aus jener des Siva^®®®) im Hinduismus heraus entwickelt. In den Tempeln ist 
seine Statue mit ,tausend‘, mindestens aber mit einer sehr grofien Anzahl von Armen dar- 
gestellt. Auch auf Mahakala und Tamdrintrifft die Beobachtung zu, dafi die Mehrzahl 
der tibetischen Gotter zwei Gesichter hat: ein aufieres scbreckliches, und ein inneres — 
giitiges^®®^). Naturlich ist das Wort „Gott fur den buddhistischen und lamaistischen 
Ideenkreis nicht zutreffend, es stellt vielmehr nur einen Notbehelf dar. Deshalb haben 
z. B. die christlichen Missionare fiir unsern Gottesbegriff ein ganz anderes Wort der 
tibetischen^ Sprache gebraucht, namlich Kontschog^®®®), das wortlich die „h6chste 
Seltenheit bedeutet. Unter den Mongolen benutzen sie dagegen den Ausdruck „Burchan“, 
der eigentlich den geschichtlichen Buddha, dann aber iiberhaupt jede Darstellung einer 
Gottheit, eines Heiligen oder Lamas bezeichnet. Wir Europaer kennen kein Wort in 
unsern Sprachen, das einen klaren und eindeutigen Begriff von einem Wesen des lamai- 
stischen Pantheons gabe. Auch handelt es sich hier bei den Hauptgestalten des Tscham 
tatsachlich nicht um Durchschnittsgotter, die von den Tibetern L ha genannt werden^®®®). 
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Sie stehen vielmebr hoch uber diesen. Frau Alexandra Davld-Neel ist der Ansicht, 
dafi die hler in Rede stehenden Wesen nicht mit den bekannten und gelaufigen mythologi- 
schen Gottern identisch sind, sondem dafi sie mystiscben Personlichkeiten entsprechen. 

Mahakala erscheint iibrigens nur, wenn alle Phasen des Tanzes zur Darstellung 
kommen. Wird der Tanz gekiirzt und tritt nur eine geringe Anzahl von Tanzern 
auf, so fallt an seiner Stelle Tamdrin die Hauptrolle zu. Gemeinsam treten Mahakala 
und Tamdrin niemals in Erscbeinung. 

Der magische Wesenszug. 

Vor Beginn des Tanzes werden durch die zustandigen Lamen gewisse Zeremonien 
ausgefiihrt. Weder das Publikum noch solcbe Lamen, die an dem Tanze nicht teilnehmen, 
sind zugelassen. Wahrend der einzelnen Tanze, die im Hofe stattfinden, werden im 
Kloster Riten befolgt, die mit den Tanzen in engem Zusammenhang stehen. Es bezieht 
sich das hauptsachlich auf die Opfer des Sor und Linga. Besonders peinlich werden 
die Riten in den Klostern der Sekten der „Roten Mutzen“ beobachtet. 

Auf den Bildern, die den Tanz wiedergeben, ist das magische Element durch das 
Opfer des Linga dargestellt (Bilder 163, 178. 180 und 181). 

Das Linga ist ausschlieftlich fur die Offizien schreckenerregender Gottheiten ge- 
schaffen und somit auch im Tscham-Tanze wohl am Platze. Es soli den Glaubigen 
augenfallig dartun, wie die furchtbaren Gestalten des lamaistischen Pantheons mit den 
„Feinden des Glaubens" verfahren. 

Das Wort Linga^®^°) ist in der Kultsprache der Lamen, wie so vieles andere, ein 
fremder Bestandteil. Es stammt aus dem Sanskrit, wo es Phallus bedeutet. Ihm wurde 
und wird ja nicht nur bei den religiosen Gebrauchen der Hindus, in- und auBerhalb ihrer 
Tempel, sondern auch bei andem Volkern, in hervorragendem Mafie bei den Japanern, 
hohe Verehrung gezollt. In Japan geschah dies ubrigens vor nicht allzu langer Zeit noch 
in voller Offentlichkeit. Mit „Linga“ in ubertragener Bedeutung wird dann aber auf 
Grund eines nicht klar ersichtlichen Gedankenganges auch die Darstellung eines Damonen 
oder eines feindlichen Wesens iiberhaupt bezeichnet. Das Linga war ursprunglich im 
indischen Kultus dazu bestimmt, in einem besonderen Brandopfer, dem Yajna, tibetisch 
Dschinsseg, den Flammen uberliefert zu werden^®^^). Im lamaistischen Kultus ist daraus 
die Teigfigur eines nackten Menschen geworden, der alle Feinde des Glaubens darstellt 
und als die Verkorperung aller hauptsachlichen Siinden gilt, die der Buddhismus kennt. 
Die Opferfigur wird ebenso wie das spater noch zu beschreibende „Sor‘‘ personlich von 
dem Dschama, dem Tee- und Kiichenmeister der Lamakloster, der auch gleichzeitig die 
oft recht verwickelten Opfer herstellt^*''^), in den Tempel getragen und dort in der Mitte 
auf einen besonderen Tisch gelegt. 

Ein Bild vom Wesen des kultischen Tanzes in seinen theatralischen, reli- 
giosen und magischen Ziigen gibt der Tscham, dem ich am Vormlttag des 
14. Dezember 1926 im Hofe des Tscho-ra in Kumbum beiwohnte. 

Der Tscham-Tanz. 

Der gepflasterte, vorher noch besonders gereinlgte Hof siidwestlich des Golddach- 
Tempels, das Tscho-ra, ist fur die Tanze frei gehalten. Unter der Galerie und auf den 
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langen Steinstufen der Gotter-Versammlungs- Halle sowie zu beidenSeiten des„Tempels 
der Tausend Buddhas" drangt sich in beangstigender Fiille das glaubige Volk. Es mogen 
an dreitausend Menschen versammelt sein: Chinesen, Tibeter der Zentralprovinzen, 
darunter weiShaarige schone Matronen mit verwitterten Geslchtern, Mongolen, Hirten 
vom Kiike-nor, Setuanpas, Leute vom Ala-schan und Mohammedaner aus Kan-su und 
Turkestan. Die bunten Trachten geben dem Feste ein besonderes Geprage. Besonders 
haufig und mannigfaltig ist die Kleidung der Tibeter. Fast jeder Bezirk unterscheidet 
sich vom andern durch diese oder durch die Haartracht. 

Der Holzthron unter den Perlenhallen, der fur den Khampo bestimmt ist, steht noch 
leer. Auf der Terrasse der Gotter-Versammlungs-Halle sind Platze fur die Ehrengaste 
vorgesehen. 

Die Musik sammelt sich im Schatten an der Ostfront beiderseits des noch ver- 
schlossenen Tores des ..Tempels der Tausend Buddhas". Ein Teil der Musiker der 
aufierhalb des Schattens zu stehen kommt, sucht Schutz unter grofien chinesischen, 
runden Schirmen, die auf der niederen Steinbriistung stehen. Dem eben erwahnten 
Tempel fallt heute bei den Tanzen die Rolle eines Umkleideraumes fiir die Schauspieler 
und einer Requisitenhalle zu und fuhrt deshalb wahrend der Tanze 
^ den Namen„Tscham-khang“. „Haus der Tanze". Aus seinem Innern 
dringt Gemurmel. Endlich hat sich das aus zwanzig Musikern be- 
stehende Orchester versammelt und in zwei Reihen mit Front zum 
Hofe aufgestellt. Tschinellenschlager und Trommler sitzen in der 
ersten Reihe auf der Terrasse (Sk. 410). Dahinter stehen die Po- 
saunen- und Klarinettenblaser sowie die Zimbelschlager, von denen die ersteren beim 
Tanze tonangebend smd. 

Die dem Fest als Zuschauer beiwohnenden Eamen sind iiber den ganzen Hof ver- 
teilt und zeigen sich besonders zahlreich beim „Tempel der Tausend Buddhas" und langs 
der Steintreppe der Gotter-Versammlungs-Halle. Sie bilden im Tscho-ra, in mehreren 
Reihen hintereinander kauemd, einen grolSen Ring, innerhalb dessen die Tanze vor sich 
geben werden. 

Auf dem Dach der Siidflanke der „Grofien Klassiker-Halle" entlocken zwei Po- 
saunenblaser langen Tuben anschwellende und abflauende dumpfe Tone, die bedeuten, 
dafi der Abt in feierlichem Zuge seinen Palast verlassen hat und sich dem Tscho-ra 
nahert. 

Unter atemloser Spannung betritt er alsbald von der Schlucht her durch das Tor 

Tanzhof. Kraftige, mit Stocken ausgeriistete Uamen treiben durch Schlage die sich 
drragende neugienge Menge zuriick, urn dem Oberhaupt des Klosters die Bahn nach 
seinem Thron frei zu machen. Es dauert ziemlich lange, bis der Khampo in der mit far- 
bigen Tiichern drapierten Galerie auf seinem mit Teppichen und Kissen geschmiickten 
Thron in Buddhahaltung Platz genommen hat (Bild 155). Seitlich des Thrones mit Rich- 
tuiig gegen den Abt haben sich inzwischen in zwei Reihen die hochsten Wiirdentrager des 
Klosters und die Inkarnationen niedergelassen. Den ubrigen Raum der Galerie 16a 
fiillen die hohen Grade der Lamen. 

Der Tanz beginnt. 
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Die Musik setzt in langsamem, feierlichem Tempo ein. Die Flugeltiiren des Tscham- 
khang offnen sich. Alle Augen sind dorthin gerichtet. 

Die ersten Tanzer erscheinen: die ..Meister des Friedhofes", die „Herren des 
Leichenackers" (Bild 159). Sie werden dargestellt durch behende Knaben, die mit 
Skelettmasken bekleidet sind und von denen das Volk behauptet, daft sie die Verstorbenen 
abholen und sich von Menschenleichen nahren. Diese Totenmasken tragen knappe, vom 
linger gehaltene Rocke, kurze Hosen in prachtigen Farben, auf dem Gesafi einen oma- 
mentierten Schurz und Schaftstiefel. An der riickwartigen Schadelkappe ist ein Kopf- 
tuch befestigt, in der rechten Hand halten sie einen unterarmlangen Stock. Die Bewegung 
dieser Masken ist eher schreitend als tanzend. Sie 'wechseln langsam von einem Bein 
auf das andere iiber. Jeder Schritt wird durch Zimbelschlag begleitet. So dehnt sich 
dieser einformige Tanz bis zu 15 Minuten. 

Inzwischen sind zwei Spafimacher erschienen (Bilder 157, 170, 171 und 172). Sie 
mustern kritisch die Gewander der Tanzer oder spielen sich den Polizei-Lamen gegenuber 
auf und befehlen diesen durch Gesten, das andrangende Volk zuriickzuweisen. 

Nun ziehen sich die ..Meister des Friedhofes", und zwar einer nach dem andem, in 
das Tscham-khang zuriick. 

Schauen wir uns nun die Spafimacher, die wir Atsaras nennen wollen, naher an ! In 
den verschiedenen Klostem tragen sie unterschiedliche Kostiime. Manchmal haben sie 
auch indischen Einschlag, was verstandlich ist, wennwir uns nocheinmalvergegenwartigen, 
dafi ..Atsara" ein verstiimmeltes indisches Wort ist. Die Maske ist dunkel. Einer der 
Tanzer, und zwar der mit dem roten Haupt, tragt einen Turban. Diese Kopfbedeckung 
gilt bei den sich zum Lamaismus bekennenden Nationen als Kennzeichen fremder 
Stammeszugehorigkeit. Das gilt vorzugsweise fiir die Anhanger des Islam^®'^®), der 
bekanntlich dem spateren Buddhismus in Indien so tiefe Wunden geschlagen hat. Die 
Kleidung besteht aus einem Stuck und fallt rockartig bis auf den Boden hinunter. Die 
langen Armel und der Rock sind mit einer Borte besaumt. Um den Oberkorper verlaufen 
fiber die Schultem hinweg kreuzweise zwei breite Bander. Die FuBbekleidung besteht 
durchweg aus weifien Lederstiefeln mithohen schwarzen Samtschaften. In der Regel treten 
in Kumbum vier solcher Spafimacher auf, in andem Klostem sind es meist sechs, die oft 
Khadaks in den Handen tragen. Sie zeigen einen monotonen Tanz, den sie gegen Ende des 
Festes wiederholen (Bild 157). In ihren Darbietungen sind sie zm keine bestimmten 
Vorschriften gebunden. Alles, was sie machen, sind Stegreifschopfungen. Sie haben oft 
ganz witzige, nette und komische Einfalle und ahneln in ihrem Gebaren den Clowns im 
Zirkus. Ganz geschickt und in spafihafter Weise ahmen sie z. B. die philosophischen 
Kontroversen im „Hof der Gelehrsamkeit", also das „In-die-Hande-Klatschen ' usw. 
nach (vgl. Kapitel XVI). Auch setzen sie sich auf das Steinpflaster, streiten dort mit- 
einander, verulken sich gegenseitig, deuten mit dem Zeigef inger an die Stim, schfitteln den 
Kopf und beugen sich weit nach rfickwarts und seitwarts, so dafi sie mit dem Kopf die 
Steine berfihren. 

Dann fangen sie kleine Novizen, acht- bis neunjahrige Knaben, und schleppen sie 
in dasTscham-khang^®'^^), um sie dort angeblich den schrecklichen Gottheiten als Nahrung 
anzubieten (Bild 158). Einige Jungens schreien und wehren sich. wenn sie in einer nicht 
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gerade zarten Welse nach dem Tanzhause gezerrt werden, andere aber beherrschen sich, 
wenn ihnen auch die Tranen in die Augen kommen. Im AnschluS daran holen die Atsaras 
aus dem Tscham-khang den Hwaschang (Bild 160) heraus, einen alien Mann in einem 
langen, mil kostbaren Stickereien und einer goldenen Borte versehenen weifien Festkleid. 
Er tragi einen grofien Kopf aus Papiermasse, der ein gluckliches Lacheln zeigt. In der 
Hand halt er eine Gebetsschnur. In andern Tanzen, die sich inhaltlich von den hier in 
Rede stehenden nicht wesentlich unterscheiden, vertritt die Rolle des Hwaschang ein 
Greis mil langem, weifiem Bart. Er ist von einer Schar gleichgekleideter Kjiaben 
verschiedenen Alters umgeben. Hwaschang, vom Publikum mit freundlichem Spott emp- 
fangen, wird auf der Ostseite des Tscho-ra ein Sitz angeboten, den er wahrend eines 
grofien Teils der Tanze auch beibehalt. 

In gewissen Klostern der „Rotmutzen-Sekten“, besonders in den kleineren auf dem 
Lande, gibt man den Atsaras weibliche Begleitung. Die Spafie, die bei diesen Dar- 
stellungen fallen, sind oft recht anziiglich. 

Posaunenstolie erklingen, em Zeichen, dafi neue Tanzer aus dem Tscham-khang zu 
erwarten sind. Mit grofier Lebhaf tigkeit erscheinen denn auch alsbald sechs weiberahnlich 
aufgeputzte Gottheiten mit hochgekammten Frisuren oder einem Turban auf dem Kopf. 
Es sind „die Feindinnen der Menschen“ (Bild 161). Sie gelten als Gattinnen 
der Gompos hoherer Ordnung (Ssimus)^^^^) und fiihren in zwei Teilen einen in 
rhythmischen Bewegungen gehaltenen ballettartigen Tanz auf. Dabei gehen sie auch in 
die tiefe Kniebeuge, so dafi man zuweilen das Empfinden hat, dem Schlufistiick eines 
russischen Kosakentanzes beizuwohnen. Im iibrigen zeichnen sich Ihre tanzerischen Dar- 
bietungen vornehmlich durch zierliche Bewegungen der Arme aus. Drei dieser Tanzer 
haben gelbe, drei griine Gesichter. Als Farbe der Gewander herrscht Rot vor, der 
Zierat ist blau, weifi und gnin. Die Kleider dieser und der iibrigen Tanzer sowie der 
weniger tatigen Personen des Tscham sind aus Seide oder Atlas und durchweg mit Kunst 
und Geschick hergestellt, so dafi sie auch einen beachtlichen materiellen Wert darstellen. 
In gewissen Gegenden der Mongolei, aber aller Wahrscheinlichkeit nach auch in Tibet, 
ist es Sitte, dafi die Frauen der Fiirsten und sonstigen Standespersonen nicht nur die 
Anschaffung der zu diesen Gewandem benotigten teueren Stoffe und Zutaten, sondem 
auch die Herstellung und die wahrhaft Bewunderung erregende zarte Stickereiarbeit 
ubernehmen. Die fertigen kostbaren Kostiime werden den Klostern zum Geschenk 
gemacht. Die adllgen Damen nehmen aber auch die von Zeit zu Zeit notwendig werdenden 
Ausbesserungen vor, sie bilden also gewissermafien eine Art „Paramentenverein**. Um 
Hals und Brust tragen die Gattinnen der Gompos einen reichen, weifien, perlenartigen 
Schmuck, daneben Elfenbeinschnitzereien. Ihre Gewandung ahnelt also derjenigen der 
Magier-Lamen bei Ausubung ihrer Zauberriten. Bei letzteren kommt noch ein Schmuck 
hinzu, der aus einem netzartigen Gebilde besteht, an dem aus menschlichen Knochen 
sauberlich hergestellte nufigrofie Totenkopfe befestigt sind. Dieser netzartige Oberwurf, 
der auf den Bildern 164, 165 und 170 gut zu erkennen ist, wird wie ein Schurz fiber der 
Kultkleidung getragen. 

Nach Beendigung ihrer Tanze ziehen sich die Gattinnen der Gompos zu je dreien 
nach dem „Tscham-khang zurfick, um sich gleich darauf wieder einzustellen und sich 

320 



Bild 169 Tscham-Tanz im Tscho-ra. Fabelwesen mit Elefantenriissel. Im Hintergrund vor 
Gotter-Versammlungs-Tempel (12) tanzende Gompos 



Bild 170 Tsdbam. Der Tanz der Gompos. Im Vordergrund links ein Atsara 




unter die Atsaras zu mischen, die es bisher ausgezeichnet verstanden haben, das Volk zu 
unterhalten. Ich babe in derTat selten so dankbareZuscbauergesehenwiehierinKumbum; 
sie lachten Tranen fiber die nach unsem Begriffen sehr harmlosen Spafie der Atsaras. 

Neue Tubarufe: 

Sechs Tanzer stfirzen aus dem Tscham-kbang heraus. Drei von ihnen haben Hirsch- 
kopfe (Bilder 172, 173. 174, 175, 176, 179 und 780^ und drei andere Schadel wilder 
Jaks (Bilder 172 und 174). Die ersteren woUen wir mit ihrem tibetischen Namen 
Schabas^®’^) nennen. Die letzteren halten in der rechten Hand ein Schwert, in der 
linken kleine Metallringe und einen Gegenstand, der wie ein Miniatur-Hirschgeweih aus- 
sieht. Die Tanzer erscheinen in weifien, gelb und rot getonten Gewandem und gelben, 
schwarz gemusterten Beinkleidern und schwingen sich in einem wilden, aber rhythmisch 
organischen Tanz, der sich gegen den SchluU bei Zimbelklang und Trommelschlag zur 
Ekstase steigert. Schliefilich verlassen auch sie nach dem Takt der Musik zu dritt den 
Hof m der gleichen Richtung, aus der sie gekommen. 

Auch die Spafimacher ziehen sich jetzt zurfick, doch kehren sie alsbald wieder mit 
einem 1 qm grofien Teppich zurfick, den einer von ihnen in der Mitte des Hofes nieder- 
legt. Dabei stellt er sich absichtlich recht dumm, legt ihn immer wieder verkehrt hin, 
besinnt sich dann, dreht ihn noch einmal um und macht andere billige Scherze mehr. 
Endlich liegt der Teppich richtig. Nun breitet er zu beiden Seiten im Zwischenraum 
noch je einen kleineren derart aus, dafi alle auf den Khampo-Thron hinzeigen. 

Die Atsaras und dieGattinnen derGompos geben sich noch einmal dem Kinderfang 
hin, ziehen schliefilich acht Jungens an den Ohren nach dem Tscham-khang und stofien 
sie durch die offene Tfire ins Innere des Tanzhauses. 

Wir nahem ims dem Hauptteil des Tanzes, in dem die Gompos und Mahakala 
bzw. Tamdrin die ffihrende Rolle spielen. 

Mahakala, der Beschfitzer Tibets, geniefit in Kumbum eine so hohe Verehrung, dafi 
er in feierlichem Zuge eingeholt wird. Zu diesem Zweck stellt sich eine Prozession zu- 
sammen und zieht in grofiem Zeremoniell mit den Gebkos imd hohen Lamen an der 
Spitze zum Eingang des Tscham-khang. Voran schreiten einige Monche mit langen massiv 
silbemen Stangen, an denen Raucherkerzchen befestigt sind. Hinter ihnen folgt die Musik, 
die aus zwei Tubablasem und einem Lama besteht, der ein Kangling^®^®), eine Art Oboe, 
bedient. 

Kraftige Posaimentone erschfittern die Luft. Zu gleicher Zeit offnet sich das Tor 
des Tscham-khang, und Mahakala wird in Tanzstellung sichtbeu". Er hebt den rechten Arm 
hoch, und das Orchester macht einen Hollenlarm. Daim schreitet er die Steinstufen herab. 

Sobald Mahakala den Hof betritt, umkreist der feierliche Zug mit den Wfirden- 
tragem des Klosters die Tanzflache in rhythmischen Bewegungen in langsamem Tempo, 
manchmal auch im Tanzschritt. Dann stellen sich die einzelnen Glieder vor Mahakala auf, 
der selbst mit dem Rficken gegen das Tscham-khang im Hofe steht. Die fibrigen Tanzer 
haben seitlich Aufstellung genommen. Wahrend Weihrauch zum Himmel steigt, liber- 
reicht der Vertreter des Khampo Mahakala oder, wenn dieser durch Tamdrin ersetzt ist, 
dem letzteren feierlich eine lange seidene Scharpe, einen Khadak. Auch die Grofi-Lamen 
und Tulkus und hohe chinesische Wfirdentrager folgen diesem Beispiel. Die fiberreichten 
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ICkadaks werden durch Atsaras am Hinterkopf der Gottheit befestigt (Bild 162). Auch 
Silber wird bei dieser Gelegenheit geopfert. Emige Tanguten beiderlei Geschlechts 
durchbrechen stiinniscb den Absperrungsgurtel und nabem sich kotauend dem^ Hauptgott, 
kussen den Saum seines Gewandes und uberreichen einem Atsara Khadaks mit der Bitte, 
sie Mabakala zu iibergeben. Andere Tibeter kussen den Rocksaum der Gompos, worauf 
diese den vor Gluck strahlenden Glaubigen unauffallig unter Auflegung der Hand auf 
den Kopf den Segen erteilen. Vielleicht bedeutet diese Opfergabe einen Siibneakt der 
Glaubigen. der im lamaistischen Kult bekanntermafien eine grofie Rolle spielt. Soil 
es doch friiher vorgekommen sein, dalS gerade bei diesen Riten-Xanzen Blut ver- 
gossen wurde. 

Mabakala (Bilder 162, 177 und 178) tragt eine machtige Maske, die so grolS ist. 
dali ibr Trager nicbt durcb die Augen, sondem nur durcb den Mund sehen kann. Der 
schwarze, mit goldener und silbemer Verzierung verbramte Kopf stellt die Verbindung 
eines Jakhauptes und eines Teufelsschadels mit emem Sdbweinskopf dar. Die Maske hat 
drei Augen und machtige Hauerzahne. Auf den zwei gewaltigen, nach oben zeigenden, 
lyraformig angeordneten Homern blitzt im Sonnenlicbt ein blattartiger, vergoldeter 
Metallschmuck, der Flammen versinnbildlicht. Zwiscben den Homem tragt Mabakala 
eine aus vergoldeten Totenkopfen bestehende Krone. Auf den drei mittleren Totenkopfen 
ist ein halber Doraierkeil befestigt. Am Hinterkopf sind unzahlige farbige Khadaks, die 
fast bis zum Boden hinunterreichen, festgemacht. In der Recbten halt Mabakala die 
magische Keule^®’^), die aus einem in Gold und Silber gefaSten Menschenschadel 
besteht, der reich mit Khadaks behangt ist und auf einem Gerippe sitzt. Mit der Linken 
umfaSt der Gott die mit Blut und Gehira gefiillte Schadelschale eines Menschen. 

Tamdrins Maske ist ahnlich, nur sind bei ihm die Homer kleiner, und der Schadel 
tragt einen kleinen Pferdekopf . 

Das sehr weite Gewand Mahakalas oder Tamdrins besteht aus dunkelfarbigem, 
seidengesticktem Brokat, fiber dem ein Oberwurf aus Perlennetzen liegt. Die an der 
Offnung 80 cm weiten Armel laufen nach unten in spitzen Zipfeln aus. Im ubrigen ent- 
spricht die Kleidung dieser Gotter derjenigen der Gompos (Bilder 164. 165, 166, 167 , 168, 
170. 171, 172, 173, 174, 175, 176 und 178). Diese scheufilichen Wesen sind nach An- 
sicht der Lamaisten frfiher wilde Damonen gewesen, jetzt aber zu guten Gottem um- 
gewandelt, die im Bardo den Seelen der Verstorbenen begegnen und sie einer glucklichen 
Wiedergeburt entgegenfuhren. Die Gompos sind alien Menschen, die ihre Hilfe suchen, 
besonders gfinstig gesiimt und begegnen ihnen freundlich. Ich zahlte beim Tanz sechsund- 
zwanzig solcher Gompos^®®®). Ihre Masken bestehen aus Holz oder Papiermache und 
sind mit grofier Kunstfertigkeit durchgearbeitet. Jede hat auf der Stim auch ein drittes 
Auge. Somit vermitteln die den Gompos eigenen drei Sehwerkzeuge sowohl unser physi- 
sches als auch unser geistiges und schliefilich noch das als transzendente Weisheit erklarte 
Schauen. Die Farben der Gesichter sind teils rot, teils weifi, gelb oder dunkelblau. In 
wohlbeabsichtigter, weil kultisch bedingter Weise stimmen die mit langen Fransen ge- 
schmfickten Kleider der einzelnen Tanzer mit der Gesichtsfarbe fiberein. Auf dem Haupte 
tragen sie aus je ffinf Totenschadeln bestehende Kranze. Die eine Hand halt eine mit 
Blut geffiUte Schadeldecke, die andere ein Purbu^®®^). 
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Mahakala eroffnet den Tanz in feierlichem Auftakt. Er halt die Arme seitwarts, 
dann hebt er den rechten Fu6, lafit sich nachvorwarts fallen unddreht sich dabei langsam. 

Die Gompos, die sich unterdessen in Zwischenraumen im grofien Kreise aufgestellt 
haben, schliefien sich dieser Drehung Mahakalas im Tahte der Zimbeln an, fiihren also 
auch ihrerseits gleichzeitig eine langsame Drehung im Sinne des Uhrzeigers aus und 
nehmen dann in dieser Richtung im allmahlichen, rhythmischen Vorwartsschreiten den 
Platz ihres Nebenmannes ein. Es handelt sich bei diesem Reigen um langsame, sanfte, 
feierliche Bewegungen, die durch kurze Pausen unterbrochen werden. Einige vor der 
Galerie im Zuschauerring sitzende fanatische Glaubige sind derart von diesem Schauspiel 
und von Mahakala hingerissen, dafi sie aufstehen und in der Richtung auf die Maske der 
Gottheit mehrere K^ou-t^ous ausfiihren. Auch die nach vorne drangenden Neugierigen 
konnen von den Polizei-Lamen nur mit Stockschlagen zuriickgehalten werden. 

Nach einem fast zwanzig Minuten wahrenden Tanz verlassen die Gompos, sich 
langsam gleich Automaton drehend, den Hof und verschwinden im Tscham-khang, 

Nach einer kurzen Pause bringt ein Atsara ein an den Seitenleisten mit weifien 
Scheiben bemaltes Prasentierbrett, das er auf den grofiten Teppich in der Hofmitte stellt. 
Auf dem Brett liegt eine 35 cm lange Puppe aus Teig, das Linga. 

Emeut schmettern die Posaunen vom Dache ihre tiefen Baft tone. Eine neue Phase 
setzt ein. Vier kleine Tanzer mit kiinstlich verlangerten H^den, blutrot gefarbten 
Handtellern und langen, krallenahnlichen Fingern treten auf. Es ist dies die andere Form 
der „Meister des Friedhofs**. An der Stirn tragen sie einenKranz von Totenschadeln, 
ihre Kleider (Rock und Hose) smd in den Farben geschmackvoll zusammengestellt und 
mit Bandern geschmiickt. Sie umtanzen das Linga (Bild 163) und bewegen sich dabei 
zum Takt der Musik nicht gerade schnell, vielmehr eckig und drehend. Ab und zu heben 
sie einen Fuft, schwingen die Arme und kauem sich dann rasch zur Erde nieder, um so- 
gleich wieder hochzuschnellen. Eine dieser eckigen Bewegungen gliedert sich ruckartig 
an die andere. 

Wieder erscheinen die Gompos, diesmal aber mit Schwertern in der rechten Hand 
(Bilder 168, 170, 171, 175 und 176), Die Bewegungen werden mit der Zeit etwas leb- 
hafter. Dann bilden die Gompos wiederum einen groften Ring, in den sich nunmehr die 
Schabas (Bilder 174 und 179) und die Jakkopftanzer, die Vertreter der zweiten 
Form der „Meister des Friedhofs“, sowie die „schrecklichen“ Gotter, auch solche mit 
einem Elefantenkopf^^®^), einfiigen. Mahakala bewegt sich jetzt in der Kreismitte. 

Von jetzt ab findet der Tscham andauernd und langsam Steigerung. Die ruckartigen 
Drehungen folgen einander in immer kiirzer werdenden Zwischenraumen. Die Musik 
mahnt zur weiteren Erhohung des Tempos, und bald erfaftt die Tanzer eine Verziickung, 
die kaum mehr ubertroffen werden kann (Bild 173), Die Tuben heulen, die Klarinetten 
und Zimbeln klingen, und die Paxiken geben das Bestmogliche her. 

Da, mit einem Ruck, tritt Totenstille ein. 

Mahakala laftt sich in der Mitte des Hofes auf der groften Matte vor dem Linga mit 
Front zum Khampo nieder. Die Tanzer folgen an ihren Tanzplatzen dem Beispiel. 

Nun kommt der Hohepunkt der Feierlichkeit: die Vernichtung des Linga. 
Mahakala beginnt mit dem Weiheritus (Bilder 177 und 181), legt die Hande auf 
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die Teigpuppe und spricht die „Wunschgebete“, die Monlam, die Tsongkhapa aus- 
gebildet und zu einem besonderen Kult vereinigt hat. Man zahlt ihrer achtzehn. Ihr 
Inhalt ist iiberall gleich. Alle gipfeln in dem einen Wunsche, „dafi sich die Feinde und 
die Hindernisse fiir die Ausbreitung und das Gedeihen des Glaubens in Staub und 
Asche verwandeln mochten^®®®)'*. Im Anschlufi daran berauchert Mahakala das Linga 
mit besonderen Kerzen, die einen durchdringenden ublen Geruch ausstromen. 

Schliefilich nimmt Mahakala ein Messer in die Hande und zerstiickelt das Linga in 
zwolf Teile unter halblauter Hersagung folgender Worte, die von den Lamen mit- 
gesprochen werden^®®^) : 

..Diesen Feind, der den ,Drei Kleinodien' Boses zugefiigt, der seinen Lama 
mafilos geschmaht, dersememHafi gegenuber dem Glauben freien Lauf gelassen, der 
den beseelten Wesen Qualen verursacht und seine Gelubde gebrochen hat, erschlage 
und tote! Trenne ihn von der Gottheit, mit der er zugleich geboren! Fiihr ihn 
zusammen mit dem Damon, mit dem er gekommen! Scheide ihn von dem Him- 
melsbewohner, der sein Vater ist, scheide ihn von der Gottheit, die seine Mutter 
war 1 Scheide ihn von den Himmlischen, die seine Verwandten, und von den Gott- 
lichen, die seine Freunde sindl Scheide ihn von der Gottheit seines Glucks I Zer- 
schmettere ihn und sende auf ihn herab den Regen der Krankheiten, der giftigen 
Wunden und der SchwerterT* 

Durch die Totung des Linga sind schliefilich alle bosen Geister unschadlich gemacht 
worden, die teils durch die Magierlamen vorher in die Teigfigur hmeingebaimt, teils 
spater durch die Tanze der verschiedenen Tscham-Gruppen hineingezaubert worden weu"en. 
Die Totung des Linga wird ubrigens auch als Offizium zu Ehren der „schreckenerregen- 
den“ Gottheiten innerhalb des Tempels vollzogen. Ich war spater einmal in Nag-tschu-ka 
Zeuge eines solchen Gotterdienstes. Bei diesem wurden die Linga-Teile am Schlufi durch 
einen Lama, der sich Nase und Mund zuhielt, unter alien Anzeichen grolJten Entsetzens 
im Laufschritt nach aufierhalb des Tempels gebracht und dort weggeworfen. 

Wahrend sich die Tanzer nach der Totung des Linga im Ring einmal um den Hof 
herum bewegen und dann nach dem Tscham-khang abziehen, indes Mahakala durch die 
Ehrenpforte wieder nach dem Tscham-khang zuruckgeleitet wird, springen die drei 
Schabas (Bilder 175, 176 and 179) nach. der Hofmitte vor und setzen in rasendem Tempo 
zu einem neuen Tanze an. Sie fiihren die wildesten Spriinge aus und gebarden sich wie 
toll. Dann kniet jeder dieser Tanzer auf einem der drei Teppiche nieder und fiihrt mit 
seinen Homem wilde, ruckartige Bewegungen aus, die das Zerreifien der Leichen- 
teile des Linga versinnbildlichen sollen (Bild 180), SchlieBlich werfen die Schabas 
durch immer schneller werdende kreisende StoBbewegungen mit den Hornern die zer- 
stuckelten Leichenteile des Linga unter das andachtig harrendeVolk^BfWlSO/ 
Erschreckt weichen die Glaubigen aus. Niemand will von diesen iiblen, unheilvollen 
Linga-Oberresten getroffen werden. Er wiirde ja nur vom Bosen angesteckt und zeit- 
lebens vom Ungliick verfolgt werden! 

Der Tanz ist zu Ende. 

Zwei Stunden hat er gedauert. Nachdem auch die Schabas hupfend und hopsend 
endgultig im Tscham-khang verschwunden sind, verlafit der wiirdige Abt mit feier- 
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lichem Geleite unter den tiefen Bafitonen der Posaunen den Hof und begibt sich zur 
Grofien Klassiker- Halle, wo der Gotterdienst seinen Anfang nimmt. Auch die Lamen 
nehmen ihren Weg dorthln. 

Das Volk dagegen kann sich so schnell nicht von dieser weihevollen Statte trennen, 
und die von heiliger Scheu und Begeisterung erfiillten Tibeter fiihlen in sich noch den 
Drang, jetzt den Heiligtumem in den Tempeln ihre Ehrerbietung zu bezeugen. Ja sie 
fiihren jetzt sogar vor den PoUzei-Lamen Dutzende von K'ou-t'^ous aus! Auch setzen 
sie zur Steigerung ihrer Inbrunst die im Hofe aufgestellten Gebetsmiihlen, nachdem sie 
mit der Stim deren Zylinder beriihrt haben, in Schwung, lassen die Gebetsschniire in 
flottem Tempo durch die Finger gleiten und wiederholen dabei unaufhorlich die kostbare, 
allein seligmachende Formel „Om meini padme hum". 
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XVI.KAPITEL 


Die religiosen Tanze 

II. Zwei andere Arten des Tscham 


S chon um feststellen zu konnen, welche Anderungen der Tscham unter anderm 
nationalen Einflufi erfahren hat, durfte es von Interesse sein, einiges aus einem 
mongolischen Tscham-Tanz, den Pozdnejev ausfiihrlich beschrieben hat, wiederzu- 
geben, allerdings nur soweit es sich um abweichende Beobachtungen handelt. 

Auch hier treten die Gestalten der Gotter, die in diesem Tanz, abgesehen von den 
Skeletten, tatig eingreifen, samtlich in ihrer „furchtbaren Form" auf. Eine Gottheit, die 
in dieser Weise dargestellt wird, bezeichnet man tibetisch mit Dagsched^®®®), einem 
Ausdruck, der zum erstenmal in seiner mongolisch modifizierten Transliteration als 
Dokschit nach Europa geiangt ist. Die Lamaisten selbst teilen diese Gottheiten 
wiederum in zwei Gruppen ein, namlich in Buddhas und Bodhisattvas. Zur ersten ge- 
horen unter andem der Hollenfurst Y amantaka imd Mahakala, denen wir jabeiden schon 
begegnet sind, zur zweiten alle Tschodschongs, die wir auch bereits kennengelemt haben. 
Bezeichnend aber ist — und das will uns fiir die Tscham- Auffiihrungen wichtig er- 
scheinen — , dali alle diese furchtbaren Gottheiten immer in Tanzhaltung deirgestellt 
werden: Die Beine sind weit gespreizt, das rechte Knie ist ein wenig vorgebogen, die 
Arme ausgebreitet und mtd^ig gehoben und der Kopf nach links zuriickgeworfen^®®®). 

Fur diese Gottheiten werden naturlich auch in den Tempeln besondere Feierlich- 
keiten und Opfer abgehalten. Bei dieser Gelegenheit tragen die amtierenden Eamen stets 
eine besondere Tracht, die in vieler Hinsicht em den Schnitt der Gewander bei den 
maskierten Gottheiten in den Tscham-Tanzen erinnert. Auch kommen bei den Kulthand- 
lungen Stellungen und Bewegungen der Priester vor, die die eben erwahnte Tanzhaltung 
m^kieren^®®^). Nach den einheimischen Berichten treten im Tscham-Tanz die Gott- 
heiten in der Gestalt und Gewandung auf, in der sie sich den Lamen in Traumen und 
den Einsiedlern bei ihren Betrachtungen zu offenbaren pflegen. 

Weiterhin gibt Pozdnejev Erzahlungen mongolischer Monche wieder, die besagen, 
dais der Tscham eingefiihrt worden sei, um alle der Religion gehassig gegenuberstehenden 
Wesen und die ,,F einde des Glaubens dadurch in Schrecken zu setzen und zu vemichten, 
dais man ihnen die reale Gegenwart der Gottheiten au^ Erden zeigt. Diese Auslegung 
deckt sich deim auch tatsachlich mit den bereits mitgeteilten Ansichten. DalS das Fest 
-des Tscham im Gegensatz zu andern Gedenktagen des Eamaismus keine geschichtliche 

326 


Unterlage hat, erwahnten wir schon. Auch die geschichtliche Gestalt des Hwaschang 
Wann moglicherweise als eine spatere Einschaltung mit fiir Tibet bedingtem Charakter 
angesehen werden. Jedenfalls ist Hwaschang imTscham der Mongolen durch eine andere 
Figur, den ..Tsaghan Ebugen", den ..Weifien Alten^®^®)", ersetzt. 

Zwei Eigentumlichkeiten, die ich bei dem von mir geschilderten Tanz in Kumbum 
nicht zu beobachten Gelegenheit hatte, finden sich in der Beschreibung von Pozdnejev, 
zu welcher man die Abbildung 154 vergleichen moge. 

Inmitten des Hofes, und zwar gerade gegeniiber demTor des Haupttempels, ist 
vier Pfahlen eine Art Baldachin mit einem Oberhang aus blauem, rotem und gelbem Stott 
errichteF*®®). An den Ecken ragen vier oder zwei Stangen mit Wimpeln hoch. Unter 
dem Baldachin steht einTischchen, mit einem Tigerfell bedeckt; daruber liegt em seidenes 
Tuch. Dorthin wurde das „Sor“ geschafft (ein Opfer. auf das w^ bald zu sprechen 
kommen werden). Es zeigt den Mittelpunkt des Kreises an. In einiger Entfemui^von 
diesem Baldachin wird der erste Kreis des Tscham gezogen fBiZd 154^, indem man Mehl, 
gepulverte Kreide oder irgendeinen andem weifien Stoff auf den Erdboden streut In 
grofierer Entfernung hiervon werden in der gleichen Weise zwei weitere grofiere 
Kreise angedeutet. In dem so entstehenden weiten Ringe fuhren die maskierten 
Gottheiten ihre Tanze auf. Dana folgt, den Umkreis noch weiter hinausschiebend. ein 
ebensolcher Ring zwischen zwei weifien Kreisen, der das Betatgungsfeld fiir Ge- 
stalten bildet, die der Russe Pozdnejev ..Schanak nennt. Er charakterisiert sie als 
Lamen, die sich der Betrachtung der Gottheit Yamantaka hingeben, der ja m diesem 
Mysterienspiel eine hervorragende Rolle zufallt. „ Schanak bezeichnet eine ,,schwarze 

Kopfbedeckung“. Diese zu tragen, ist nur eine gewisse Klasse von Zauberem berechtigt, 
auf die in der Verziickung die eine oder andere Gottheit niedersteigt, wie w^ das in 
ahnlicher Weise schon bei denTschodschong-Orakelnkennengelemthab^. DieseZauberer 
sollen fiber ganz eigenartige Krafte verfugen. Dafi hinsichtlich ihres Trmce-Zustmd^ 
kein Schwbdel mit im Spiele ist. geht aus Untersuchungen hervor die Mher rusasche 
Mediziner an einem solchen Phanomen in St. Petersburg angestellt haten s® ). Uiese 
Zauberer treten niemals — auch nicht in den Tanzen — maskiert auf Von den beiden 
letzten Kreisen ffihrt ein weifi abgegrenzter Weg zum Tor des Tempels m 

Bild 154). An seinen Schnittpunkten mit den beiden Kreisen sind vier klemere J^ise 
markiert, m denen die den Tempel verlassenden Masken so lange Aufstellung nehmen, 
bis sie zum Tanz in die fiir sie bestimmten I^nge treten. j • l 

Aus der Beschreibung der Kostfime der einzelnen Masken geht hervor, daiS sie sich 
nur in Kleinigkeiten von den von mir geschilderten unterscheiden. Dagegen verlohnt es 
sich der Mfihe. einmal den rituellen und kultischen Vorbereitungen zum Tanze selbst 

An demTage, an dem der Tscham aufgeffihrt wird, beginnen die Offizien im Tempel 
um 5 Uhr morgens. Nach dem ersten Gotterdienst. der urn 7 Uhr beendet ist, gehen die 
T .nniftn in ihre Wohnungen. Spater versanuneln sie sich zu einem zweiten Gfitterdienst, 
der um 10 Uhr beginnt und stets zu Ehren des Yamantaka abgehalten wml. Eine solche 
Sonderfeier dfirfen wir an diesem Tage. an dem Yamantaka. der Herrscher des Had^. 
im Mittel- und Hohepunkt des geistlichen Schauspiels steht, mit Recht erwarten. Nach- 
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dem die fur ihn bestimmten Rezitationen beendet sind, begiiint die Weihe des sogenannten 
„Sor“, das wir uns naher anseben wollen. Mit diesem tibetischen Wort^®®^) bezeichnen 
die Lamen eine Kobe, dreieckige und hoble Pyramide, die aus Teig bergestellt und mit 
blutroten Verzierungen bedeckt ist. Mit einem Stichel werden auf ibrer Aufienflacbe 
allerband Figuren, wie Blumen, Kreise, feurige Zungen usw., modelliert, so dafi das geinze 
Gebilde einem flammenden Scbeiterbaufen gleicbt. Auf der Spitze wird ein gleicbfalls 
aus Teig geformter Scbadel angebracbt, ebenso ist den drei Ecken der Basis ebenfalls 
je ein Scbadel vorgelagert. In die Mitte der Pyramide wird ein Pfeil gesteckt, der mit 
Kbadaks behangt ist. An seiner Flugfeder zeigt er die Darstellung des buddhistiscben 
Lebensrades. Das fertiggestellte Sor wird vom Dschamain hocbsteigener Person in den 
Tempel getragen, wo er es auf einem besonderen Tisch in der Nabe des Eingangs nieder- 
setzt. Nun werden die das Sor umgebenden Butterlampcben und Weibraucbkerzen an- 
geziindet und Opferscbalcben aufgestellt. Scbbefilicb wird es nocb mit 64 jener spitzen 
Teigkegeicben, die wir von der Scbilderung des Butterfestes ber als Begleitstiicke des 
Tormas kennen, umgeben. Letztere heifien nacb Pozdnejev tibetiscb „Duk-dscbuba‘‘. 
was seltsamerweise „die Sechzig” bedeuteF®®^), obwobl wir eigentlich die Zabl ,.Duk 
dschu tsa sbi^®®*)“ = 64 zu erwarten batten. 

Nun begmnt die eigentlicbe Weibe des Sor, wobei eine AnzabI der verscbiedenen 
Zauberformeln (Dbarani) ausgesprocben und auf das Opfer die gebeimnisvolle Kraft 
berabgeflebt wird, alle Feinde der Religion und Hindemisse fiir den Glauben zu ver- 
brennen. Im zweiten Teil des Gebets werden unter andem f olgende Hymnen an das Sor 
geiicbtet: ..Das Sor, das die verbafiten Feinde und die Hindemisse in Ascbe verwandelt; 
das Sor, das die zu Staub werden lal^t, die sundbafte Gelubde gescbworen; das Sor, das 
die Kraft und Macbt derer begriindet, die die acbtgliedrigen Gelubde abgelegt; das 
furcbtb^ Sor, das da abwendet die unziemlicben Hemmungen und Hindemisse!" Solcher 
vierzeiligen Lobstrophen zablen wir im ganzen vierzig. 

Nacb Beendigung des Vortrages dieser Hymnen nimmt der Dscbama, der auf der 
linken Seite des Sor stebt, von dort zwei Teigkegeicben, macbt mit ibnen kreisformige 
Scbwenkungen, je dreimal von links nacb recbts und dann in umgekebrter Ricbtung, und 
legt sie auf die recbte Seite. Hier nimmt er wiederum zwei Teigkegeicben weg, mit denen 
CT die gleicbe Handlung wiederbolt, und legt sie dann nacb links. So geht es unter den 
Klangen des Lama-Orchesters fort, bis alle Teigkegeicben ihren Standort gewechselt 
haben. Dann folgen aufs neue vierzig Lobverse, und die Kegelchen werden wieder 
zurucli^ebracht. 

Der Tempeldiensterreicht sein Ende in der Verbrennung des Opf ers. Sie kann 
unter Umstanden sofort erfolgen, beim Tscham jedoch wird sie an das Ende der ganzen 
beiligen Handlung verlegt. 

Zu diesem Zweck wird das Opfer in feierlicbem Zuge vor den Tempel getragen. 
Voran scbreiten Lamen mit brennenden Laternen, dann solcbe mit scbwelenden Raucber- 
kerz^. Ibnen folgt ein Moncb mit einem Teigkegel, der zum Opfer fur den ..Huter 
der Statt^®®^) , an der der Tscbam aufgefubrt wird, bestimmt ist. Ein anderer T.ama 
tragt ein mit Weibwasseri®®^). Den Scblufi macbt ein Lama mit dem Sor, das 

unter den Klangen des Orcbesters scblielSlicb auf em besonderes Gestell gesetzt wird. 
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Tscham-Tanz im Tscho-ra. 


Bild 174 


Tscham-Tanz im Tscho-ra. Gompos und Schabas 




Bild 176 


Tscham-Tanz der Gompos 




Jetzt beginnt die eigentliche Handlmg des Tscham. Unter den Tonen des K^g- 
ling erscheinen die ..Meister des Friedliofs" in eng anliegenden, trikotartigen weifien 
Kostumen. auf denen durch schwarze Striche die Rippen und andere Knochen angedeutet 
sind. Gleichzeitig tritt eine dritte, ganz m Schwarz gehleidete Maske auf den Plan, 
die einen Ra^n^*®®) mit riesigem Schnabel darstellt. Er sucht sich auf das Sor zu 
sturzen, um es zu rauben, wird aber von den beiden Skeletten daran gehindert und von 
ihnen mit Stocken verjagt. Darauf folgt eui Stelle des dritten Teils der Sor-Zeremonie 
ein in aufierordentlich schnellem Tempo vorgetragenes Orchesterstuck. 

Nachdem die Musik verstummt ist, tritt aus dem Tempel ein Lama, in der einen 
Hand eine mit Blut gefiillte Schadelschale haltend, in der andem erne mit Komern 
bestreute Mapdala-Scheibe, auf der vier der bekannten Teigkegelchen stehen. Unter 
dem lauten Aufschrei „Argam" giefit er das Blut aus der Schale fiber das Mapdala. Dann 
wird das Sor nach dem in der Mitte des Hofes errichteten Bal^chin getragen und dort 
auf dem Tischchen mit dem Tigerfell und der Seidendecke niedergestellt. Die Lamen 
nehmen daraufhin wieder ihre Platze ein. 

Nun setzt ein Tanz der Skelette vor dem Opfer ein, wobei sie sich gegenseitig ihre 
Stabe zuwCTfen, um dann endlich das Sor sechsmal zu umkreisen. Am Schluft nelunen 
sie zu beiden Seiten des Sor Aufstellung, bleiben unbeweglich dort stehen und verjagen 
nur hin und wieder den Raben, der ihnen gefolgt ist und der auch jetzt noch ab und zu 

versucht, fiber das Opfer herzufallen. ■ • o- u i 

Als neue Tanznummer erscheinen die Atsaras. Sie tragen das Haar in einem Bfischel 
fiber dem Scheitel zusammengebunden, wie wir das als Us pis a auf den Darstellungen 
der indisch-buddhistischen gfitigen Gottheiten und einiger tibetischer Heiligen hin und 
wieder finden. Den Kreis des eigentlichen Tscham betreten sie nicht, sondern fiihren 
ihre Tanze fast unmittelbar in der Nahe des Tempelportals auf. Im spateren^Verfauf 
der Handlung sind sie beinahe ganz untatig; sie beteiligen sich nur am Empfang 
der aus dem Tempel tretenden weiteren Tanzer und belustigen das Volk durch 

ihre Spafie. ivyr u 

Der nachste Aufzug bringt als Vertreter und Verkorperimg der welthchen Macht 

den Cakravartin^^^^), den Herrscher Indiens mit Gemahlin und Sohn, in Beglei- 
tung von zwei andern Atsaras mit gezuckten Schwertern. Beim Empfang streuen 
die ersterwahnten Atsaras Blumen auf die Erde. Der Cakravartin mit den Semen 
nimmt dann auf einem Diwan, und zwar gleichfalls aufierhalb des Tschamkreises, 


Auf das Blasen eines Muschelhorns hin tritt eine Figur aus dem Tempel, the von 
dai T .amAn als Wiedergeburt der Herrscher von Kaschmir^®®®) ausgegeben wird. Sie 
ist ziemlich einfach gekleidet, tragt aber eine Scharpe, die sonst nur Bestandteil der St^- 
destracht der Lamen ist^®®®). Die Wiedergeburt begleiten ihre sechs Sohne, deren )^er 
ein Musikinstrument aus dem Tempelinventar in Handen halt. Auch Gestelten 

fallt nur die bescheidene Rolle zu, die Masken bei ihrem Auftreten zu begruuen und ihnen 

Khadaks zu fiberreichen. . r» j- 

Nun zeigen sich unter Becken- und Kangling-Klangen vier Paare von standigen 
Begleitem des TschodschaP*®®), des „Herrschers des Gesetzes". aber auch des Gottes 
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des Todes. Sie tragen alle Totenkopfkranze und halten in den H^den Schadelschialen 
und den Zauberdolch. Ihre Gesichter sind von Ha6 und Wut verzerrt. Die Atsaras 
streuen vor ihnen Mehl auf den Boden. Die Tanze dieser Masken bestehen entweder in 
schwerfalligen, unbeholfenen Spriingen auf einem oder beiden Fufien oder in einem 
Kreisen auf der Stelle. 

Auf neue Beckenschlage und Kangling-Klange bin erscheinen dann aus dem Tempel 
zwei Masken, und zwar die des Make mit dem JakschadeF*®^) und die des Schaba mit 
dem Hirschkopf. Ihre Namen sind also die tibetischen Bezeichnungen fiir Jak und Hirsch. 
Auch sie sind Genossen des Todesgottes und werden ganz besonders dadurch geehrt, 
dafi die Atsaras vor ihnen Blut auf die Erde giefien. Dann folgen die Masken der 
schrecklichen Gottheiten, vermehrt durch einige Begleitfiguren. Sie alle halten teils 
Kultgegenstande in den Handen, teils Waffen, Schlingen und Netze, mit denen sie auf 
die Feinde des Glaubens losgehen. Ihr Tanz bewegt sich im ersten und zweiten Kreise 
und vor dem Sor unter dem Baldachin. Sie werden mit Blumen, Blut oder wohl- 
riechenden Krautern empfangen. 

Nun kommt T schamsring, eine der furchtbarsten Masken, von acht Schwertknappen 
begleitet. Er heifit auch Begtse^*®®) und wird auch ganz allgemein als Tschodschong 
degpa^^°®), „der hochmvitige Gesetzeshuter", bezeichnet. Der erste Name^^°*), den die 
Mongolenin Dschamssarangumgewandelt haben, bedeutet wortlich „Schwester (und) 
Bruder". Vielleicht ist diese eigentumliche Bezeichnung fiir eine Einzelgestalt darauf 
zuruckzufiihren, dafi in den bildlichen Darstellungen diese Figur oft von einem kleinen 
weiblichen Wesen begleitet erscheint, das in der Hand einen Dolch fiihrt^^®®). Als Maske 
im Tscham tragt Tschamsring die ubliche Krone mit den fiinf Menschenschadeln. In 
jedem Schadel steckt ein kleines Fahnchen. In der einen Hand halt Tschamsring ein 
flammendes Schwert, in der andern ein bluttriefendes Herz. 

Die Tanze all dieser „furchtbaren“ Gottheiten sind auSerordentlich langsam und 
einformig, so dafi ein langeres Zuschauen ermiidet. Nach dem Erscheinen des 
Tschamsring im mongolischen Tscham kommt um so mehr Leben in die Tanzer, da nun 
auch der „Wei6e Greis", der „Tsaghan Ebiigen", auf der Bildflache erscheint. Er 
entspricht vermutlich dem Hwaschang in den tibetischen Tanzen. Wir haben uns 
unter ihm emen kahlkopfigen Alten mit langem weiftem Bart vorzustellep, in ein 
weifies, durch einen Giirtel zusammengerafftes GewEmd gehullt. Am Giirtel hangen 
Tabaksbeutel und Efibesteck. In der Hand halt er einen Stab, der in einem Knauf 
mit Drachenkopf endet. 

Der Tsaghan Ebiigen wird auf einem Teppich aus dem Tempel getragen und in der 
Mitte des Kreises vor dem Sor zu Boden gelassen. Nachdem er dort einige Zeit gelegen, 
erhebt er sich langsam, sichtlich von den Gebrechen des Alters beschwert, richtet sich 
auf, bringt seinen Bart und die buschigen Augenbrauen in Ordnimg und betrachtet die 
Versammlung, indem er seine Blicke nach alien Seiten schweifen lalit. Dann reicht ihm 
einer der „Meister des Friedhofs" ein Glas Wein, das er austrinkt. Daraufhin schiirzt 
er seine Kleider und beginnt mit den Bewegungen eines Betrunkenen zu t 2 mzen. 
Schliefilich fallt er erschopft hin, steht dann aber auf, verlafit den Kreis und setzt sich 
wieder nieder. Einer der Atsaras bringt ihm ein Schaffell, in dessen Wolle er zu wiihlen 
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beginnt. Gleich dem Hwaschang ruft auch der Tsaghan Ebiigen mit seinem drolligen und 
tolpatschigen Wesen stiinnische Heiterkeit bei den Zuschauem hervor. 

Nun nabern wir uns dem Hohepunkt und Abschlufi des Tscham: Tschodschal 
erscheint auf der Szene, mit gewaltigem blauem Jakkopf und ungewobnlicb groBen, in 
Flammen lodemden Homern. Sem Schadelkopfputz ist mit einem Vajra gekront. Die 
BegruBungsformlichkeiten sind die gleichen wie bei den Masken der andem furcbtbaren 
Gottheiten, auch vor ihm wird von den Atsaras Blut auf den Boden gegossen. Seine 
Tanzbewegungen unterscheiden sich in nichts von den bisher geschilderten, nur begibt er 
sich nicht in den Tempel zuriick, sondem bleibt im Mittelpunkt des Tscham-Kreises. 

Wahrend bisher die Lamen an der ganzen Pantomime nur insofem beteiligt waren, 
ah sie die begleitende Orchestermusik stellten, beginnen sie jetzt bei Beendigung des 
Tanzes durch Tschodschal wieder ihre eigentliche Tatigkeit. In Fortsetzung der Linga- 
Zeremonie bringt der Dschama die Opferfigur, die die GroBe eines fmif jahrigen Kindes 
hat, aus dem Tempel heraus. 

Wahrend die Lamen die Rezitationen des Linga-Offiziums abhalten, vollfiihren 
Tschodschal und Tschamsring mit ihren Genossen und standigen Begleitem einen letzten 
Tanz um das Linga. Sobald im Ritual die Worte ..Erschlage und tote lhn!“ (Seite 324) 
erklingen, zerteilen sie das Linga in Stiicke. 

Dann treten noch einmal alle Masken aus dem Tempel heraus und bilden um 
das Sor unter dem Baldachin zwei konzentrische Kreise. Im inneren Kreis fiihren die 
..furchtbaren Gottheiten", im auBeren ihre Schergen und ihre Begleitfiguren einen 
Reigen auf. 

Ungefahr in der Mitte der Feierlichkeit erheben sich die Lamen von ihren Platzen 
und begeben sich, in der Verlesung des letzten Teils der Sor-Zeremonie fortfahrend, 
aufs freie Feld auBerh 2 db der Klostermauem. Dort ist inzvdschen ein Scheiterhaufen 
in Brand gesetzt worden, in dessen Flammen das Sor zugrunde gehen soil. 

Den Zug zum Scheiterhaufen eroffnen zwei Novizen mit Weihrauchfassem. Ihnen 
folgen die spielenden Musikanten und schlieBlich, von zwei Getsul geleitet, der Dschama 
mit dem Sor. Ihnen schlieBen sich die Lamen an, denen die Rezitation der Texte obliegt. 

Sind alle an Ort und Stelle emgelangt, so wirf t der erste amtierende Lama die vier- 
imdsechzig kleinen Teigkegelchen in die Steppe und nimmt aus den Handen des Dschama 
das Sor in Empfang. Dzmn halt der erste Lama das Opfergebilde zu wiederholten Malen 
iiber seinem Haupte empor und beschreibt mit ihm Kreise. Zugleich werden folgende Ge- 
bete gesprochen: „Ich, der Yogacarya^^®®), werfe das furchtbare Sor. Dies Werfen des 
Sor geschieht fiir die haB^rfiillten Feinde, fur die schlimmen Hindernisse, ffir die Un- 
holde, die unsem Geist beimruhigen!" 

Dann wirft der Lama unter dem Gesang der Monche das Sor mit einem Ruck in die 
lodemden Gluten. Dabei spricht er: „Ich, der Yogacarya, werfe das furchtbare Sor! 
Ich, der Yogacarya, warf das furchtbeire Sor! Ihr Torhiiter, offnet cure Tore! Die 
Torhiiter haben ihre Tore geoffnet und haben alle in Formen gehiillten Feinde hinter 
SchloB und Riegel gesetzt. Ihr Tiirhiiter, verschlieBt alle, auch die feinsten Spalten! 
Die Tiirhiiter haben die feinsten Spalten geschlossen und alle formlosen Hindernisse 
imschadlich gemacht!" 
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Im AnschluB daran folgen zahlreiche Zauberformeln, und schliefilich verlassen die 
Lamen die Statte der Verbrennung. Nur der Dschama bleibt so lange zuriick, bis auch die 
letzten Reste des Sor von den Flammen verzehrt worden sind. 

Unterdessen sind im Klosterhofe immer noch die Masken beim Tanz. Die Lamen 
nehmen ihre Platze ein. Dann geht die Musik in schnelles Tempo iiber. Unter ihren 
Klangai vollfiihren die Masken Kreise, indem sie, alien voran Tschodschal, um ihre 
eigene Achse wirbeln. Sobald er sich der Peripherie des aufiersten Kareises an der Stelle 
nahert, die dem Tempel am nachsten liegt, stellt er den Tanz ein und verschwindet im 
Iimem. Dann tritt Tschamsring so lange an die Spitze der Tanzer, bis auch er die 
Tempeltore erreicht hat. Auf gleiche Weise treten nach und nach alle Tanzer ab. 

Der Tscham ist zu Ende. 


Als Erganzung zu den Ausfiihrungen fiber die religiosen Tanze folgt hier die Schil- 
derung des theatralischen Mysteriums, das die Tibeter Milarapa-Tscham^^®^) 
oder Gombo-Dordschei-Tscham^^°®), „Tanz des Milarapa“ oder „Tanz des ,Be- 
schfitzers mit dem Gebetszepter”*, nennen. Mein Gewahrsmann ist wieder Badsar Ba- 
radijn^^®*), seiner Herkunft nach Burjate aus der Ortschaft Aga in Tremsbaikalien, das 
vor der russischen Revolution im ganzen Lande wegen seines blfihenden Klosters berfihmt 
war. Baradijn hat sich in Rutland hohere Bildung erworben und war jahrelang als 
Lektor des Mongolischen und Spezialist ffir Lamaica an der Petersburger Universitat 
tatig. Heute bekleidet er das Amt eines Volkskommissars ffir Bildungswesen in seiner 
engeren Heimat, der ..Autonomen Burjatisch-MongoHschen Rate-Republik“. In den 
Jahren 1905 bis 1907 untemahm er im Auftrage des „ Russischen Comites fur die Er- 
forschung Mittel- und Ostasiens" eine Studienreise nach dem Kloster Labrang^^^®), 
das wenige Tagereisen sfidlich von Kumbum liegt und hinsichtlich der Zucht und Gelehr- 
samkeit seiner Monche — nicht nur nach dem Urteil Baradijns, sondem auch anderer 
mal^gebender Buddhisten — hoher zu bewerten ist als Kumbum. 

Eine Schildenmg des „Tscham des Milarapa” hat Baradijn im Jahre 1909 unter 
diesem Titel in der ..Festschrift zu Ehren des siebzigsten Geburtstages von Potanin", 
dem ausgezeichneten russischen Erforscher des Gebietes der chinesisch-tibetischen Grenz- 
lander, veroffentlicht^*^^). Seine Schilderung des Tscham bezieht sich auf den 14. August 
1905, der dem 8. Tage des 7. Mondmonats des dortigen Kalenders entspricht. Nach 
tibetischer CImonologie wfirde das bedeuten : im ..weiblichen blauen oder holzemen 
Schlangenjahr" des 15. ..sechzigjahrigen Zyklus", jener Grofizeitraume, die bei den 
Tibetem und Mongolen mit dem Jahre 1027 unserer Zeitrechnung ihren Anfang 
nehmen^^^®). Nachstehend seien die wesentlichen Teile aus dieser russischen Arbeit in 
Oberset^ng wiedergegeben. Zum besseren Verstandnis historischer und literarischer 
Daten sind einige Bemerkungen eingeschaltet. 

„Es war um die Mittagszeit, als ich mich nach dem Platze vor dem Haupttempel 
aufmachte. Vor seinem Portal war man unter freiem Himmel nut den Vorbereitungen zu 
der theatralischen Darbietung beschaftigt. Ein verhaltnismaliig nicht grofier Kreis wurde 
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mit gelbem Sand bestreut und um ihn herum mit Kalkstaub (vgl. Seite 327) ein weifier 
groBerer Kreis gezogen. Letzterer bedeutete fiir die Zuschauer die Grenze, die sie nicht 
uberschreiten diirfen. Von ibr bis zu den Tempelpforten wurde auf dem Erdboden ein 
Laufer ausgebreitet, auf dem die aus dem Tempel kommenden Schauspieler in die Arena 
traten. Auf dem Balkon des Tempels, also oberhalb des Portikus, waren fiir Ehrengaste 
besondere Sitze hergerichtet. 

Bald ertonten denn auch die Klange der religiosen Musik, und auf der Bildflache 
erscbien in eigener Person der eigentliche Herr des Klosters, die Wiedergeburt des 
Dschamjang-Schadba^^^®). Dieser Titel — denn nicht um einen Namen handelt es sich — 
ist die Abkurzung fur den vollen Ausdruck Kuntschen Dscham jang - Schadbai - Dor- 
dsche^^^^) und bedeutet ,Das allwissende Zepter, das dem Manju^ri ein Lacheln ent- 
lockt*. Ihn erhielt der Legende nach als erster Agwan-Dsondui^^^®), der von 1648 bis 
1722 lebte und Labrang griindete. Ihm, dem aufierordentlich Kenntnisreichen und Bered- 
samen, soil, als er wahrend seiner Studienzeit, in der er die bedeutendsten Kloster des 
Schneelandes besucht batte, predigte, in Lhassa ein Bildnis des ManjusrI zugelachelt 
haben. Dafi der erfolgreiche Prediger seither in Wiedergeburten fortlebt, ist vom lama- 
istischen Standpunkt also verstandlich. So war es denn schon die vierte Wiedergeburt 
des Dscbamjang-Schadba, die Baradijn damals in einem vor der Zeit gealterten, aber 
erst 52jahrigen Mann neunens Gals ang Tubdan-wangtschug^^^®) kennenlemte imd den 
er als einen Menscben von auBerordentlicb bescheidenem und gutigem Charakter darstellt. 
Dieser vergotterte Mann, der auch einigen Ruf als Schriftsteller besitzt, ist ubrigens als 
strenger Asket bekannt, der die weitaus meiste Zeit des Jahres in den maleriscb gelegenen 
Bergeinsiedeleien oder Ritods^*^'^) der Umgebung von Labrang verbringt. Diese Inkar- 
nation nahm nun, umgeben von ihremGefolge, auf dem bereitgestelltenThronsessel Platz. 
Ibr zur Seite saBen ibr Kammerherr und Sachwalter^^^®), gleichfalls ein hoher, aber nicht 
inkarnierterGeistlicher, und der Abt des Klosters, der Khampo. Dann folgten die andem 
geistlicben Wiirdentrager und mehrere weltliche Standespersonen, unter ihnen auch der 
junge temgutiscbe Fiirst Sorge Chombo, ein naher Verwandter der Inkamation des 
Dscbamjang-Schadba. Unten, in der Nahe des Tempeltores, batten die bedeutendsten 
Lamen der klosterlicben Selbstverwaltung, andere Wiedergeburten und hervorragende 
Gelehrte Platz genommen, wahrend sich im Hofe weit iiber tausend Menscben aus der 
Umgegend fiir das zu erwartende religiose Schauspiel versammelten. 

Unter den Angehorigen des geistlicben Standes herrschte die Jugend vor, aber auch 
chinesische Handler und Mobammedaner, bier Hui-hui genemnt, fielen auf. Die meisten 
der Zuschauer waren kriegerisch dreinblickende Tanguten in schwerfalligen Pelzen und 
kegelformigen Miitzen, das Schwert im Gurtel. Auch viele Frauen und Kinder konnte 
man beobachten, war doch beute einer der wenigen Tage im Jahre, an denen Frauen 
iimerbalb des Bannkreises von Labrang zugelassen sind. AUe waren festlicb gekleidet, 
besonders die Frauen aus Tawa, einem Vorort des Klosters, die als zivilisierte ,Stadte- 
rmnen' auf ihre Scbwestem ,vom Lande* ziemlich hocbmiitig herabscbauten. 

Das Schauspiel begaim. Gleicb beimAuftretenzweier blauer Lowenmasken, die einen 
Reigen auffiihrten, macht sich derUnterschied zu denTscbam-Tanzen bemerkbar. Spater 
erschienen Kinder auf der Szene, femer eine Figur mit einer Hirscbkopfmaske und 
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Milarapa selbst in Begleitung eines Schulers namens Raidschung^^^®). Kurze Zeit 
hemach zogen sich die Lowenmashen zuriick. 

Die Lamen, die Milarapa und seinen Jiinger Raidschung wiedergeben sollten, stellten 
den beriihmten Asketen und seinen Begleiter durchaus nicht in der Aufmachung dar, die 
wir berechtigterweise erwartet batten, namHch als rauhe, abgeharmte Bergeinsiedler. 
Nichts von alledem. Vielmehr traten sie in der Gewandung gottHcher Zauberer auf, als 
Adepten der buddhistischen Tantra-Lehre, so, wie sie von den Lamen gewohnlich bei den 
religiosen Mysterien dargestellt werden. — Sie waren also in lange Roben mit gezackten 
Schulterstucken gekleidet und trugen spitze Wansai-Mfeen^^^°) mit schwarzen Fransen, 
die das Gesicht bedeckten. Milarapa selbst safi die ganze Zeit fiber unbeweglich da, 
wahrend Raidschung hm und wieder aufstand, um sich auf dem Platz zu ergehen. Nach 
einiger Zeit schritten plotzlich, in lauter Unterhaltung begriffen, zwei maskierte alte 
Manner von gewaltigem Wuchs aus einem benachbarten Monchsgehoft heraus und nahmfin 
Richtung auf die Tanzszene. Sie wurden von den gesamten Zuschauem in freudig 
erregter Stimmung mit den lauten Rufen ,Gombo Dordsche! Gombo Dordsche!* begrfifit. 
Unverzfiglich machten alle den Alten Platz, um sie in den Mittelpimkt der Szene zu 
lassen, die jetzt durch einen weiten Ring umschlossen wurde. Die beiden Alten glichen 
einemder aufs Haar, sie waren in Jacken aus dem Fell wilder Tiere gekleidet und trugen 
Bogen und Kocher mit Pfeilen. Jeder von ihnen hielt einen kraftigen Knfippel in den 
Handen. Ihre Masken waren sehr geschickt hergestellt und zeigten das Gesicht bartiger 
alter Manner mit gutmutigem Gesichtsausdruck. Auf dem Haupte trugen sie zottige 
Schaffellmfltzen. 

Beide bezeugten zunachst vor Milarapa ihre Ehrerbietung, dann begannen sie, lang- 
sam auf und ab zu spazieren, wahrend sie sich bald mitelnander unterhielten, bald sich an 
das Publikum wandten. Es waren echte Schauspieler : ruhig und gewichtig schritten sie 
einher imd sprachen laut, mit der dem Alter eigentfimlichen langsamen Betonung. Aus 
ihrem Zwiegesprach sei hier das Wichtigste wledergegeben : 

,Nun, hast du schon einmal gehort, dafi es auf der Welt ein sogenanntes Laimbrai 
(das buddhistische ethische Gesetz der Gerechtigkeit oder Vergeltung)^^®^) gibt?' 

,Nem! Was ist denn das?‘ 

,Na, hor einmal zu! Da hat z. B. irgend jemand ein Unrecht begangen, gestohlen, 
gelogen oder einen andem gekrankt, und es schlau verstanden, der Strafe aus dem Wege 
zu gehen. Nun denkst du vielleicht, dafi er ffir immer ungestraft bleiben werde! Nein, 
^s gibt es nicht I Letzten Endes ereilt den Sfinder doch ein boses Schicksal. Und das 
ist eben das Laimbrai. Vor dem ist niemand sicher, und wenn es ihm auch in diesem 
Leben gelange, der Vergeltung zu entgehen, so doch keineswegs im kfinftigen.' 

.Aha I Das ist ja grofiartig I Jetzt f ange ich an zu begrelfen. So wird denn also auch 
hier unser N. N. nicht straflos ausgehen I* — und dabei nennt er den Namen einer im 
Gefolge des Dschamj^g-Schadba beflndlichen Personlichkeit, die ob ihrer Machen- 
schaften in Labrang nicht gerade beliebt ist. Der also Gebrandmarkte safi in diesem 
Augenblick auf dem Balkon, wohlgeborgen und versteckt hlnter dem Rficken seines 
Herm und Meisters, des Dschamjang-Schadba. 

,Na, das fehlte gerade nochl' 
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,Das ist ]’a praditig ! . . 

In diesemTon geht dieUnterhaltung fort. Ernst imd mit gespannter Aufmerksamkeit 
horch^ die Zuschauer auf , und sichtlich lag in dieser Unterhaltung viel Scharfe, Komik 
und Satire ; denn von Zeit zu Zeit bekimdete das Publikum seinen unverhohlenen Beif all 
bald durch lautes Lachen, bald durch lebhafte Kritik. 

So zog sich die Vorstellung bis zum Sonnenuntergang bin. Dann brack zuerst die 
Wiedergeburt des Dscbamjang-Schadba mit ihrem Gefolge auf, und bald batten aucb die 
andem Zuscbauer ibre Platze verlassen.“ 

Der Stoff dieses Volkstbeaters, wenn man es so nennen darf, ist dem Leben des 
beriibmten Milarapa entnommen, jenes tibetiscben Dicbters, Pbilosopben, Einsiedlers und 
Sangers der buddbistiscben Etbik, der im 11. Jabrbundert unserer Zeitrecbnung lebte. 

NunsollennocbeinigeWorteiiberdas Motiv zumTscbam des Milarapa folgen: 

Die beiden Alten spielen in diesem Tscbam die Rolle des tibetiscben Bergjagers 
Gombo Dordscbe, der ein Zeitgenosse des Milarapa war. Leider ist es uns, sagt 
Baradijn, nicbt gelungen, Zuverlassiges iiber die Bedeutung der beiden Lowenmasken und 
der Knabengestalten zu erfabren. 

Milarapa lebt im Gedacbtnis der Tibeter imd der andem Anbanger des Lamaismus 
bauptsacblicb in zwei Werken weiter, in denen er seine Bergwanderungen im Himalaya 
und Sud-Tibet und die dabei empfangenen Eindriicke scbildert. Eins dieser Biicber tragt 
den Xitel „Milai Gurbum^^^^)“, zu deutsch „Die bunderttausend Gesange des Mlla“. 
Das zweite bildet seine Selbstbiograpbie. Das Milai Gurbum entbalt aber inWirklicbkeit 
nicbt soviel Lieder, wie der ecbt orientaliscb-bombastiscbe Xitel vorgibt. Verbaltnismafiig 
spat — erst zu Beginn des 17. Jabrbunderts — ist dieses Buck, zuszunmen mit einer Bio- 
graphie des Dicbters vom Abt Guschri Xschodsche^^^®) in Kiike Cboto^*^^), der 
„blauen Stadt“, aucb ins Mongolische iibersetzt^^®®) worden. In diesem Sammelwerk, das 
sick bei alien Anhangera des Lamaismus einer groCen Beliebtbeit erfreut, wird die aufier- 
ordentlicb riihrende Geschichte erzahlt, wie der rauhe Jager Gombo Dordscbe mit 
Milarapa zusammentrifft: 

„Einst safi dieser in einer Felsenhohle, als ein ungewohntes Gerausdi an 
seine Obrenschlug. Da huschten in angstvollerFlucht zwei Rehe an seiner Klause 
vorbei, die durch irgend jemand verf olgt sein muftten. Sogleich wurde der beilige 
Einsiedler von Mitleid zu den armenXieren ergriffen, dieplotzlich in ihrem Laufe 
innehielten, ibre scbeuen Lichter dem Eingang der Hoble zuwandten und, ver- 
trauensvoll Schutz erwEU"tend, sick zu Fiiften des Einsiedlers niederkauerten. 
Gleich darauf naherten sich eilige Schritte eines Menscben der Bergklause. Auf 
einmal stand ein rauher, in Felle wilder Xiere gekleideter Jager, ausgeriistet mit 
Bogen, Kocber und Pfeilen, vor dem Einsiedler. 

Starr vor Staunen blickt der Jager auf den merkwurdigen Einsiedler, zu 
dessen Fiifien die beiden Rehe kauera, die er soeben noch verfolgt bat. Unwillig 
ruft der Jager aus: ,Wer bist du? Ein Xeufel oder ein Mensch, der mir diese 
Rebe nehmen will?* Gleichzeitig ricbtete er den todbringenden Pfeil auf den 
beiligen Einsiedler. Dieser aber, unerschiitterlich ruhig wie immer und von 
grenzenlosem Mitleid zu alien Lebewesen beseelt, erbob seine Stimme zu einem 
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seiner weitberuhmten Gesange. Und diesein Lied des Milarapa. verraag auch das 
Herz in der Brust des Jagers nicht zu widerstehen: kraftlos entsinken seiner 
Hand Bogen und Pfeil, und mit flehentlicher Bitte urn Verzeihung lallt der 
Jager zu Fufien des Einsiedlers nieder, dessen eifrigster Anhanger er von nun 
an wurde . . 

Die eben geschilderte Schaustellung mit ihrem halb religiosen, halb weltlichen 
Charakter und dem publizistischen Finschlag, der nur dem in die ortlichen Klosterver- 
haltnisse Eingeweihten verstandlich ist, soil nach den Berichten der Monche von Labrang 
in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts dort eingefiihrt worden sein. Der Urheber 
dieserEinrichtung und wahrscheinlich auch der VerfasserderTextpartien dieses „Tscham“ 
war ein bedeutender Gelehrter des Klosters, namens Guntang Danbi-donme^^^®), der 
von 1762 — 1823 lebte. Auch er hat ein Ssumbum hinterlassen, von dem Baradijn ein 
vollstandiges Stiick lur die Bibliothek des Asiatischen Museums in Petersburg mit- 
brachte^^®’). Aus dem Inhalt dieses Ssumbum sind aber bisher nur die Titel von drei 
Schriften kleineren Umfangs bekannt geworden, von denen zwei fiber Riten tmd Kult- 
gegenstande handeln und die dritte einen Stupa in Labrang beschreibt^^^®). Nach den 
Angaben der Monche von Labrang soil aber in diesen ..Gesammelten Werken“ auch eine 
eigene Schrift fiber den ..Tscharn des Milarapa" enthalten sein, die noch der Unter- 
suchung harrt. Jedenlalls mufi der Einifihrung dieser Schaustellung in den Rahmen der 
jahrlich wiederkehrenden religiosen Gebrauche des Klosters der Gedanke zugrunde 
gelegen haben, auf dem Wege der offentlichen Meinung emen Kampf gegen die Mifi- 
brauche und die Willkfir zum Austrag bringen zu wollen. Solche Kampfe sind in der 
klosterlichen Welt von Labrang an der Tagesordnung. Sie werden hervorgerufen durch 
die Ranke einflufireicher Personen im Gefolge der einzelnen Inkamationen und durch 
die Machenschaften der Amtstrager in der Klosterverwaltung. Seit ihrer Einffihrung 
spielt darum in Labrang diese Schaustellung bis auf den heutigen Tag eine eigentfimliche 
und in ihrer Art erfolgreiche Rolle. 

Gombo Dordsche ist jedenfalls derTypus einesrechtschaffenen edeldenkendenTibe- 
ters im weltlichen Stande, durch dessen Mund vor zahlreichen Zuschauern, Monchen und 
Laien all die dunklen Dinge kritisiert werden, die die offentliche Meinung im Laufe des 
Jahres einflufireichen Personlichkeiten von Labrang zur Last gelegt hat. Und all das 
geschieht nicht unmittelbar, sondem durch mehr oder minder zarte Winke und An- 
deutungen, satirische Ausfalle und ironische Erzahlungen. 

Ffir die Rolle der beiden Gombo Dordsche pflegt man in einer besonderen Versamm- 
lung des Klerus geeignete Monche auf die Zeitdauer von drei Jahren auszuwahlen. Sie 
gehorenmeistdereinfachen.imgebildetenKlassean, gebieten aber fiber natfir lichen Mutter- 
witz, sind schlagfertig, nicht auf den Mund gef alien und zeigen im fibrigen schauspielerisches 
Geschick. Man sieht, die Klosterinsassen in ihrer Gesamtheit scheinen es stets mit ihrem 
Gombo Dordsche emst zu nehmen, sonst wfirden sie zu ihrer Wahl nicht eine besondere 
Versanunlung anberaumen. Sprecher der offentlichen Meinung, wenn auch nur „durchdie 
Blume" zu sein, erfordert ja auch anderswo ein angeborenes Talent. Im fibrigen mfissen die 
beiden Gombo Dordsche jedesmal, bevor sie off^tlich ihr verantwortungsvolles Amt aus- 
fiben, vor der Statue des Genius „Dschudba- Amne" einen furchtbaren Eid ablegen, in 
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Bild 177 Tscham-Tanz. Mahakala 


Lmga 16 a 



Bild 178 Tscham-Tanz im Tscho-ra. Im Hintergrund Mani-Galerie. Schlufizeremonie: 

Mahakala (mit Hornern) umtanzt das Ling-a 



Bild 180 


Tscham-Tanz der Schabas 



ihren Urteilen gerecht zu sein und auf keinen Fall den Versuchungen zu erliegen, ihre Ehre 
imd llir Rechtsgefiihl bestechen zu lassen. Dschudba-Amne ist der Ahn der Gottheit Dor- 
leg, des Schutzgenius der Tjintra-Fakultat. 

In letzter Zelt hat das Thema der religiosen pantomimischen Tanze mit und ohne Dialog 
B. Vladimircov in der Arbeit: ..Tibetische Theatervorstellungen" behandelt. 
Seine Ausfiihrungen bilden zu den bisherigen eine wertvolle Erganzung und Bestatigung. 
Sie sind, um den Zusammenhang nicht zu storen, in den Anmerkungen am SchluS des 
Buches unter 1429 eingereiht worden. 


22 
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XVII. KAPITEL 


Von der Wissenschaft des Lamaismus, ihrem Studium, 
ihren Disputationen und gelehrten Graden 

D ie Kultur der Lander des Lamaismus hat mit unserer europaischeo das eine gemein- 
sam, daft aus einfachen Ansatzen und aus ursprunglichem Kulturgut unter fremden 
Ein^lussen eine gewisse Bliite erreicht wurde. Dafi physisch-geographische Besonder- 
heiten den geistigen Aufschwimg des tibetischen Volkes beeinfluBt baben, bedarf keines 
Beweises. Feststeht auch, da6 nach unseren westlichen Begriffen von kultureller und 
geistiger Entfaltung das tibetische Volk nur zu mafiigen Hohen der Intelligenz und des 
Geistes emporge-fiihrt wurde. Aber es ist nocb ein gemeinsamer Grundzug in der 
geistigen Entwiddung stark zu betonen, eine treibende Kraft, die eine materialistisch ge- 
richtete Forschung zu leugnen geneigt ist: der entscheidende Einflufi der Religion, ihrer 
Prediger und Bekenner. 

Dem Einflufi der religidsen Fiibrer ist der kulturelle und zivilisatorische Aufschwung 
zuzuschreiben, und erst das Wirken der religiosen Ideen gibt einer Kultur ihr besonderes 
Geprage. Die religiosen Lebrmeister waren es, die der Entfaltung der Kultur aus dem 
Volke heraus den Antrieb gaben. Besonders veranlagte und fiir die Religion begeisterte 
Manner wurden selbstlos Sendboten der neuen Lehre. Diese Bewegxmg bescbrankte sich 
debt auf das eigentliche Land, sondem debnte sich auf fremde Gebiete aus. Ein Seiten- 
stuck dazu bildet ja die Missionsgeschichte des Christentums. Und weiterhin ist zweifel- 
los, da6 unsere europdsebe Etbik trotz ihrer Gleichgiiltigkeit gegeniiber der Religion 
und bewufiter Abkehr von der Kircbe im Grunde genommen doch die in den Massen ver- 
ankerte christliche geblieben ist. Die Monebe schufen mit ihrem „ora et labora" aber auch 
materielle Kulturwerte. Der Wille, neben den geistigen Giitern der Religion auch den 
rein technischen zivilisatorischen Fortschritt zu fordem, ist im Christentum heute nocb 
lebendig. In der Geschichte der Ausbreitung der buddhistischen Glaubenslehre dagegen 
gebdrt der Begriff der Mission als Kulturtragerin heute der Vergangenheit em. Er hat 
indessen, besonders was den Lamaismus betrifft, emmal eine grofie Rolle gespielt. Aber 
auch der heutige Buddhismus kennt eine Missionstatigkeit, vielmehr hat er sich im Sinne 
des Gebots seines Stifters wieder auf diese Pflicht besonnen, nachdem er durcJi theoso- 
phische und sogenannte neo-buddhistische Stromungen darauf gestofien worden war^^®®). 
Diese Bewegung hat es in europSischen und nocb mehr in amerikanischen Kreisen zu einer 
stattlichen Anzahl von lose unteremander verbundenen Organisationen gebracht. Auch 
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ist nach amerikanisch-christlichem Vorbild eine „ Young Men’s Buddhist Association" 
gegriindet worden. Die grofite dieser Missionsgesellschaften, die „Mahabodhi Society" 
mit dem Sitz in Calcutta, hat es sich zur Aufgabe gemacht, die Lehre des Meisters in 
Indien zu neuem Leben erstehen zu lassen. Unter dem Titel „The Maha Bodhi" (Die 
grofie Erleuchtung) gibt sie eine sehr lesenswerte Zeitschrift heraus, die bereits im 
40. Jahrgang erscheint. Weitere wichtige Mittelpunkte fiir den buddhistisch-missionari- 
schen Gedanken und seine Ausbreitung unter Europaern und Amerikanem durch Aus- 
sendung von Predigem sind Ceylon und Rangoon. Dann mu6 noch Japan in diesem 
Zusammenhange genannt werden, das in seinen Jodo-Schulen oder -Sekten^^®^) den 
Priestera die Ehe gestattet und sie aufierhalb ihrer amtlichen Tatigkeit nicht zum 
Tragen einer besonderen ICleidung verpflichtet. Da diese Sekten an ihre Anhanger 
ein sehr geringes Mafi von Anforderungen stellen und den Anschauungen des ein- 
zelnen den weitesten Spielraum lassen, ist es ihnen auch gelungen, sich unter Namen- 
christen und Gleichgiiltigen Anhanger zu werben. Das Werk der japanischen Mis- 
sion wird in Amerika von San Franzisko aus geleitet. Ober die theoretischen und 
praktischen Auswirkungen der Lehre des indischen Weisen aus dem Stamme der Sakya 
in unserer Heimat unterrichtet die im Jahre 1926 im ,.Fels“ (Frankfurt am Main), 
Heft 9 und 10, veroffentlichte Arbeit von P. Georg Holtker, S. V. D., ..Buddhismus 
in Deutschland * in lichtvoller Weise. Von in Deutsch erscheinenden periodischen Fach- 
schriften verdienen die von Martin Steinke in Berlin herausgegebenen „Briefe iiber 
die Buddhalehre" hervorgehoben zu werden. Als streng wissenschaftliches und unpartei- 
isches Organ, das auch fiir den gebildeten Leser allgemein verstandlich ist, mu6 noch die 
leider anfangs dieses Jahres eingegangene „ Zeitschrift fiir Buddhismus" genannt werden. 
Sie erschien bereits im 8. Jahrgang und beriidksichtigte in den letzten Jahren auch das 
Mahayana und sogar den Lamaismus. Als Quelle zu Untersuchvmgen uber den Buddhismus 
war diese 2!eitschrift unschatzbar. 

Im iibrigen ist es merkwiirdig, dafi die meisten Abhandlungen iiber Buddhismus sich 
vorwiegend mit dem Hinayana und seiner Pali-Literatur beschaftigen, wahrend das Inter- 
esse am Mahayana und Lamaismus erst in den letzten Jahren mehr und mehr in den 
Vordergrund getreten ist. Es will scheinen, daS das Schrifttum dieser beiden Systeme 
schon allein im Hinblick auf die unendlich grofiere Zahl ihrer Bekenner oder Anhanger 
grundlichere Behandlung verdient. 

In Ankniipfung an den einleitenden Gedankengang uber die Mission als Kulturtragerin 
ist aber doch festzustellen, dafi die heutigen buddhistischen Bestrebungen dem Exiropaer 
nichts zu geben haben, ja daft der europaische und amerikanische „ Buddhismus" in be- 
fremdende geistige Anomalie ausartet. Anders aber steht es mit der buddhistiscdien Mission 
in den ersten Jahrhunderten oder mit dem Lamaismus im 1. Jahrtausend und daruber 
hinaus. Der Buddhismus breitete sich damals nur aus, wo er an Volker herantrat, die auf 
einer niedrigeren Kulturstufe standen als die Nation, der die Sendboten entstammten. 
Eine Ausnahme jedoch macht China, wo der Buddhismus etwa ein halbes Jahrhundert 
vor Christi Geburt nur sparliche Wurzeln geschlagen, aber in den folgenden Jahrhunderten 
um so machtigere Verbreitung gefunden hatte. Trotzdem konnte sie an der chinesischen 
Lebenshaltung und Kultur^*®®), die Einrichtung des buddhistischen Monchstums aus- 
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genommen, nichts verandem. Das gleiche Scticksal war dem Buddhismus in Korea und 
Japan beschieden. In diesen beiden Landem und in China kam es vielmehr umgekehrt : sein 
eigentiimlich national-indisches Element ging unter diesen Missionsvolkern zu einem 
guten Teil verloren. Das kommt z. B. treffend zum Ausdruck in der Verquickimg der 
eigenen Heiligengestalten imd der Mystifikationender mitgebrachtenoder nachgeschleppten 
indisch^ Gotter nait den Grofien des chinesischen^^®®) und japanischen Pantheons. Das 
erhellt besonders klar im japanischen RySbu-Shinto^^*^), jener Verschmelzung der Ur- 
religion des Landes der aufgehenden Sonne mit dem Buddhismus zur Zeit des Kobo 
Daishi^^®®). Anders aber, wenn der Buddhismus, gleichviel welcher Pragung und natio- 
nalen Farbung, au^ ein Volk von niedrigerer Kulturstufe stiefi. In diesem Falle brachte 
er dem Volk, gewissermafien zum Ausgleich fiir manche Einbufien dogmatischer Art, die 
sich in Zugestandnissen an die altiiberkommenen Glaubensanschauungen auBerten, manche 
wirklichen Kulturwerte aus dem Schatze der eigenen Oberlegenheit. Als wichtigster 
Kulturwert ist die Schrift zu nennen, die es ermoglichte, eine eigene Literatur zu schaffen. 

Die weiteren Ausfuhrimgen werden zeigen, wie es die Lamen von LhajuP^®®), dem 
„ Gotter lande“, in ihrer Art verstanden haben, sich fur dieses ..Gottergeschenk" dankbar 
zu erweisen. 

Durch ihre emsige Tatigkeit als Schriftsteller und Obersetzer von unwiederbringlich 
verlorengegangenen oder bis jetzt nicht ermittelten Sanskrittexten haben sich die Lamen 
namlich nicht nur den Dank ihrer Anhanger und Glaubensgenossen, sondem auch der- 
jenigen Vertreter der europaischen Wissenschaft verdient, die sich mit der Geschichte 
Tibets, Indiens und des indischen Buddhismus beschaftigen^*®’). Wir durfen eben nicht 
vergessen, dafi fiir jene entlegenen Zeiten Palmblatter den einzigen Stoff bildeten, dem 
der Inder die Geschehnisse des rastlos rollenden Zeitenrades anvertrauen konnte. Palm- 
blatter sind es auch heute noch, in die die Monche von Siam, Kambodscha und Birma ihre 
heiligen Texte eingraben^^®®). Sie sind aber bei dem heifien und feuchten Klima Indiens 
ungleich schneller der Zerstorung ausgesetzt als das widerstandsfahige tibetische und 
chinesische Papier, auf dem die Lamen drucken und das in der kiihlen und trockenen 
Luft des tibetischen Hochlandes eine fast unbegrenzte Lebensdauer hat^*®®). Dagegen 
sollen Palmblatt-Handschriften nach dem Urteil von Fachleuten im Klima Indiens 
selten eine Lebensdauer von mehr als dreihundert Jahren erreichen. Dennoch miissen 
in den Zeiten, da der Buddhismus in Indien unter dem Anprall des Islam in Verfall 
geriet, viele Palmblatt-Manuskripte gerettet worden sein, entweder durch fluchtende 
Monche, die sie in andere buddhistische Lander geschafft haben, oder durch Pilger, die 
sie als kostbeire Reliquien von den Statten mitbrachten, an denen der Meister gelebt und 
gewirkt hatte. Das bestatigen die Funde, die P, K. Kozlov bei seinen Ausgrabungen in 
Chara Choto machte^^®), ferner Beobachtungen von ihm tmd Badsar Baradijn im 
Kloster Labrang und Aufzeichnungen von Emil Schlagintweit in seinem Bericht uber 
den Versuch, vom Dalai Lama Biicherverzeichnisse aus den tibetischen Klostern zu er- 
langen^^^), Auch ein von dem Shingon-Priester Dr. C. Ikeda herausgegebenes und von 
ihm mit einer englischen und japanischen Obersetzung versehenes Faksimile des bekannten 
Saddharmapundarikasutra muS hier angefiihrt werden. Es handelt sich um ein un- 
gefahr 1200 Jahre altes Palmblatt-Manuskript, dessen Niederschrift in der vorliegenden 
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Kopie also gerade aus jener Zeit stammen diirfte, da in Indian die Verfolgimg des Bud- 
dhismus am argsten wutete. Das Buch beginnt mit der Vorrede eines Rahulabbadra, 
der aller Wahrscheinlicbkeit nach ein Schuler des Nagarjuna war. Es stammt im Ori- 
ginal aus dem Kloster Shalu-Gompa^**®), wo der beruhmte Buton lebte. Dieses 
Kloster liegt unweit von Taschilhunpo in der Provinz Tsang. Es zeigt sich also, dafi 
wir aus den gelegentlichen Funden alter Palmblatt-Handschriften noch manche Ober- 
raschung zu erwarten haben. Das reiche Schrifttum an Obersetzungen aus dem Tibetischen 
ist jedenfalls von unschatzbarer Bedeutung, insofern es Werke umfafit, die im indischen 
Original als fiir immer verschollen gelten miissen^^®). 

Da wir in diesem Werke immer wieder auf tibetische Worte und zusammengesetzte 
Ausdrucke stofien, ist es zingebracht, einiges uber die tibetische Sprache selbst zu 
sagen^^^^). Die Linguisten rechnen sie zu den indochinesischen Sprachen, deren Verhaltnis 
zueinander noch recht wenig erforscht ist^^^®). Das dem Europaer bekannteste Idiom 
dieser Gruppe ist das Siamesische. Wie dieses, ist auch das Tibetische eine einsilbige, 
isolierende Sprache. Sie ist aber auch sehr wortreich, wie sich dies schon aus dem Umfang 
des standig zu Rate gezogenen Lexikons von Sarat Chandra Das ergibt, der bis heute 
besten Arbeit auf diesem Gebiet. Es umfafit 1353 zweispaltige Seiten in grofiem Quart- 
format. In den Sprachschatz sind iibrigens auch eine Unmenge von Sanskritwortem und 
-ausdriicken, bald unverandert, bald umgewandelt, iibergegangen. Und wenn zu Beginn 
dieser Erorterungen ein Vergleich zwischen christlicher und buddhistischer Missions- 
tatigkeit in ihrem Wirken als Kulturvermittler gezogen wurde, so wollen wir hier wieder 
zu ihm zuruckkehren; Die christliche Mission trug das „Amen“ und das „Hallelu)a“ der 
Psalmen und das „Kyrie eleison" vom Mittelmeer an die Gestade der Eskimos, zu den 
Bewohnern von Ozeanien und zu all den Volkem hinaus, unter denen sie arbeitete und 
noch heute arbeitet. Die Mission ubermittelte ihnen Namen, die im Alten und Neuen 
Testament oder im christlichen Altertum wurzeln. Genau so horen wir auch heute noch 
das Rauschen des Ganges (Ganga) in den Gotterdiensten der Lamen, imd zwar nicht 
nur bei den Tibetern, sondem auch bei den Mongolen, den Burjaten und den Kalmiiken m 
der Wolga, ja selbst in zwei europaischen Stadten, Prag und Belgrad^^^®), wo sich nach 
ihrer Flucht aus RuBland kalmukische Emigranten eine neue Heimat gegriindet haben. 

Eine grofie Schwierigkeit beim Studium des Tibetischen liegt in seiner hochst eigen- 
artigen Rechtschreibung. Das Alphabet oder, richtiger ausgedruckt, Syllabar der tibeti- 
schen Sprache lehnt sich seiner Herkunft nach an das des Sanskrit. 

Dieses zum Vorbild nehmend, schuf Thumi Sambhoda^^^’) die tibetische Schrift. 
Er war ein hoher Wurdentrager am Hofe des Konigs Ssrongtsan Gampo und wurde von 
diesem mit der Schaffung des Alphabets beauftragt: „Er erlernte in Indiendie Sanskrit- 
sprache bestens, und die Kaschmerianische Schrift zum Muster nehmend, bestimmte er 
die Tibetische Schrift, erklarte die Art und Weise (Behandlung) der Utschan und 
Umed (der Kapital- und Kursivschrift), verfertigte orthographische (grammatische) 
Vorschriften und ubersetzte einige Religionsschriften.** Diesen Bericht gibt I. J. Schmidt 
in seiner „Grammatik der tibetischen Sprache", nach dem dort herrschenden Stil hochst- 
wahrscheinlich auf Grund eines einheimischen Originals^^®). 

Diesen Angaben konnen wir noch folgendes hinzufiigen: Das indische Syllabar, an 
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welches sich Thumi Sambhoda anlehnte, war die Vartula-Schriit. Ihr steht die 
sogenannte Lantsa-Schrift nahe, die noch heute unter den Buddhisten von Nepal in 
Gebrauch sem soll^^^®). Im ubrigen aber dient sie den Tibetern imd auch den Mongolen 
bin und wieder als kalligraphiscbes Muster. \C^ir finden diese Lantsa-Schrift auch in 
Kumbum, iiber den Toren und an den Wanden der Kultbauten, ja selbst im ganz modern 
eingerichteten Lama-Tempel in St. Petersburg. Auch in Buchtiteln und auf Stickereien 
begegnet man ihr haufig^*®°). 

Das von Thumi Sambhoda geschaffene Syllabar aber hat sich da^ im Laufe der 
Jahrhunderte in den schon genannten Richtungen als Kapital und Kursiv entwickelt, die 
eine Menge Abarten aufweisen. Besondere Schwierigkeiten bereitet dabei dem Forscher 
die Kursivschrift mit ihren von Fall zu Fall verschiedenen und manchmal stark vonein- 
ander abweichenden individuellen Eigenarten. Dieser Schreibschrift hat der auch sonst 
um die Tibetforschung, hauptsachlich auf dem Gebiete der Literatur, hcwhverdiente 
franzosische Gelehrte Jacques Bacot eine Abhandlung im .Journal Asiatique" ge- 
widmet^^®^). Er war es auch, der im Jahre 1928 eine ausgezeichnete, umfangreiche 
Arbeit gerade fiber das Werk lieferte, das uns hier m erster Linie angeht, namlich die 
..Grammatik" oder, wie Schmidt sie nennt, die ..Orthographischen Vorschriften", 
die aller Wahrscheinlichkeit nach Thumi Sambhoda, d«i Schopfer des tibetischen 
Alphabets selbst. zum Verfasser haben. Der Xitel dieses eigenartigen Buches, von dessen 
Text Bacot ein getreues Faksimile in der Kursivschrift bringt — lautet in deutscher 
Obersetzung „Die Girlande der Regeln und Entwicklungen der Grammatik^^®^)". Dieses 
Buch wurde im 7. Jahrhundert n. Chr. von Thumi Sambhoda mit Hilfe der indischen 
Pa^ditas oder Gelehrten geschaffen. Es ist fibrigens, gleich alien ahnlichen Schriften, 
in denen Eingeborene die Sprachen des lamaistischen Kulturkreises, also das Tibetische 
und Mongolische, behandeln^^®*), nicht etwa eine Grammatik nach unsem Begriffen. 
Und wenn wir auch schon den Xitel fur das Buch bestehen lassen wollen, so ist es, um mit 
Bacots Worten zu sprechen, „viel eher der Kodex einer kfinstlichen Sprache, untermischt 
mit dem religiosen Gesetz, als eine Grammatik des Tibetischen, das in jener Epoche 
gesprochen wurde. Aber sie ist auch die Methode ffir die Schrift, die ffir die Sprache 
selbst erfunden wurde und sich seitdem nicht geandert hat^^®^)“. So haben wir es denn in 
diesem Buche des Thumi Sambhoda mit einem Leitfaden vorwiegend ffir die Recht- 
schreibung einer Literatursprache zu tun, die „nur zur Obersetzung der heiligen Schriften 
geschaffen und bestimmt war. Diese Grammatik ist ein Kapitel der kanonischen Werke. 
Sie stellt eine Methode, ja fast eine Doktrin dar. Die Methode jedenfalls ist ganz und 
gar mit dem indischen Gedanken impragniert^^®®)“. Es ist also dsis Tibetische der heiligen 
Schriften und des Kultus etwas anderes als die Sprache des Volkes in alien seinen 
Stammen und Klassen. 

In dieser Sprache und in dieser Schrift mit ihren Variationen ist nun im Laufe der 
Jahrhunderte eine grofitenteils noch unerschlossene riesenhafte Literatur entstanden. 
Es wird noch unsagliche Mfihe kosten, ihren Inhalt ffir das Abendland nutzbar zu machen, 
deim es bedarf dazu grfindlicher Sprachkenntnis, nicht nur des Tibetischen, sondern auch 
des Sanskrit, vor alien Dingen auch einer Vertrautheit mit der buddhistisch-lamaistischen 
Terminologie und den Realien. Gerade auf diesem Gebiet kommt man, je langer man sich 
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mit der Materie beschaftigt, zu der oft recht niederschlagenden Erkenntnis, dafi „unser 
Wissen Stiickwerk ist". 

Die buddhistische Lehre war auch noch in der bereits entarteten Form, in der sie 
nach Tibet gelangte, eine Missions- und zugleich Buchreligion. Gerade deshalb mufite es 
ohne Riicksicht auf das Auffassungsvermogen derTibeter eine der ersten undvomehmsten 
Arbeiten ibrer Apostel sein, die beiligen Scbriften in die Spracbe des Landes zu uber- 
setzen. Damit ham es zur Begrundung und Entfaltung einer einheimischen religiosen 
Literatur. Und so konnen wir denn im jungen Lamaismus, wenngleich diese von Indien 
iiberkommene Lebre damals nocb nicbt diesen Namen verdiente, den gleicben Vorgang 
beobacbten wie in den ersten Jabrbundertender Ausbreitung des Cbristentums. Das trifft 
selbst auf die beutige cbristlicbe Missionstatigkeit nocb zu: Der beutige cbristlicbe 
Missionar macbt sicb zunacbst an eine Dbersetzung zum mindesten der Grundwabrbeiten 
seiner Lebre, meist in Gestalt des Katecbismus oder von Bibelteilen in die Spracbe 
des Volkes, mit dem er in nabere Beriibrung zu kommen wiinscht. Genau so war auf 
tibetischem Boden der Gang der Entwicklxmg, als zuerst die Cbersetzungen der beiligen 
Scbriften des Buddbismus entstanden, die im Sanskrit als Tripitaha, als der „Drei- 
korb“, bekannt sind und bei den Tibetern in wortlicher Obertragung Denodsum^^^®) 
heifien. Christus sowohl wie Buddha haben selbst nichts Schriftliches binterlassen und 
sicb in ibrer Lehrtatigheit einzig und allein auf die miindliche Mitteilung beschrankt. Erst 
ihre Anhanger sammelten bzw. schufen die beiligen Scbriften, den „Kanon". Zudem 
aber ist Indien in allererster Linie das Land der „mundlichen** Lebren. Deshalb wurden 
dort den Horern die religiosen Wahrheiten meist in Versform gdaoten, damit sie diese um so 
leichter im Gedachtnis festhielten. Diese Ausdrucksform ist ubrigens von den Lotsawas, 
den Dbersetzern — das sei gleich an dieser Stelle vorweggenommen — , in den tibetischen 
Versionen sehr stark berucksichtigt worden. Die Grundlagen des Kanons, der zunacbst 
im Pali, jenem weichen indiscben Dialekt, dessen sicb Buddha selbst bediente, seinen 
Ausdruck fand’^^®’^), wurden angeblich bald nach dem Tode des Meisters unter der Obhut 
seines Jiingers Kasyapa auf dem Konzil zu Rajagfba festgelegt. 

Der Kanon besteht aus drei Hauptteilen, dem Vinayapitaka, das die Regeln fiir 
die Religiosen enthalt, dem Sutrapitaka, in dem die eigentliche „Lebre“ entwickelt ist, 
und dem Abhidharmapitaka, das, kurz gesagt, die metaphysischen Probleme nach bud- 
dbistischer Auffassung behandelt. Auf diese Einteilung wird im Verlauf der weiteren 
Ausfiihrungen noch eingehender zmuckgegriffen. Der Pali-Kanon bestimmt bis auf den 
beutigen Tag fast ausschliefilicb den Glauben der Anhanger des sogenannten Hinayana. 
Er hat also, wenngleich mit ihm das religiose Scbrifttum des Hinayana keineswegs ab- 
geschlossen ist, auch heute noch auf Ceylon, in Birma und Siam^*®®) allein malSgebende 
Geltung. 

Einen andem Gang der Entwicklung sollte aber der Kanon in den Landern des 
Mabayana, in China, Korea und JapEm, nehmen, wo die sicb weiter entfaltende Lebre 
ihre eigenen Wege eingeschlagen W. Vor alien Dingen aber sollte dies der Fall sein in 
Tibet selbst und in dessen Missionsland, der Mongolei. Fiir die Gestaltung des Kanons 
im Reiche der Mitte und im Lande der aufgehenden Sonne sei bier nur auf das in der 
Anmerhung^^®®) Gesagte hingewiesen. 
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Das tibetische „Denodsum“ fur das Tripitaka ist nicht die eigentliche Bezeichnung 
fur den heiligen Kanon im „Schneelande“. Es trifft vielmehr nur einen Teil des Ganzen, 
oder, richtiger ausgednickt, den Kern, der naturlich das Hinayana ist. Aber dieser Kem 
wucbs nicht nur zum Mahayana aus, sondem ist durch die Aufnahme der tantristischen 
Wesensziige zu einer gewaltigen Masse angeschwollen (siehe auch das Kapitel fiber 
die Tulku). 

Wie die Monche Tibets die meisten Erscheinungen lamaistischer Lebensaufierung, 
sei es in der Literatur, sei es im Kultus, auf den Stifter der Religion zurfickzufuhren 
suchen, so ist das natfirlicb auch der Fall bei der Frage der Entstehung des Kanons, den 
sie darum Kandschur, das heifit in getreuer Wiedergabe „Obersetzung der Worte ”, 
nennen. In der ersten Silbe dieses Ausdruckes, Ka (bha), die bier infolge phonetischer 
Gesetze als ban auftritt, ist sogar gerade gesagt. dafi es sich um das Wort eines Hoher- 
stehenden, eines Erhabenen, handelt, worunter in dem gegebenen Falle der Buddha zu 
verstehen ist. Die tibetische Sprache kennt eine ganze Reihe von Ausdrficken, die aus- 
schlielSlich mit Bezug auf Hoherstehende gebraucht werden^^®®). Selbstverstandlich kann 
diese Annahme der Lamen bezfiglich des Ursprungs ihres heiligen Kanons vor der 
Wissenschaft nicht standhalten. In Wirklichkeit ist der Kandschur eine tibetische Ober- 
setzung von heiligen Schriften des Buddhismus, deren Original meist im Sanskrit vor- 
gelegen hat. Die Cbertragung erf olgte durch tibetische und indische Monche zum weitaus 
grofiten Teil in der Zeit vom 9. bis zum 13. Jahrhundert, doch dfirften einige Traktate 
bereits frfiher fibersetzt worden sein. Ja mehrere von diesen Obersetzungen gehen sogar 
auf das 7. Jahrhundert n. Chr. zurfick, also auf die Zeit der ersten Einffihrung des Bud- 
dhismus im Schneeleinde^*®^). In den sogenannten Colophonen oder SchluiBzusatzen der 
einzelnen Schriften haben die gewissenhaften Obersetzer, Zensoren, Redakteure sogar 
ihren Namen verewigt. Teils der Kandschur selbst, teils andere Denkmaler der tibe- 
tischen Literatur haben uns fiber das Leben ihrer Trager chronologische Daten hinter- 
lassen, so dafi wir in der Lage sind, im Kandschur ffir das eine oder euidere Werk oder 
Traktat die Zeit der Cbertragung in die tibetische Sprache festzustellen. Es versteht sich 
aber von selbst, dafi das nicht ffir alle Schriften, die zum Bestand des Kandschur gehoren, 
moglich ist. Aus den gleichen Quellen konnen wir den Schlufi ziehen, dafi einige Kan- 
dschurwerke den Obersetzern wiederum in chinesischem Original vorgelegen haben, so dafi 
wir im Kandschur z. B. von dem berfihmten Mahaparinirvanasutra, das ist von dem 
„Bericht fiber das grofie Hinscheiden des Buddha", zwei Fassungen besitzen, einekleinere 
aus dem Sanskrit und eine bei weitem umfangreichere aus dem Chinesischen^^®®). Wieder 
andere, allerdings sehrwenige im Kandschur enthaltene Schriften sind aus dem Uigurischen 
fibersetzt worden^*®®), der Sprache eines einst machtigen mittelasiatischen Volkes, das 
auf einer hohen Kulturstufe gestanden haben mufi. Auch diese Uiguren mfissen einen 
grofien Teil des buddhistischen Schrifttums in ihrer Sprache in Besitz gehabt haben. Die 
bisherigen Ergebnisse derForschtmgen auf diesemGebiet gestatten noch keinenendgfiltigen 
Schlu& fiber dessen Umfang, doch hat F. K. Mfiller, der vor kurzem leider verstorbene 
ausgezeichnete Gelehrte auf dem Felde der mittel- tmd ostasiatischenSprach wissenschaft 
und Altertumskunde, nachgewiesen, dafi der tibetische Kandschur ffir die Zusammen- 
stellxmg des chinesischen Tripitaka aus dem Grunde eine hervorragende Rolle gespielt 
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haben mu6, als sich eine grofie Anzahl seiner Termini technici einzig und allein aus einer 
tibetischen Vorlage erklaren Oberhaupt sind die tibetischen Obersetzungen des 

Kandschur und auch die einderer Denkmaler in der Literatur der Lamen von aufier- 
ordentlicher Genauigkeit, ein Werturteil, das sich ohne weiteres auch auf jene in mongo- 
lischer Sprache ausdehnen lafit. Damit werden sie gewissermafien zu einer mafigeblichen 
Quelle fur das Studium des Buddhismus in alien den Fallen, in denen die indischen 
Originale verlorengegangen sind. Aber auch wenn diese Texte im Sanskrit noch erhalten 
sind, haben die tibetischen Obersetzungen als Mittel zur Kontrolle dennoch hervor- 
ragenden Wert. 

Ob der Kandschur in seiner Gesamtheit eine Obersetzung in eine europaische Sprache 
verdient, bleibe dahingestellt, doch sind uns wenigstens einige Schriften aus diesem 
gewaltigen religiosen Sammelwerk zuganglich gemacht, z. B. durch die Arbeiten von 
L. Peer, Foucaux, A. Schiefner und dem Amerikaner Rockhill, der an Hand des 
Kandschur eine Lebensbeschreibung Buddhas zusammenstellte. Wesentlich aber ist, 
dafi wir bereits mehrere genaue Verzeichnisse des Gesamtinhalts dieses Riesen- 
werkes besitzen, welche die Titel aller Schriften imd Traktate enthalten. Die letzte und 
beste Arbeit auf diesem Gebiet ist das von Professor Dr. Hermann Beckh heraus- 
gegebene Verzeichnis, das den handschriftlichen Kandschxir der Berliner Staatsbibliothek 
zum Gegenstand hat. Nach der Ansicht von Professor Berthold Laufer in Chicago 
ware zunachst die vollstandige Obersetzung der allein dreizehn Bande umfassenden Ab- 
teilung Dulwa oder Dulba^^®®) eine der wichtigsten Aufgaben, da sie die Regeln fiir 
das Leben der Monche in ihrer ausfiihrlichsten Fassimg enthalt^^®®). 

Vom Kandschur gibt es, wie schon ein Vergleich der bis jetzt veroffentlichten Ver- 
zeichnisse lehrt, verschiedene Ausgaben. Einige haben hundert, andere wieder einhundert- 
acht Bande. Im iibrigen aber unterscheiden sie sich weniger durch ihren Inhalt als 
besonders durch die Anordnung des Stoffes. Diese Verschiedenartigkeit hat ihren 
Ursprung in dem Dasein der einzelnen Sekten des tibetischen Buddhismus. Er bildet, 
wie in China und Japan, wo dies besonders scharf ins Auge springt, durchaus nicht eine 
harmonische Einheit. Der tibetische Buddhismus zerfallt ja in eine ganze Reihe von 
verschiedenen Sekten, deren jede ihrer eigenen Kandschurausgabe, soweit wir diese 
uberhaupt kennen, den Stempel aufgedriickt hat. Laufer aufiert sich zu dieser An- 
gelegenheit f olgendermafien : „Mit Hilfe einer Durchforschung der Geschichte dieser 
verschiedenen sektiererischen Bildungen konnen wir wiederum hoffen, in das Mysterium 
der Geschichte des Lamaismus einzudringen. Die Geschichte der Sammlungen, die in den 
Kandschur eingeschlossen sind, kann einzig und allein durch jene der Sekten verstanden 
werden, und diese wird wiederum ihr Licht auf die Bildung des Kanons werfen. Jedes 
Werk in ihm hat eine lange und wechselvolle Lebensgeschichte — es wurde iibersetzt, 
verbessert, durchgesehen, aufs neue herausgegeben und zu den verschiedensten Zeiten 
mit Kommenteiren versehen.^^®^)" 

Als die bis jetzt bekanntesten Druckorte fiir lamaistische Literatur in tibetischer 
Sprache, besonders aber fiir den Kandschur, sindhier Lhassa, Nartang^*®®), Derge^^®®), 
Kumbum, Labrang und Peking zu nennen. Einen textkritischen Vergleich der 
einzelnen Ausgaben untereinander gestatten unsere heutigen Keimtnisse noch nicht, auch 
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wird eine solche Arbeit ohne die Hilfe von gebildeten Lamen kaum moglich sein. Inuner- 
hin wurde Professor Laufer versicbert, dafi von diesem Gesichtspunkt aus betrachtet, 
die Ausgabe von Nartang die beste sei^^^°). Von europaischen Bibliotheken besitzen nur 
jene in Berlin, Paris, London und Leningrad einen vollstandigen Kandschur, dock sind die 
bier vorbandenen Ausgaben nicbt alle gleicb gut lesbar, vvras seine Ursacbe meist in der 
Bescbaffenbeit des fur den Druck zur Verwendung gelangten Papiers bat. Ein die Les- 
barkeit welter erscbwerender Umstand liegt darin, dafi oft die Texte in der scbneller 
verblassenden roten Farbe gedruckt werden, da eine Herstellung in dieser Farbe als ver- 
dienstvoller gilt. Es kommen aber auch ganze Kandscbur-Exemplare vor, die den mit 
berrlicben farbigen Minlaturen nacb Art mittelalterlicher Kodizes gescbmiickten Text 
in silberner und goldener Scbrift auf blauem oder tiefscbwarzem Grunde zeigen. Manch- 
mal finden wir dort aucb Darstellungen von Gottbeiten und Szenen aus dem Leben 
Buddbas und berubmter Kircbenlebrer oder Heiligen. 

In seiner aufieren Gestaltung sucbt das lamalstiscbe Buck die Palmblatt-Manuskripte 
nacbzuahmen, nur dient als Material Papier von meist recbt grober Faserung, das ent- 
weder im eigenen Lande hergestellt wird oder aus Bhutan und China stammt. Es ist zu 
Blattern von verschiedener L^ge und Breite zurecbtgeschnitten, dock haben die Blatter 
fur ein und dasselbe Werk stets die glelchen Ausmafie. Die Follen schwanken zwischen 
20 — 80 cm Lange und 8 — 20 cm Breite. 

Das fur die einheimische Herstellung der religiosen Literatur nicbt nur in tibetiscber, 
sondern auch in mongolischer Sprache allein in Frage kommende Verfabren ist der Holz- 
tafeldruck. Nur in der allerletzten Zeit ist man in Peking und in der Mongolei auch fiir 
religiose Werke vereinzelt zur Verwendung von beweglichen Lettern iibergegangen. Der 
Text wird zunachst ralt Tusche auf Seidenpapier geschrieben und dann umgekehrt auf die 
vorber entsprechend zurechtgescbnittene und praparierte Tafel aus Walnufi- oder ahn- 
lichen Holzarten geklebt. Dann scbneiden Monche in miihseliger Arbeit das Holz zwischen 
der Scbrift aus, so dafi schliefiUcb nur die Buchstaben als Hochrelief stehenbleiben. Nun 
wird die Tafel mit Druckerschwarze bzw. mit roter Farbe bestrichen und die Blatter 
doppelseitig „abgezogen . Sie werden aber nicbt gebunden, sondern lose aufeinandergelegt 
und durch Deckbretter zusammengehalten^^'^^). Von umfangreichen Werken, wie es der 
Kandschur imd nock mehr der Tandscbur ist, werden kelne „Auflagen“ hergestellt. Ihr 
„Druck“ erfolgt nur von Fall zu Fall „auf Bestellung". Die Holzblocke fur den Kanon 
und fur andere benibrnte Werke haben oft ein hohes Alter. So berichtet Joseph F. Rock, 
dafi im Kloster Tscboni im Amdo-Gebiet die Blocke fur den Druch von Kandschur 
und Tandscbur fiber ffinfbundert Jahre alt seien. Secbzehn Jahre sind allein erforderlicb 
gewesen. um die Kandschurblocke zu scbneiden. Der Lama, der die kanonische Klassiker- 
offizin leitet, erzahite, dafi ffinfundvierzig Monche drei Monate angestrengt zu tun batten, 
um den Kandschur zu drucken, und dafi weitere seeks Monate ffir die Herstellung eines 
Tandschurexemplars erforderlicb seien. Hierbei ist die Zeit ffir die Herrichtung des 
Papiers zum Druck nicbt mit inbegriffen. Von der gewaltigen Zabl der Holzblocke, die 
ffir beide Werke no tig sind, bekommen wir einen Begriff, wenn wir uns vergegenwartigen, 
dafi vier riesige Gebaude in Tscboni zu ihrer Unterbringung errichtet sind. Sie werden 
strengstens bewacbP^^^) ^um Druck von Kandschur und Tandscbur die Erlaubnis 
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des Klosterabtes eingeholt werden mu6, ist selbstverstandlich. — Ober die Seitenzahl 
eines Kandschur lafit sich, da, wie gesagt, verschiedene Ausgaben vorhanden sind, nichts 
Bestimmtes berichten. Der russische Professor O. Kovalevskij benutzte bei seinen 
Arbeiten einen tibetischen Kandschur. der 36656 Blatt, also die doppelte Anzahl von 
Seiten, hatte. 

Wie schon angedeutet, unterscheiden sich die Kandschur-Ausgaben je nach ihrer 
Herhunft oder Redeiktion vorzugsweise in der Anordnung und Verteilung des Stoffes. Es 
seien hier zwei Inhaltsverzeichnisse angefiihrt. Das erste hat uns I. J. Schmidt hinter- 
lassen. Es betrifft einen Kandschur aus Nartang, also die Ausgabe, die nach der An- 
schauung der Lamen in textkritischer Hinsicht den andern iiberlegen ist. Dieser Kandschur 
enthalt 1083 Werke und Werkchen und besteht aus folgenden Klassen oder Haupt- 
stiicken^^^®) : Band 1 — 13 Dulwa oder Dulba, ..Bekehrung oder Zahmung^^^^) 
Inhalt: Die Disziplin und die moralischen Verpflichtungen des klerikalen Standes. 
Diese dreizehn Bande umschliefien ihrerseits sieben verschiedene Werke. Die Bande 14 
bis 34 umfassen die sogenannte Prajnaparamita, tibetisch Scherab tschi paroltu- 
tschinpa, zu deutsch „der an das Jenseits der hochsten Weisheit Gelangte^^^®)*'. Diese 
Werke setzen sich aus sechsunddreifiig verschiedenen, teils sehr umfangreichen, teils 
kleinen Werken und Traktaten zusammen. Unter ihnen ist wiederum das bedeutendste 
und vorziiglichste das allein zwolf Bande starke ..Hunderttausendige , tibetisch 
Bumba^^^®). Dieses Werk ist nach der Anzahl seiner Verse^^^^) betitelt. Man bezeichnet 
es auch kurz als Jum, zu deutsch „Mutter“. Der ausfuhrliche Titel ist Dschalbai 
Jum, „die Mutter des Siegreichen^^’®)'*. Der Inhalt dieses Werkes wird namlich unmit- 
telbar dem geschichtlichen Buddha selbst zugeschrieben. Eine von Cybikov angefiihrte 
Ausgabe umfafit sogar sechzehn Bande^^'^®). Er gibt ihren Titel mit dem Ausdruck „trans- 
zendente Weisheit^^®°)“ wieder und bemerkt zu der Bezeichnimg ..Mutter des Siegreichen , 
dafi sie dem Werke beigelegt worden sei, weil die Aneignung seines Inhalts den Men- 
schen zu einem Buddha oder Erleuchteten macht. Die Jum zerfallt ihrerseits wieder in 
drei Abteilungen : die ausfuhrliche in zwolf Banden, die mittlere in drei xmd die verkiirzte 
in einem Ban^ (gleichfalls nach der Angabe von Cybikov). Die Bande 35 38 im 

Kandschur bilden ein einziges, zusammenhangendes Werk, das Ssandscha Palpotsche, 
ubersetzt: „Der Verein der Buddhas^*®^)". Den Banden 39 — 44 entsprechen inhaltlich 
neunundvierzig verschiedene Werke, die den Gesamttitel Kontschog Tseg, das heifit 
„Bau der kostbaren Juwelen^*®®)", tragen. Eine sehr wichtige xmd inhaltlich recht unter- 
haltende Abteilung bilden dann die Bande 45 — 76, Dode^^®®), im Sanskrit Sutras 
geneinnt. Sie umfassen 264 Werke. Unter ihnen befindet sich auch das von dem ersten 
anerkannten Forscher auf dem Gebiet der tibetischen Spracheund Literatur, Csomade 
Koros.als besondere Klasse eingereihtezweibandigeNjan daba^^®^). Dieser Titel heifit: 
„Dem Jammer entwichen" oder ..Nirvapa geworden . Die Bande 77 96 enthalten die 

im Lamaismus so viberaus wichtige Tantra-Literatur, tibetisch Dschud^^®®) genannt. 
Sie setzt sich aus 464 Werken und kleineren Abhandltmgen zusammen. Ihnen schliefien 
sich die der voraufgehenden Abteilimg sehr neihestehenden ..Sammlungen der Dharaijis 
an, das heifit die Bannspruche oder Zauberformeln. 261 Schriften stark, sind sie unter 
dem tibetischen Titel Sungdu^^®®) bekannt und in den Banden 97 und 98 tmtergebracht. 
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In denbei<len letzten Banden, 99 und 100 fmden wir endlich das Dimamedbai 
den „Makellosen Lichtglanz**, der seinerseits einen Kommentar zu den Abteilungen der 
Tantras und Dharaijis bildet. Einen Index scheint diese Nartang-Ausgabe des Kandschur 
nicht gebabt zu haben, wenigstens ist er von Schmidt nicht erwahnt. 

Eine ganz andere Einteilung und Anordnung weist eine Kandschur-Ausgabe auf, die 
von Kovalevskij kurz analisiert worden ist^^®®). Ober ihre Herkunft verlautet leider 
nichts, dock ist vielleicht aus dem Umstande. dafi hier dieTantra- und Dharani-Abscbnitte 
an erster Stelle stehen, der Schlufi berechtigt, dafi es sich nicht urn eine Ausgabe der 
„rechtglaubigen“ Gelben Kirche handelt, sondern urn die einer Sekte der Roten Richtung, 
die die Beschwonmgspraktiken in ganz besonders ausgepragtem Mafie pflegen. Kova- 
levskij bringt in seiner ..Mongolischen Chrestomathie“, der die folgenden Angaben ent- 
nommen sind, die Titel der einzelnen Abteilungen seiner Kandschur-Ausgabe nur in mon- 
golischer und tibetischer Sprache. Ich habe diese Ausdriicke in die Anmerkung ver- 
wiesen und gebe hier nur die Titel in deutscher Obersetzung unter gleichzeitiger Angabe 


der Bandezahl^^^®). 

I. Wurzeln (d. h. Tantra) 

24 Bande 

7. Die 80000 mal looo 

3 Bande 

2. Verschiedene (viele) Sutras 

32 ,. 

8. Zehntausend Weisheiten 

I 

3. Die „Mutter“ (siehe oben) 

16 

9. Der Kostbarkeiten-Aufbau 

6 „ 

4. Der „Zwanzigtausender‘* 

4 .. 

10. Das grofie Vielfache 

6 ,. 

5. Der „Achttauseiider“ 

I 

II. Die Ordensdisziplin (Dulwa) 

13 .. 

6. Verschiedene transzendente 
Arten der Weisheit 

I ., 

12. Das Gesamtregister 

I 


Im ganzen 108 B^de, wahrend der Kandschur von Nartang nur 100 Bande hat. 

In dieser Kandschur-Ausgabe sind also die dreizehn Bande der Monchsmoral, die 
doch durch die Reform Tsongkhapas erst recht wieder in den Vordergrund gestellt wurde, 
an die letzte Stelle geriickt. Damit diirfte wohl die oben ausgesprochene Vermutung Be- 
statigung finden, dafi wir es in diesem Falle mit einer sektiererischen Bearbeitung des 
Kanons zu tun haben. 

Welche Rolle spielt nun dieser Kandschur in seiner Eigenschaft als kanonische 
Grundlage der gesamten lamaistischen Dogmatik und Ethik imwissenschaftlichen 
Betrieb der Lehranstalten in den Lama-Klostem selbst? 

Diese Frage ist fur das Verstandnis der Lebensgestaltung in den grofien Klostern 
und somit auch in Kumbum aufierordentlich wichtig. Denn sie sind die Herzpunkte, in 
denen das wissenschaftliche lamaistische Leben pulsiert und seine Nahrung findet. 
Wahrend in den gewohnlichen und kleineren Klostern die Tatigkeit eines Durchschnitts- 
monchs darin besteht, die vorgeschriebenen Gotterdienste und Offizien abzuhalten und 
laufende Arbeiten durchzufiihren, die zur Unterhaltung der Insassen notwendig sind 
und von der Bruderschaft selbst verrichtet werden, gehort es in grofien Klostern zum 
guten Ton, dafi der Monch oder Monchskandidat in eine der kloster lichen hoheren Lehr- 
anstalten eintritt^*®®). Gerade daraus erwachsen ihm neben dem Besuch der taglichen Got- 
terdienste noch andere Obliegenheiten, die aber auch manche Vorteile im Gefolge haben. 

Gewohnlich ist in den bisherigen Werken uber den Lamaismus und seine Einrich- 
tungen immer von vier „Fakultaten“ die Rede, namlich von der philosophischen, 
derjenigen fur Rituale und Magie, fur kanonische Schriften und fiir Medizin. 
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Diese an sich zutreffende Angabe bedarf aber einer Richtigstellung insofem die Zu- 
lassung zuden drei letzten Fakultaten von der Absolvierung der grundlegenden, 
namlich der sogenannten Tsannjid-Fakultat, abhangig gemacbt wlrd. Was bat es 
nun hiermit fiir eine Bewandtnis? 

Das Wort Tsannjid^^®^) bedeutet urspriinglich ..Cbarakteristik, Normalisierung, 
Definition, Quintessenz“, dann aber auch ..Fundamentaleigenscbaft, Wesen“. In lamai- 
stischer Terminologie ist es die ..Lehre, die das Wesen der Weisheit auslegt", und damit 
die Doktrin der hoheren Dogmatik des Buddhismus. In diesem Sinne deckt sich der 
Begriff mit einer systematischen Erklarung der einzelnen Telle des Kandschur. 
Fiir den Studiengang an den Tsjinnjid-Fakultaten aber gilt wiederum eine andere Ein- 
teilung des Kandschur, als wie sle aus den beiden oben als Belspiel gegebenen Klassi- 
flkatlonen hervorgeht. NachdemandiesenLehranstalten gebrauchlichen Programm beginnt 
das Studlum der buddhistischen Dogmatik mit den Abschnitten des Abhidharma, das 
heifit denen der Metaphysik, und der Sutras. Fiir die Teilnahme an diesem Unterricht, 
seinen „Seminarubungen“ und den begleitenden oder den Rahmen bildenden Offizien md 
Gotterdiensten bedarf es fiir den einzelnen Horer kelner besonderen Initiation, da es sich 
hierbei um Hinayana-Schriften handelt, die nach der Anschauung der Lamen jedem zu- 
gangllch sein sollen. Eben aus diesem Grunde sind die Horer dleser Kurse lamaistischer 
Weisheit auch nur einfacheNovizen. Wiewir aus dem Kapitel iiber das Monchtum wissen, 
unterscheiden sie sich von den Laien eigentlich nur insofem, als sie geistliche Gewandung 
tragen und in ihrer Lebenshaltung der Klosterzucht unterworfen sind. Dagegen ist das 
Studium des Vinaya als der ausfiihrlichen monastlschen Moral und erst recht das Studium 
der Tantras nur den Klerikern zuganglich, die bereits eine Weihe erhalten haben^*®®). 
Es konunen also als Horer die Getsul und Gelong in Frage. In der angegebenen Stoff- 
verteilung mag befremdend erscheinen, dafi haibwuchsigen Knaben die Beschaftigung mit 
metaphysischen Problemen zugemutet wird. Aber es kommt, wie auch anderswo, auf die 
Art der Beheindlung des Gegenstandes an. Und diese ist hier dem Auffassungsvermogen 
der Knaben angepafit. So werden die Begriffe der Loglk an Hand der einfachsten 
Beispiele, wie der Farbe, der Form und der sonstlgen mit den Sinnen ohne welteres 
wahraehmbaren Eigenschaften der Dinge erortert^^®®), wobei mit fortschreitender Er- 
kenntnls diese Bezeichnungen vom Lehrer als Aquivalente fiir philosophlsche Ausdriicke 
enthiillt werden. Dann aber mag das mechanlsche „Pauken“ in den Kursen auch das Seine 
dazu beitragen, um die Grundwahrhelten der buddhistischen Metaphysik unverbriichlich 
fest in das Gehlrn der klelnen Novizen elnzuhammem. Dabei laftt sich die lamaistische 
Padagoglk wohl in erster Linie von der Erwagung leiten, dafi sich das wahre Verstandnis 
fiir ihre Lehren spater schon von selbst einstellen werde. Aber auch nach unserer Auf- 
fassung schwierigere Fragen als die nach der aufieren Natur der Dinge werden im Anfang 
des lamsiistischen Studiums erortert. Dazu gehoren beispielsweise die Fragen der Existenz 
und der Nicht-Existenz, der Herkunft der Dinge und Erscheinungen der Ewigkeit und 
Nicht-Ewigkeit. Welterhin versucht man den Novizen klarzumachen, ob es ursachlose 
und folgenlose Erscheinungen glbt, und bietet ihnen eine Einfiihrung in die Arten der 
Verstandesfunktlonen, wie Denkai, Wissen und Erkennen. 

Ungleich leichter will ims Europaern im Vergleich hierzu die Behandlung der Ab- 
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teiiung <Jer Sutras erscheinen, weil diese in ihrer erzahlenden Form lebendiger sind und mit 
sinnfalligeren Begriffen arbeiten. Allerdings kann den letzteren, das mufi bier betont 
werden, auch noch manches andere unterlegt werden. Der Inhalt der Sutra-Abteilung 
wird fiir das Tsannjid- Stadium in drei Gruppen gegliedert. Die erste umfafit die Para- 
mitas, also praktische Anweisungen zur Ausiibung der Tugenden, die ihrerseits dazu 
berufen sind, den Menschen und vorziiglich den Lama fiber seine Umgebung und erst recht 
natfirlich fiber die Laien hinauszuheben. Damit aber gelangt er schliefilich ans Ziel, zum 
Nirvana. Das Mittel dazu ist immer die ..Erkenntnis **, die der Buddhist die „Bodhi“ 
nennt. Und der Weg zu dieser Bodhi-Wfirde wird an Beispielen aus den Taten der 
Bodhisattvas aufgezeigt, und femer aus der Geschichte und den Legenden des ge- 
schichtlichen und der mystischen Buddhas. Dadurch, dafi das leuchtende Vorbild dieser 
Bodhisattva-TatendemlauschendenLama vor Augen gestellt wird, regt sich in ihm der 
Wille und Wunsch, in Zukunft zum Wohle der lebenden Wesen zu wirken. So werden im 
..Schmuck der Erlosimg", in dem unter andern die Erwerbung der Bodhi-Wfirde mit 
dem Anlegen einer Rfistung verglichen wird, dem erleuchteten Lama die Worte in den 
Mund gelegt: „Das aber heiSt, die Rfistung anziehen: Ich will von diesem Zeitpunkt an 
meinen Eifer nicht ablegen, bis dafi ich alle lebenden Wesen zur Wfirde der Bodhi 
geffihrt habeP*®^)" Hier haben wir eine der Formen des Bodhisattva-Gelfibdes vor uns, 
das, obgleich es heute zu einer blofien Form zusammengeschrumpft ist, nicht nur im 
Lamaismus, sondern auch bei den buddhistischen Monchen Chinas in Gebrauch und 
Ansehen steht^^®®). Ja, gerade diese Lehre vom Bodhisattvatum lafit dag Mahayana und 
damit auch den zu Unrecht so verrufenen Lamaismus in unsern Augen viel erhabener er- 
scheinen als das engherzig individualistische Hinayana, das im Streben nach der Arhat- 
schaft nur egoistische Ziele verfolgt und ffir den Nachsten so gut wie nichts fibrig hat. 
Gerade weil die Bodhisattva- Lehre zum menschlichen Herzen spricbt, hat der Mahayana- 
Buddhismus ungleich mehr Menschen auf dem weiten asiatischen Erdteil erfafit als das 
Hinayana. Zwar kennt auch der sfidliche Buddhismus ein vorwarts blickendes Bodhi- 
sattvatum, doch beschrankt es sich rein gedanklich auf eine vorlaufig noch unwirkliche 
Grofie, namlich den Bodhisattva Maitreya, der als kommender Buddha dereinst die Welt 
erleuchten soil. Im Mahayana und im Lamaismus dagegen sind die Bodhisattvas Wesen, 
die sich auf die Buddhaschaft vorberelten oder sie schon besitzen, die aber in wahrem 
Mitleid zu der im Saipsara herumirrenden Menschheit und den fibrigen lebenden Wesen 
vorderhand auf die Frfichte ihrer personlichen Anstrengungen im Genufi des Nirvapa 
verzichten. „Tugend — so aufierte sich einst Professor Pozdnejev in einer seiner 
Vorlesungen fiber die tibetischen Glaubensanschauungen — „beginnt erst dann, wenn 
das eigene menschliche Ich vergessen ist und alle Krafte danach streben, den beseelten 
Wesen Nutzen zu bringen. Und auch nur dann kommt eine vollkommene Wiedergeburt 
zustande. Das ist der Kern der Lehre des Lamaismus^*®®)." 

Die an und ffir sich recht umfangreiche Abteilung der Paramitas lieferte fibrigens 
den Stoff zu einer ganzen Reihe anderer Werke. Gab es doch bereits zur Zeit Tsong- 
khapas zwanzig Kommentare. 

Etwas schwieriger in der Behemdlung gestalten sich die zweite und dritte Gruppe der 
Sutra-Abteilung. Die zweite befafit sich mit dem Skeptizismus in der Kenntnis und Er- 
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keimtnis. Die dritte Gruppe entspricht inhaltlich der „ Jum“ aus den Kandschur-Klassi- 
fikationen und erklart das wahre Wesen der Leere, von der das Mahayana achtzehn 
Manifestationen^^®'^) kennt, undzeigtschliefilich dieWege zurBefreiung ausdemSamsara. 

Bezuglich der Gebiete der Vinaya- und Tantra-Abteilungen, sowelt sie im 
Lehrplan der Tsannjid-Hochschulen erortert werden, miissen wir uns kurz fassen, weil 
hieruber noch recbt wenig bekannt geworden ist. So viel stebt fest, dafi in den Vinaya- 
Kursen Belehrungen fiber die Fasten, die Gelfibde und den Bruch der Gelfibde erteilt 
werden^^®®). Andererseits behandeln sie auch den sehr verwickelten Aufbau der l 2 Lma- 
istischen Gotterdienste und Riten und ffihren die Horer in die daffir im Laufe der Jahr- 
hunderte geschaffenen ..Direktorien" oder Agenden und feststehenden Formulare ein. 
Auch soil in diesen Vorlesungen von der Vergebung der Sfinden, einem Begriff, der dem 
ursprfinglichen Buddhismus ganzlich fremd ist, von Traumen, Krankheiten und Tod die 
Rede sein. Damit bewegt man sich auf einer f lieftenden Grenze, die unmerklich ins Gebiet 
der Tantra-Literatur, aber auch der Astrologie undMedizin fiberleitet. Ffir derenStudium 
gibt es in den grofien Klostern besondere Hochschulen, die aber verhaltnismafiig schwach 
besucht werden, denn Grundbedingung zum Eintritt ist das erfolgreiche Bestehen der 
Prfifungen an der Tsannjid-Fakultat. 

Nun zum aui^eren Leben und Lehrbetrieb an den Tsannjid-Fakultaten. 

Wa br and der Studienzeit, die alljahrlich durch Ferien unterbrochen wird, versammeln 
. sich die Lamen und Novizen nach der Teilnahme am vorgeschriebenen Morgenoffizium 
taglich viermal, und zwar das erstemal in der Frfihe, dann vormittags zum „Fakultats- 
tee“, darauf zum „Studium um die Mittagszeit" und schliefilich zu einer Abendfibung. 
Alle diese Versammlungen gehen in einem besonderen Hofe vor sich, der manchmal, wie 
in den grofien Klostern bei Lhassa, mit Baumen bepflanzt ist und stets, wie auch in 
Kumbum, „Tsch6-ra“, „Gesetzes-Hof“ oder .,Lehr-Winkel“, genannt wird^^®®). 
Wahrend der nicht mit Vorlesungen und Obungen belegten Zeit sollen sich die Monche 
und Novizen der vier ersten' Km'se auf diesem Hofe er gehen und dabei die behandelte 
Aufgabe laut hersagen. Der Tee wird seltener im Hofe, meist aber im eigenen Versamm- 
lungshaus oder -tempel bzw. unter der „Galerie“ des Tscho-ra eingenommen. Manch- 
mal verbindet sich damit zur Freude der „Kommilitonen“ auch noch ein Mittagessen. 
Dies ist stets dann der Fall, wenn ein durch Legate verpflichteter „Herr der Gaben“ 
oder „Wohltater" im Kloster auf Besuch weilt. 

Der an der Tsannjid-Fakultat studierende Monch hat sich insgeheim nach einem 
Mentor, von den Tibetern Tschogergan^®®®) genannt, umzusehen, dessen Aufgabe es 
ist, ihm in seiner Wohnung den gerade behandelten Abschnitt zu erklaren, Bei den Ver- 
sammlungen im Tscho-ra selbst aber ist der grofite Teil der Zeit ein ffir allemal den 
Rezitationen, den festgelegten Gebeten und Wunschgelfibden vorbehalten. An diese 
schliel^en sich praktische Dispute an. Diese Versammlungen ahneln sehr den seit Jahr- 
hunderten unter den Philosophen des Orients abgehaltenen Gelehrtenwetttreffen^®®^). Die 
bei solchen Gelegenheiten ausgefochtenen Redekampfe sind im groSen und ganzen nichts 
anderes als Kontroversen mit theologischem Einschlag, geffihrt zwischen denStudenten 
und Mitgliedern des Kolloquiums fiber lamaistische Philosophie. 

Aus der Zahl der Kontroversen und Versammlungen der Lamen im Tscho-ra, denen 
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ich in Kumbum beiwohnte, sei hier eine herausgegriffen, die am Vormittag des 17. De- 
zember 1926 stattfand. Ich schildere gerade diese Kontroverse, da der Khampo in 
hochsteigener Person daran teilnahm. 

Etwa 1600 Lamen batten sich im Tscho-ra in der in Skizze 411 dargestellten Gliede- 
rung in zwei Gruppen (a and b) am Boden gelagert. Jede bestand aus 18 Reihen, und 
jede Reihe zahlte ungefahr 45 Lamen. Die beiden Gruppen safieneinandergegenuber;dabei 
hielten sich die alteren Jahrgange naher der Galerie und dem freien Gang i — i, an dessen 
einem Ende unter der Perlenhalle der Holzthron des Khampo (h) stand (16a, Sk. 174). 
Auf dem Thron safi auf hohen Tudipolstern der Abt in Buddhastellung. Seine untere 
Korperhalfte einschliefilich Leib und Riicken war in ein goldglanzendes Brokattuch 
gehiillt. Zu beiden Seiten des Abtes mit Front zu ihm batten die Inkarnationen und 
hochsten Wiirdentrager Platz genommen. Unter dem schiitzenden Teil der Galerie waren 
auch die gelehrten Grade der Lamen untergebracht. Vor dem 
Khampo safien mit Riicken gegen ihn die in Skizze 411 durch 
drei Punkte gekennzeichneten Priiflinge. Auf dem Kopf trugen sie 
den Raupenhelm. Diese Pruflinge sollten zusammen mit ihren Exa- 
minatorendieRedeschlacht austragen. Vor ihnen stand, dem Khampo 
zugewendet, barhauptig, einer der Examinatoren (d). (Bild 187). 

Die bemitleidenswerten Monche saSen mit untergeschlagenen 
Beinen auf dem eisig kalten Steinboden. Lamen und Novizen batten • 
ihren Kopf mit dem fiir alle Jahreszeiten vorgeschriebenen Zere- 
monienhutbedeckt. Ihren Hauptschutz gegen die beifiendeKalte bildete der meist zerlumpte 
radartige „GesetzesmanteP®°®)“ oder Umhang, der mit Schafwolle gefiittert und senk- 
recht abgesteppt ist imd dessen Farbe in alien Abstuf ungen von Rot, Braun, Gelb und 
Grau zu wechseln pflegt. 

Wie spielt sich nun eine solche Kontroverse zwischen den am Boden sitzenden 
Priiflingen und dem vor ihnen stehenden Examinator ab? 

Der stehende Priifer erkundigt sich nach einer bestimmten Stelle aus den heiligen 
Schriften. Ist der Priifling gut beschlagen, so nennt er sie unmittelbar. Nur solche Ant- 
worten werden dabei als richtig anerkaimt, die nachweislich den Schriften, die fiir diese 
Dispute eigens in Frage und Antwort abgefafit sind, entnommen sind. An Stelle einer 
wirklichen Debatte mit selbstandigem Denken, in der jeder seine Geisteskrafte zeigen 
kann, sinkt dieser Redekampf immer mehr auf die Stufe eines blofien Herleierns des 
Katechismus herab. Wer antworten kann, ist stolz, wahrend die Nichtwisser sich vor 
ihren tiichtigeren Kameraden offensichtlich schamen. Von Frage zu Frage steigern sich, 
ganz wie bei ims, die Anforderungen an die Priiflmge. Wer in der Diskussion schliefiiich 
den Sieg davontragt, wird von einigen Kommilitonen auf die Schultem gehoben und im 
Triumph herumgetragen^®®®). 

^ Diese Kontroversen werden von rituellen Gesten begleitet, die sie in einer fiir den 
uneingeweihten Zuschauer unterhaltsamen Art beleben. Es gibt z. B. Vorschriften, nach 
denen die Gebetsschnur^®®^) m einer ganz bestinunten Weise um den Arm geschlungen wird. 
Dann wieder mu6 der Prufende beim Stellen einer Frage das letzte Wort stark betonen 
und dabei mit dem Fu6 auf den Boden stampfen und in die Hande klatschen. Dies hat 
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Bild 185 Versammlung der Mbnche der philosophischen Fakultat (Tsannjid) im Tschd-ra. 

Im Hinterg-rund Gotter-Versammlungs-Tempel (12). In Bildmitte der Tscho-ra- 
tschengu. Rechts davon neben Saule der sitzende Umdsat 



Bild 186 Rezitationen im Tscho-ra. Im Hintergrrund rechts: Mani-Galerie mit Khampo- 
Thron (16a). Im Vordergfrund rechts: Andachtige Tanguten 


derart zu geschehen, dafi die zum Schlage erhobene rechte Hand am Schlufi einer vorwarts 
schleifenden Bewegung in die nach oben gerichtete Handflache des nach vorne gestreckten 
linken Armes einschlagt. Haufig wird dabei das letzte gesprochene Wort des auf- 
stampfenden Priifers von einem juchzerartigen Schrei begleitet. Aufierdem gibt es noch 
andere Vorschriften, die streng befolgt werden miissen. Andererseits aber ist es erlaubt, 
daft der Gefragte aufspringt oder seinem Gegner sofort statt einer Antwort eine Gegen- 
frage vorlegt. Obgleich dieses Frage- und Antwortspiel meist nur den Niederschlag 
mechanisch aufgenommenen Lehrstoffes erkennen laftt, machen die Gebarden und das Drum 
und Dran bei Frage und Antwort dock den Eindruck einer leidenschaftlichen Debatte. 

Schon wahrend der Kontroversen war den in der Galerie sitzenden Lamen von 
Novizen Buttertee aus 30 cm hohen Krugen aus Messing, Kupfer und Zinn gereicht 
worden (Sk. 412). Das gleiche Getrank wurde auch dem Abt aus einer mit hellblauen 
Khadaks verzierten silbemen Kanne kredenzt. Aus dieser wurden auch die anwesenden 
hoheren geistlichen Wiirdentrager und Inkarnationen bedient. 

Die Kontroversen wurden durch ein Zeichen des die Aufsicht fiihrenden Tscho-ra- 
tschengu unterbrochen, worauf alle Lamen die Hute abnahmen und eine leise Unter- 
haltung einsetzte. 

Die Pause hatte begonnen. Die vor Frost mit den Zahnen / ^ LJ 

klappernden Monche versuchten ihre erstarrten Glieder wieder in \ Jj 
Bewegung zu bringen, sie schlugen sich die Arme um den frosteln- ^^2 412a 

den Leib, hiipften von einem Fuft auf den andern und bliesen den 
warmen Atem in die klammen Hande. Novizen verteilten imterdessen grofte Mengen 
von gedorrten Fruchten, meist Feigen und Aprikosen. Immer neue Mengen wurden 
entweder im schiirzenartig gelegten Umhang oder in Korben herbeigeschafft. Da dies nach 
der Ansicht der maftgebenden Klosterbeamten nicht schnell genug ging, wurde aus der 
Scheir der versammelten Monche noch ein weiteres Dutzend Novizen herausgegriffen, um 
ihre Kollegen beim Verteilen von Obst und Tee zu unterstiitzen. Nun ging alles flott imd 
gerauschlos vonstatten. Als die Fruchte fast aufgegessen waren, wurden die holzemen 
SchaJen der Monche mit heiftem Tee gefiillt, der die Lebensgeister wieder auffrischte. 
Die Unterhaltung verstummte, und man vemahm nur mehr lautes Schmatzen und 
Schliirfen, das bis zum Schluft der Pause anhielt. Schlieftlich leckten die Monche ihre 
Holzschalen fein sauberlich aus und steckten sie wieder in ihren Brustlatz. 

Wahrend der Pause vergniigten sich Novizen damit, sich gegenseitig Fruchte an den 
Kopf zu werfen. Manchmal traf ein solches Geschoft auch einen der das Kloster be- 
suchenden Bewohner des ewigen Schneelandes gerade in dem Augenblick, wo sie vor 
dem Abt unzahlige K^ou-t^ous ausfiihrten. In ihrer Einfalt glaubten diese erschreckten 
gutmutigen Menschen, die Fruchte seien vom Himmel gefallen. Weim die priesterlichen 
Schutzen Pech hatten, traf solch eine harte Aprikose aber auch den die Aufsicht fiihrenden 
Tscho-ra-tschengu, der wahrend der Kontroversen das Betragen der Monche zu iiber- 
wachen hat xmd zu diesem Zweck ununterbrochen und halblaut rezitierend im Gange i-i 
( Sk. 411) auf und ab geht. Die Folgen eines solchen Fehlschusses waren naturlich Priigel, 
zum mindesten aber sehr energische Rufe zur Ordnung. 

Der Tscho-ra-tschengu machte einen riesenhaftenEindruck,daer fiber seinem Korper 
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einen breiten Kiirafi trug, der ihn noch viel machtiger erscheinen liefi. Von seinen breit 
ausladenden Schultern, an denen je eine grofie blaue Schleife befestigt war, fiel der rote 
Mantel fast bis zum Boden herab. Auf der Brust wurde die silberne Weste sichtbar, und 
um den Korper trug er eine rote Scharpe geschlungen. Die nach vorn aufwarts gebogenen 
spitzen Schuhe (Sh. 412a) waren mit bunten Lederriemen benaht. 

Nachdem sich die Monche mit Friichten und Tee gestarkt batten, machte der Tscho- 
ra-tschengu vor dem Thron des Khampo halt, stellte das Rezitieren ein und setzte den 
Raupenhelm, den er wahrend der Pause waagerecht auf die linke Schulter gelegt hatte, 
wieder auf. Dies bedeutet, dafi die fiinfzehn Minuten dauernde Pause zu Ende ist und die 
Kontroversen wieder ihren Fortgang nehmen konnen. 

Neuer Wettstreit mu6 ausgetragen werden. 

Ein kleiner, schon bejahrter Lama tritt vor den Khampo, setzt seinen Raupenhelm 
auf, stofit einen Juchzer aus, nimmt die Kopfbedeckung wieder ab und beginnt dann, in 
die Hande klatschend, laut seine Frage vorzutragen. Es zeigt sich, dafi die drei vor ihm 
sitzenden Pruflinge weder diese noch die andem beantworten konnen. Der Examinator 
gibt schliefilich die richtige Losung bekannt, die darin besteht, dafi jede der gestellten 
Fragen mit „Om mani padme hum“ hatte beantwortet werden mussen. Allgemeines Ge- 
schrei imd Zustimmungsrufe ehren den Sieger in der Redeschlacht. — Auch der Khampo 
schliefit sich dieser Ehrung an und lafit dem Gliicklichen als besonderen Gnadenbeweis 
Tee aus seiner eigenen Tasse reichen. 

Der Nachfolger im Examen ist ein kleiner, recht nervoser Gelong, der sich aber 
wenig entgegenkommend gegen seine Kollegen zeigt und recht herausfordernd auftritt. 
Wahrend er spricht, hantiert er mit seinem Umhang, macht seine Schultern und seine 
goldene Weste frei davon, schlagt schliefilich den Umhemg um seine Hiiften, klemmt 
das Barett unter seine linke Achsel und klatscht fragestellend in die Hande. Als die vor 
ihm Sitzenden die Antwort schuldig bleiben, lafit er einen langen, pfeifenden Juchzer er- 
klingen imd fahrt dabei mit seiner rechten Hand fiber die Kopfe der Pruflinge. Darauf 
tritt er, gleich seinem Vorganger, vor den Klosterabt und neigt den Kopf. Der Khampo 
legt ihm die Hande an die Schlafen und gibt ihm aus einer Tasse, die rechts vor ihm auf 
einem kleinen Tischchen steht und mit farbigem Zuckerwerk gefiillt ist, eine Hand voll 
dieser gesuchten Leckerbissen. Dann tritt auch dieser Gelong ab. 

Zum Vergleich mit dieser Kontroverse sei noch eine ahnliche geistig-geistliche Obung 
angefiihrt, deren Augenzeuge ich am 14. Dezember 1926 nachmittags im Tscho-ra gewesen 
bin. Diese Obung reihte sich an eine schon vormittags in Gegenwart des Khampo 
abgehaltene Kontroverse und an eine Nachmittagsversammlung mit Tanzdarbietung. 

Die Monche liefien sich im Tscho-ra in Gruppen am Boden nieder. Bei jeder Gruppe 
war ein Lama damit beschaftigt, von jedem Kollegen einen kleinen Betrag in bar einzu- 
ziehen und dessen Hohe sowie den Namen des Geldgebers in eine Liste einzutragen. Im 
Anschlufi daran bildeten die Monche zehn parallele Reihen mit je drei Schritt Abstand 
voneinander. Vor den am Boden Sitzenden stellte sich dsuin eine gleiche Zahl barhauptiger 
Lamen auf, und nun begann das Frage- und Antwortspiel. Oft verbesserten sich dabei 
Priifer und Pruflinge gegenseitig, oder sie liei^en sich in eine Erorterung theologischer 
Dinge ein, die sehr eifrig und unter viel Geschrei verlief. Es fiel mir dabei auf, dali 
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einige der Examinatoren ihre Gebetsschnur nicht, wie Vorschrift ist, um das Handgelenk 
geschlungen trugen, sondern um den Hals gelegt hatten^®®^). 

Aber auch bei dieser Gelegenheit brach besonders unter den jiingeren Monchen der 
Obermut durch. So verspotteten sie ganz laut unwissende Klosterbesucher, die vor dem 
Umdsat oder dem Tscho-ra-tschengu, in dem Glauben, es handelte sich um „Tulkus“, un- 
zahlige K'^ou-t'^ous ausfiihrten. Manchmal aber neckten sich die Monche auch gegenseitig, 
ja sie balgten sich gleich unsern Jungen. Es kam sogar vor, dafi sich auch die alteren an 
der Keilerei beteiligten. Dann hatte der aulsichtfuhrende Lama zu tun, um die in Streit 
geratene Schar wieder auseinanderzubringen. Im allgemeinen aber herrschte iiberall da 
Ruhe und Ordnung, wo der Tscho-ra-tschengu sich gerade zeigte. Dort waren die Lamen 
iibereifrig bemiiht, ihren religiosen Verpflichtungen nachzukommen. Drehte der Tscho-ra- 
tschengu aber einmal den Riicken, so benutzten die jugendlichen Novizen mit Vorliebe 
die Gelegenheit, um irgendeinen Streich auszuhecken. 

Nach ungefahr einstiindiger Massenkontroverse nahm der Aufsichtfuhrende in der 
Mitte des Tscho-ra seinen Raupenhelm ab imd legte ihn llach, diesmal auf die rechte 
Schulter. Das weir das Zeichen ^ur die Lamen, um in grofiter Eile ihre Platze zu ver- 
lassen. Darauf formten sie barhauptig und auf dem Steinboden in Buddhastellung sitzend 
mehrere Halbkreise um den hochgelegenen Holzthron in der Galerie, auf dem der Umdsat 
Platz nahm (Bild 186). Wahrend der Tscho-ra-tschengu im Hofe weiter die Auf- 
sicht fiihrte, sprach der Umdsat in tiefstem Bafi ein Gebet, in das die versammelten 
Lamen ab und zu einstimmten. An gewissen Stellen klatschten sie, nachdem sie die Ge- 
betsschnur um die linke Hand gewickelt hatten, in die Hande. Das gleiche vnederholte 
sich zweimal am Ende der eine halbe Stunde nicht uberschreitenden geistig-geistlichen 
Obung. Deinn setzten alle Lamen einschliefilich des Gebko den gelben Raupenhelm auf, 
klatschten nochmals und sprangen gleich darauf unter wildem, trillerndem Gejauchze vom 
Boden auf, um, mit dem Riicken gegen den Holzthron sitzend, drei parallele Reihen zu bllden. 

Schon nach wenigen Minuten erfolgte ein neuer Wechsel. Die Monche nahmen 
wieder die zuerst geschilderte Gruppierung ein, und die Kontroversen gingen weiter. 

Schliefilich entliefi der Tscho-ra-tschengu durch ein Zeichen Gruppe fur Gruppe. 
Peiarweise zogen die Lamen, die altesten voran, mit den Huten auf dem Kopfe ab. Noch 
bevor die Reihe an die jiingeren gekommen war, verliefi der Tscho-ra-tschengu selbst den 
Hof. Dies war das Zeichen zum allgemeinen Aufbruch. Auch die Novizen setzten nun 
ihre Raupenhelme auf und machten sich plappernd und gestikullerend auf den Weg nach 
Hause. Bei dieser Gelegenheit benahmen sich einige recht frech, sie warfen sogar, der 
Aufsicht entriiokt, mit Steinen nach mlr. 

Auch am Nachmittag des 18. Dezember 1926 wurde wahrend der Cbung im Tscho-ra 
wiederholt und hintereinander langsam in die Hande geklatscht. Am Vormittag des- 
selben Tages hatte ich an gleicher Stelle im Anschlufi an die Disputationsiibimg und 
vor dem Gotterdienst in derGrofien fClasslker- Halle wiederholt Versammlungen besucht, 
bei denen die Monche nicht in parallelen Reihen Aufstellung genommen, sondern sich in 
halbkreisartiger Form gruppiert hatten (Bild 186). Bei diesen Obungen war mir ein 
klelner, sehr selbstbewufit auftretender, hochstens 14 Jahre alter Novize aufgefallen, 
an dessen Schultern die gleichen kleinen blauen Tiicher befestigt waren wie am gotter- 
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dlenstliclien Anzug des Tscho-ra-tschengu. Dieses Abzeichen soli nach Angaben eines 
Lamas bedeuten, dafi der erwahnte Novize eine Inkarnatlon ist. Diesen Auserwahlten 
steht iibrigens Strafgewalt zu. 

Ein gelehrter Lama lieli im Gesprach mit mir durchblicken, dafi seiner Ansicht nach 
die geschilderten Exerzitien, besonders aber die Kontroversen, die geistige Entwick- 
lung der Studenten mehr anregen wiirden, wenn es dabei freigestellt ware, Fragen fiber 
irgendeinen Punkt der Lehre zu stellen und mit selbsterfundenen Erklarungen zu ant- 
worten. Das mechanische Auswendiglernen, dem jedes selbstandige Denken und das 
kritische Eindringen in den Sinn der Schriften und Theorien mangelt, tragt nach Ansicht 
des gelehrten und einsichtsvollen Lamas besonders dazu bei, den Geist der Monche abzu* 
stumpfen und die Entwicklung ihrer Fahigkeiten einzuschranken oder zu unterbinden. 

Trotzdem darf aus dem Gesagten nicht geschlossen werden, dafe alle Mitglieder der 
philosophischen Schule oder der Tsannjid-Lehranstalten oberflachliche Naturen sind. Es 
gibt unter ihnen auch hochgebildete Leute und tiefe Denker. Genau so wie die oben 
geschilderten Studierenden konnen auch die Fortgeschrittenen stundenlang Satze aus 
berfihmten heiligen Schriften und deren Kommentaren hersagen. Dabei sind sie aber sehr 
wohl in der Lage, den Sinn dessen, was sie aufsagen, auch klar zu erortern und die Er- 
gebnisse eigener Denkarbeit und selbstandiger Folgerungen aufzuweisen. Oberhaupt wird 
das Leben der geistig regsamen Lamen, sobald sie eine genfigende Anzahl von Jahren in 
der von ihnen gewahlten und ihrer Veranlagung entsprechenden Tsannjid-Fakultat zu- 
gebracht und sich einen gewissen Grad von Schulung erworbon haben, einem Gelehrten- 
dasein ahnlich. Sie bringen ihre ganze Zeit beim Studium der sie interessierenden Werke 
zu, soweit sie nicht durch die pf lichtgemafie Teilnahme an den Gotterdiensten und andern 
Versammlungen des gesamten Klerus, von denen sie fibrigens mit fortschreitendem Alter 
befreit werden, in Anspruch genommen ist. Sie machen sich auch Auszfige aus den 
Werken ihres Sondergebiets, vergleichen deren Texte, vertiefen sich in die verschiedenen 
Erklarungen zu den einzelnen Schriften^^®®) und schreiben dazu selbst Kommentare oder 
verfassen auch neue Bucher. Diese Tatigkeit der gelehrten Lamen gehort durchaus nicht 
etwa der Vergangenheit an. Sie steht auch heute noch in Blfite, wie das besonders aus 
denrechtzahlreichen Hinweisen fiber literarische Erscheinungen des lamaistischen Kultur- 
kreises in den Werken eingeborener und auch russischer Forscher hervorgeht. Oft unter- 
nehmen diese Lamen, unbefriedigt durch das, was ihnen das eigene Kloster, seine Lehr- 
anstalten und seine Bibliothek bieten, Wanderungen nach andern Konventen, um dann 
deren Bficherschatze zu durchforschen und sich dort mit den ffihrenden Geistern ausein- 
anderzusetzen^®^'^). Leider sind fur uns Europaer diese oft recht umfangreichen lama- 
istischen Klosterbuchereien immer noch terra incognita. 

Das Ziel der Klosterschulen besteht aber nicht nur in der Heranbildung vonNovizen, 
aus denen sich der Durchschnittsklerus erganzt. Gerade die Tsannjid-Fakultaten mussen 
als eine Art Akademie betrachtet werden. Wer in eine solche aufgenommen ist, wird 
auf die Dauer seiner Angehorigkeit zum Konvent, dem die eine oder andere Schule 
angeschlossen ist, in den Listen dieser — vergleichsweise gesagt — „Wissenschaftlichen 
Akademie des Klosters“ als Mitglied geffihrt. 

Es befinden sich also unter den Mitgliedern der philosophischen und der andern 
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Fakultaten eine Anzahl alterer Monche mit akademischen Graden. In ihren Kreisen ist 
die Diskussion viel freier als unter den Novizen, obgleich auch hier das Hersagen des 
Auswendiggelernten stets den grofiten Teil der Debatte elnnimmt. Je langer ein Monch 
in diesen Wortgefechten standhalt, um so rascher findet er Aufnahme in die Reihen der 
graduierten Gelehrten. 

Bei den Diskussionen diirfen sich dieTeilnehmer iibrigens nicht der im Volke liblichen 
Ausdrucksweise bedienen, sondern miissen die „Gelehrtensprache“ gebrauchen^^®^). 

Diese Methoden der Disputationen bilden, wie schon gesagt, ein Erbe des alten 
philosophierenden Orients. Genauer gesagt, sind sie mit dem Buddhismus zugleich nach 
Tibet gekommen, um von dort mit der lamaistischen Mission weiter nach der Mongolei 
zu wandern. Dennoch bestehen hinsichtlich ihres Ursprungs und ihrer Einfiihrung in den 
Gebrauch der Gelben Kirche unter den Lamen Meinungsverschiedenheiten. Der mon- 
golische Klerus halt sie jedenfalls fiir eine Einrichtung, die erst Tsongkhapa geschaffen 
habe. Diese Anschauung durfte aber zu Unrecht bestehen, und zwar sprechen drei Ein- 
wande dagegen: 

1. Tsongkhapas Lehrer Dundub Rintschen^^^^) fiihrte nach der Biographic des 
Reformators den Titel eines Gebsche, das heifit „Angeh6rigerder Tugend^^^®)“. Dieser 
Rang wird aber nur von den Tsannj id- Fakultaten verllehen. 

2. Wie wir gehort haben, gehen die Dispute in elnem Spiel von Frage und Antwort 
vor sich. Auch diese Ausgestaltung kann nicht auf Tsongkhapa zuriickgehen. Ich hatte 
sowohl in diesem Kapitel, wie in den vorhergehenden, mehrmals Gelegenheit, auf eine 
lamaistische Lehrschrift unter dem Titel „Der Schmuck der Erlosung" hinzuweisen, 
deren Inhalt iibrigens von W. A. Unkrig schon seit langerer Zeit in Umschriftung ihres 
mongolischen Textes, sowie mit einer Obersetzung und einem Worterverzeichnis zum 
Druck vorbereitet worden ist. Diese Schrift geht aber auf ein tibetisches Original zuriick, 
dessen Verfasser Dagpo Lhadsche^^^^) war, der nach den Feststellungen von Bara- 
dijn und Vladimircov von 1079 — 1153^^^^), also lange vor Tsongkhapa gelebt hat. 
Diese Angaben sind in allerletzter Zeit noch weiter durch Frau Alexandra David- 
Neel, die sich mit andern Werken dieses Autors beschaftigt hat, bestatigt worden^^^^). 
Dagpo Lhadsches „Schmuck der Erlosung” ist zum weitaus grofiten Teil gleichfalls 
in Frage und Antwort gehalten, ein weiterer Beweis dafiir, dafi die Methode den Schulen 
schon langst vor Griindung der Gelben Kirche bekannt war. 

3. Eine mongolische Lebensbeschreibung Tsongkhapas bringt wortlich folgenden 
Satz: „...er horte in den... Klostern einen Teil rein schulmafiig, als er fur das 
Tantra- System bei dem Lama Rimdamba^^^^) zu jedem einzelnen Traktat seine Unter- 
richtsstunde und seine Instruktionen erhielt; einen andern Teil aber eignete er sich mit 
Hilfe von Disputationen an, oder er horte die Gesprachsmethode der Erklarungen, 
die heute bei den Tsannjid-Studierenden praktiziert wird^^^^). 

Wir sind also der Ansicht, dafi mit diesen drei geschichtlichen Beweisen die An- 
schauung der tibetischen Gelugpa-Lamen gegeniiber jener ihrer mongolischen Ordens- 
briider geniigend gerechtfertigt ist. Dagegen durfte das Verdienst Tsongkhapas in der 
Schaffung der aufieren Formen der Disputationen gelegen haben, wie das die tibetischen 
Monche der Gelben Kirche ja auch unumwunden zugeben. 
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Ursprunglich waren die IControversen das Mittel zur Erlangung eines gclshrLen 
Grades — wie sle das in einem gewissen Mafie auch noch bis heute geblieben sind. Auch 
dienten sie fniher der praktischen Losung von theoretischen Streitigkeiten zwlschen An- 
gehorigen verschiedener Lehrmeinungen. Die Anhanger des Reformators aber haben sie 
fur das Studium der Philosophic und Theologie in den Klosterakademien zur Methode 
umgewandelt. Ihr dient eine eigene Literaturgruppe, die zu diesem Zweek in der Form 
von Frage und Antwort geschaffen wurde. Diese Schriften bieten einen unerschdpflichen 
Vorrat kleinlicher und dialektisch-spitzfindig zurechtgestutzter Themen, die von den schrift- 
stellernden Lamen aus dem Kandschur zusammengestellt worden sind. 

Abgesehen hiervon, werden dem Elementarstudium in den Tsannjid-Fakultaten fiir 
die Aneignung der hoheren Dogmatik fiinf Bucher zugrunde gelegt. EssindUbersetzungen 
aus dem Sanskrit, die in tibetischer Sprache Tsaba-a^®^®), „Die fiinf Wurzeln“, heiften. 
Ihnen entsprechen folgende fiinf Sanskrittitel : 1. Pramanavartika^®^'^). die Lehre von 
der Logik, 2. Paramita, die Moralphilosophie, 3. Madhyamikasutra, die ..Mittlere 
Lehre“, deren hervorragendster Vertreter Nagarjuna ist, 4. Abhidharma oder die 
Metaphysik, und 5. Vinaya, die Regeln fiir die Gemeinschaft der Monche und ihre An- 
warter. Diese „Fiinf Wurzeln“ enthalten die Grundbegriffe der buddhistischen Lehre. In 
der Mehrzahl sind sie, um das Auswendiglemen zu erleichtem, in Verse gegossen. Da 
aber die Tsaba-a infolge ihrer Kiirze im Ausdruck fur die Studierenden unverstandlich 
bleiben wiirden und um zu verhindern, daft einige Thesen verschiedene Auslegung finden, 
haben hochgelehrte und allseitig gebildete Lamen fiir diese kurzen Handbiicher oder Teile 
derselben mehr oder minder ausfiihrliche Kommentare verfaftt, die unter dem tibetischen 
Titel „Igtscha“, „Die fiinf Schriften", bekannt sind^®^®). Erwahnung verdient in diesem 
Zusammenhang die Mitteilung Cybikovs, daft die erste Wiedergeburt des Dschamjang 
Schadba von Labrang, ein Abt namens Agwan Dsondui, als der Verfasser des 
besten und beliebtesten Kommentars zu den „Funf Wurzeln" gilt^®^®). Es scheint in der 
Tat, daft aus dem Amdo-Gebiet nicht die schlechtesten Friichte kommen. 

Der gesamte Lehrstoff in den Tsannjid-Fakultaten ist auf einen Zeitraum von 
dreizehn Jahren verteilt, so daft wir dort auf recht alte Semester stoften. Der einzelne 
Jahreskursus heiftt Dsinda^®®®). Ihre namentliche Aufzahlung konnen wir uns sparen, 
dock seiwenigstens angedeutet, daft das Studium der Logik vier Jahreskurse beansprucht; 
hieran schlieftt sich das fiinfjahrige Studium der Paramitas, dessen Abschluft als Par- 
tschin Dongmo’^®^^), „Feler der Paramita", bekannt ist. Diese Bezeichnung hangt da- 
mit zusammen, daft die gliicklichen Absolventen in den fraglichen Tagen, die gewohnlich 
in den Friihling fallen, meist aufterhalb der Klostermauem ein gemeinsames Essen ver- 
anstalten. Die Kurse fiir das Studium der Madhyamika-Lehre imd des Abhidharma 
nehmen zwei weitere Jahre in Anspruch. Wer sich aber noch mit dem Vinaya oder gar 
mit den Tantras beschaftigen will, muft dieser Lehrzeit noch weitere Jahre opfem. Dabei 
ist das Studium des Vinaya nur den Getsul und den Gelong zuganglich, und jeder der 
Angehorigen dieser beiden geistlichen Grade ist nur zu den Vorlesungen und Disputen 
zugelassen, die sich auf den fiir ihn in Frage kommenden Teil der Geliibde und Ordens- 
regeln beziehen. 

Wer den ganzen Tsannjid-Kursus durchgemacht und in jedem seiner Zweige aus den 
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Kontroversen erfolgreich als Sieger hervorgegangen ist, erhalt den Xitel eines Kabtschu, 
was in wortlicher Obersetzung „der (Mann) mit zehn Schwierigkeiten“ bedeutet^®®^). 
Damit hat der Betreffende die Anwartschaft auf das Amt eines „Gesetzes-Lama“ er- 
worben, das wir in dem Kapitel fiber das Monchtum kurz erwahnten. Die meisten von 
ihnen bleiben jedoch der einmal gewahlten Wissenschaft treu. 

Ein geringerer Himdertsatz solcher Lamen, die sich in den Disputationen sicher und 
schlagfertig ffihlen, sucht andere Kloster auf, um sich auf den dortigen Fakultaten weiter- 
zubilden und womoglich noch andere gelehrte Grade zu erwerben. Dies kann manchmal, 
aber nicht immer, auch an der eigenen Alma Mater erreicht werden, sind doch die Promo- 
tionsmoglichkeiten in den Fakultaten der einzelnen Kloster nicht immer die gleichen. 

Aber auch derjenige, der in dem ihm zur Heimat gewordenen Kloster bleibt — und 
mit dreizehn Jahren Studienzeit kann man wohl heimisch werden — , hat reichlich Gelegen- 
heit, seinen weiteren Wissensdurst zu befriedigen. Das geschieht auf verschiedene Weise. 

Die einen bauen den Rahmen der bereits in den planmafiigen dreizehn Studienjahren 
bis zur Staff el des Kabtschu durchgenommenen Disziplinen aus und erweitem ihn. 
Andere wenden sich dem Studium der Medizin und der in hohem Ansehen stehenden 
Astrologie zu, die im praktischen Leben bei Lamen tmd Laien ausgedehnte Anwendung 
findet. Wieder andere interessieren sich fflr die uberaus schwer zu meisternde Tantra- 
Literatur sowie f fir die auf ihr beruhenden Riten. Damit wachst aber der Lehr- und Studien- 
stoff weit fiber das ffir die einzelnen Disziplinen im Kandschur Gebotene hinaus. Ffir 
die Medizin und Astrologie bietet er nur ganz dfirftige Ansatze, ffir die Tantra-Systeme 
allerdings die Dharani-Formeln selbst. Das ist denn auch wohl der Grund, weshalb 
der Lamaismus ffir seine Sonderwissenschaften eigene Fakultaten geschaffen hat. Abes' 
auch das, was bereits in den Tsannjid-Kursen behandelt wurde, bedarf ffir den defer 
Schfirfenden der Erweiterung auf literarischer Grundlage. 

Dieser Aufgabe sucht ein anderesriesenhaftes Sammelwerk des lamaistischen Schrif t- 
tums gerecht zu werden, der Tandschur. Seine endgfiltige Redaktion ist wohl in den 
Anfang des 14. Jahrhunderts zu verlegen. Der Tandschur^®^®) ist, wie der Xitel besagt, 
eine „Obersetzung der Lehrschriften“, und zwar gleichfalls aus dem Sanskrit und dem 
Chinesischen. Ober seinen Inhalt wissen wir bisher nicht viel, noch weniger fiber seine 
Entstehungsgeschichte. Der Ungar Csoma de Koros, der in Xibet die Ahnen seines 
Volkes suchte und bei diesem Versuch zum ersten ernstzunehmenden europaischen Kenner 
der Sprache des Landes imd teilweise auch ihrer Literatur wurde, hat den Versuch einer 
bibliographischen Analysis des Xandschur unternommen. Dieser geniefit fibrigens ffir den 
Lamaismus im Gegensatz zum Kandschur nur halbkanonisches Ansehen. Es gibt in der 
gesamten Weltliteratur kein religios begrundetes Werk, das dem Xandschur mit seinen 
225 Banden an Umfang, aber auch an Inhalt gleichgestellt werden konnte. Unter diesem 
Gesichtspunkt ist es vielleicht erlaubt, den Xandschur, diese Riesenenzyklopadie, mit dem 
Xalmud und seinen Kommentaren — und auch der Xandschur will ja in erster Linie 
Kommentar sein — in Vergleich zu bringen. Dieser Vergleich, obschon er weit genug 
hergeholt ist, lafit sich um so eher ziehen, als der zweite Xeil des Xandschur, Do, 
kur^e, aphorismenartige Lehrschriften in 137 Banden umfassend, neben theologischen 
und philosophischen Xraktaten auch Abhandlungen fiber Logik, Grammatik, Rhetorik, 
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Poesie, Medizin, Ethik, selbst uber Mechanik und Alcbimie enthalt. Der erste Tell des 
Tandschur umfafit 88 Bande mit zusammen 2640 Werken und kleineren Abhandlungen, 
die als Ganzes genommen den Xitel Dschud^®^^), „Wurzel , tragen. Damit werden, wiewir 
scbon aus der Einteilung des Kandscbur wissen, die Zauberpraktiken und BescbwSrungs- 
metboden bezeichnet. Es finden dort vierundzwanzig Tantra-Systeme Behandlung, deren 
wicbtigstes das Dutschi Khorlo^®^®), das „Rad der Zeit“, ist, ein fiinfbandiges Werk, 
das sich besonders in den Sekten eines hohen Ansebens und eingehenden Studiums erfreut. 
Mit diesem bescbaftigen sich aber auch, wie aus verscbiedenen Notizen von Professor 
Griinwedel in der Einleitung und den Anmerkungen zu seiner Ausgabe des „Weges 
nach Sambhala" bervorgeht, die Lamen der rechtglaubigen Gelben Kirche. 

Auf einen Versuch der Schilderung des Lebrbetriebes und des Studienstoffes auf 
den Fakultaten fur die Tantra-Systeme und die Astrologie mussen wir bier verzichten, 
trotzdem bereits einiges, aber liickenbaftes Material vorliegt. 

Im Anschlufi an das bier fiber die Fakultaten, vorzfiglich fiber die des Tsannjid 
Gesagte sei noch mitgeteilt, dafi in vielen Klostem eine „Lamrim**-Fakultat besteht, 
die mit ahnlicben Methoden wie die des Tsannjid, also aucb mit Kontroversen arbeitet. 
Hier dreht sich das ganze Studium, wie dies scbon der Name sagt, um den Lehrstoff des 
Hauptwerkes des Reformators, den „Lamrim tschenpo“, den „Grofien Stufen- 
weg zum Heil“, der beute als Hauptwerk ffir das Studium der praktischen Theologle 
in den Lamaklostem der Gelben Kirche betrachtet werden mu6. Die Lamrim-Fakul- 
taten baben sich im Laufe der Zeit ebenfalls einen guten und wohlverdlenten Ruf 
erworben. Ober ibre Geschichte lafit sich an Hand mancher Stellen in der einschlagigen 
Literatur, unter anderm in der von Huth herausgegebenen „Geschichte des Buddhismus 
in der Mongolei", ein Oberblick gewinnen^®^®). 

Zum Schlufi noch einige Angaben fiber die Promotionen und die gelebrten 
Xitel, die der strebsame Lama an den TsEinnjid-FakuItaten und den ihnen im Betrleb 
ahnlicben hoherstehenden Lebranstalten und Akademien erwerben kann. Hier werden wir 
aber — das sei gleicb vorausgeschickt — manche Enttauschung erleben, die um so bitterer 
ist, als die Angaben, die bier zugrunde liegen, aus der Feder des Professors Cybik'ov 
stEimmen, fur den es als ffir einen Eingeweihten im lamaistischen Klosterleben und Kenner 
der Sprachen keine Tauscbung geben konnte. 

Hat der Monch die erwahnten dreizebn Dsinda oder Kurse mit Erfolg durcb- 
gemacht, so erhalt er den Xitel eines Karamba^®®^), das heifit eines „Absolventen des 
Kursus der Lehre". Er ist damit aber erst zum Kandldaten fur die wirklichen gelebrten 
Grade geworden. Will er einen wirklichen Grad erreichen, so darf er den Besuch der 
Vorlestingen und Seminarubtingen nicht einstellen, sondern mufi den Gesamtstoff wieder- 
holen und an den Disputen mit den jfingeren Monchen und Novizen teilnehmen. Es gibt 
funf Hauptgrade, die von den Xsannjid-Fakultaten verliehen werden. Der erste, der 
eigentllcb nicht allentbalben auf diese Bezeichntmg Anspruch erheben kann, ist der des 
Rabdscbamba, was wortlich der „Sehr Barmberzige" bedeutet^®®’). Er gehort in- 
sofem nicht zu den gelebrten Graden, als er in einigen Klosterscbulen, z. B. in Zentral- 
Tibet, nach Beendigung des siebenten Jahreskursus, in andem noch frfiber, und zwar ffir 
eine Hochstsumme von etwa 15 Reichsmark „erworben * werd«i kann. Gber irgend- 
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welches Wissen braucht der Kandidat nicht zu verf iigen. Als wirklich gelehrte Grade aber 
haben zu gelten: der Doramba^^^^), der Kabtschu, der Tsogramba^^^^) und der Lha- 
ramba^^^®). Unter Ihnen ist der erste wiederum fur Geld und gute Worte, durch Be« 
ziehungen und Vetternwirtschaft erhaltlich. Die letzteren drei aber verleiht der Abt des 
Klosters oder der Dekan der betreffenden Fakultat denjenigen Monchen, die tatsachlich 
liber wirkliches Wissen auf ihrem Sondergebiet verfiigen, wobei aber auch die Anzahl der 
Studienjahre Beriicksichtigung findet. Jedenfalls dauert es eine recht lange Zeit, bis die 
Anwarter den einen oder andern dieser Titel erlangen. Zum mindesten wird gefordert, 
daft sie nach Absolvierung der Tsannjid-Fakultat dem Studium noch zehn weitere Jahre 
gewidmet haben. 

Wie schon friiher angedeutet wurde, verleihen die Fakultaten aller Kloster, auch 
wenn sie sonst das gleiche Programm und denselben Lehrstoff haben, nicht den gleichen 
Titel. Auch sind die Bedingungen, die die Anwarter fiir den einen oder andem gelehrten 
Grad zu erfiillen haben, nicht allenthalben gleich. So wird z. B. der Titel des Rab- 
dschamba, der in Zentral-Tibet ohne weiteres kauflicb ist, in Kumbum als ein wirklicher 
gelehrter Grad betrachtet. Bei seiner Verleihung mufi auch dieser Kinschatzung gemafi 
verfahren werden. Ebenso verhalt es sich mit dem Kabtschu in den Klostern der Mon- 
golen und Burjaten, mit dem Doramba in Labrang sowle mit dem Tsogramba und 
Lharamba in Lhassa. 

Obgleich nach der Angabe Cybikovs alien diesen Gradulerten iiber ihre Erfolge 
keine amtlichen Zeugnlsse ausgestellt werden, erkennen doch die Monche aller Gebiete 
der Gelben Kirche in echtem Gemeinschaftsgefiihl ihre promovierten Ordensbriider riick- 
haltlos in den ihnen zukommenden Rangstufen an. In den grofien Tempeln und Ver- 
sammlungshallen sind fiir solche fremden Koryphaen stets besondere Platze vorbehalten. 

Die medizinische und die Tantra-Fakultat kennen nur je einen gelehrten Grad, fiir 
erstere den des Manramba^^^^), fur letztere den des Ngaramba^^^^). 
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XVIII. KAPITEL 


Von der Heilkunde und den praktischen Lebensregeln 

des Lamaismus 

D er Heilkunde im Lamaismus imd ihren verwandten Gebieten, wie Hygiene, Sanitats- 
wesen und Diat, mufi ich einen besonderen Abschnitt widmen, weil die Lehre vom 
gesunden und kranken Menschen und die praktische Auswertung ihrer Beobachtungs- 
methoden und Scblufifolgerungen im Leben der lamaistischen Welt eine aufier- 
ordentlicb wichtige Stellung einnehmen. Die Zusammenhange sind so eng, dafi man diese 
Wissenschaft mit Recht in die Glaubenslehre des Lamaismus mit einbeziehen kann. So 
hat der russische Forschw Kirilov die Gesundheitslehre als ein Merkmal der lamaisti- 
schen Glaubenslehre bezeichnet^®*®). Die Tatsache, dafi der Kandschur, der kanonische 
Kodex des Lamaismus, manchen ins Fach der Medizin und ihrer Grenzgebiete fallenden 
Hinweis und eine stattliche Anzahl von Schriften mit Beschw^orungsformeln gegen die 
verschiedensten Krankheiten enthalt^®**), verleiht der Bezeichnung der Heilkunde als 
Dogma eine gewisse Berechtigung. Aber auch im halbkanonischen Tandschur gibt es eine 
Reihe von Schriften iiber die Medizin, die wertvolle Hinweise enthalten^®*®). Femer 
diirften die lamaistischen Regeln uber die Lebenshaltung und sicherlich auch manche 
Verfahren der tibetischen Heilkunde, besonders soweit es sich um ..Hausmittel** oder 
Arzneien aus dem Pflanzenreich handelt, die Beachtung medizinischer Forschung im 
Abendlande beanspruchen. Es ist mit Sicherheit anzunehmen, daS die uber Jahrhunderte 
sich erstreckenden biologischen vmd physiologischen Beobachtungen der Lama-Arzte 
irgendwelche brauchbaren Ergebnisse erzielt haben, die zweifelsohne auch fiir unsere 
modeme Medizin von einigem Wert sein diirften^®®®). Diese Ansicht bestatigen einige 
Stellen aus der auf Seite 372 mitgeteilten Dbersetzung eines Kapitels uber den „taglichen 
bestandigen Wandel", das einem lamaistischen Originalwerk entnommen ist. 

Schliefilich diirfte die Behandlung der medizinischen Wissenschaft der Lamen in 
einem besonderen Kapitel auch damit begrundet sein, dafi fiber diese Disziplin in Europa 
mit Ausnahme einiger weniger Werke in russischer Sprache^®®’) nur eine Arbeit von Be- 
deutung vorliegt, namlich die „Beitrage zur Kenntnis der tibetischen Medizin * von 
Heinrich Laufer (1900). Diese nur 41 Seiten starke Dissertation ist inhaltlich um so 
wertvoller, als sich der Verfasser redlich Mfihe gegeben hat, alle Schriften, Aufsatze und 
zerstreuten Notizen fiber die Medizin der Lamen zu sammeln. Damit ist eine hochst 
schatzenswerte Bibliographic gegeben, die ffir die Zeit bis zu ihrem Erscheinen wohi 
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keiner Erganzung bedeirf. Ihr besonderer Wert liegt darin, dafi sick der Verfasser auf 
die Mitarbeit seines Bruders, des Professors Dr. Berthold Laufer vom Field Museum 
in Chicago, eines ausgezeichneten Kenners der mittel- und ostasiatischen Sprachen und 
Literaturen, stutzen konnte. Nur solch eine Zusammenarbeit des Mediziners und des Philo- 
logen und Realienkenners im mittelasiatischen Kulturkreis kann iiberhaupt zu erspriefi- 
lichen Ergebnissen fiihren, wenn es sick darum handelt, uns die Gedankenwelt der 
lamaistischen Medizin, sei es in Obersetztmgen von Originalwerken in europaische Sprachen, 
sei es in Abhandlungen, die auf diesem Schrifttum fufien, zuganglich und verstandlich zu 
machen. Die einzelnen Abschnitte der erwahten Dissertation behandeln nach einer Einlei- 
tung iiber die in Frage kommende europaische Literatur zunachst das einheimische medizi- 
nische Schrifttum sowohl in tibetischer als auch teilweise in mongolischer Sprache. Wo 
angangig, lafit sie sich auch iiber die Beziehungen zu den Sanskritquellen aus. Dann ist die 
Rede von den Arzten und dem Studium der Medizin. von Anatomie und Physiologie, von 
der allgemeinen Patkologie und schliefilich von der speziellen Pathologie und Therapie. 
Ein zweiter Teil entkalt die Abschnitte uber die Diagnostik, die Heilmittellehre, die 
Chirurgie und die tierarztliche Medizin^®®®). In bezug auf die Heilmittellehre sei uns der 
Vollstandigkeit halber gestattet, hier nock auf ein im Jakre 1913 erschienenes grofieres 
Werk hinzuweisen, die ..Beitrage zur Kenntnis der chinesischen sowie der tibetisch- 
mongolischen Pharmakologie" von Prof. Dr. med. et phil. Hiibotter. Diese „Beitrage“ 
greifen hauptsachlich auf chinesische Quellen, zum Teil sehr alten Datums, zuriick, die 
aber ihrerseits unzweifelhaft die tibetischen Methoden beeinfluBt haben^^®®). Fur die 
Geschichte der Wanderung pflanzlicher Heilmittel und deren Anwendung in der tibeti- 
scken Medizin werden Berthold Laufers umfangreiche „Slno-Iranica“ zu Rate zu 
ziehen sein^®^°). 

Dem Studium der lamaistischen Heilwissenschaf t seitens des Europaers stellen sich 
eine ganze Reihe von Schwieri^eiten in den Weg. Die eine davon ist subjektiver Natur, 
da ein wirklicher Erfolg nur zu erzielen ist, wenn Linguist und Mediziner sich gegenseitig 
erganzen. Aber auch zerstreute Notizen in Aufsatzen luid in einzelnen Biichern iiber Tibet 
und die lamaistischen Lander liefern wertvolles Material zu ihrer Anatomie, Pathologie 
und Therapie. Es ergibt sich aus allem wenigstens ein vorlaufiges, wenn auch noch un- 
deutliches Bild von der lamaistischen Medizin. Eine ernstere Schwierigkeit liegt darin, 
daft die Lamen bezuglich der Mitteiltmgen iiber ihre Heilkunde eine gewisse discipline 
arcani walten lassen, wenngleich sie andererseits nicht anstehen, in Ausnahmefallen auch 
dem kranken Europaer ihre arztliche Hilfe zu erweisen, wie ich selbst an mir erfahren 
durf te, als ich in Lussar schwerkrank darniederlag. Der Khampo des nahen Klosters schickte 
mir emen Lama-Arzt, der mir in meiner traurigen Lage Linderung verschaffen sollte^®*^). 
Die Zuriickhaltung der Monche erwahnt iibrigens schon der schwedische Gelehrte 
Alexander Castren, wenn er hervorhebt, daft ein Khampo-Lama, den er des ofteren 
besuchte, die aufterste Vorsicht eui den Tag legte, sobald das Gesprach auf die 
medizmische Wissenschaft kam. 

Eine andere objektive Schwierigkeit durfte darin liegen, daft gerade die medizini- 
schen Werke, und zwar die gedruckten — von den heuidschriftlich verbreiteten sei hier 
ganz abgesehen — , schwer erhaltlich sind. Es mag das wohl einerseits darin begrundet 
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sein, dlafi, wie schon im vorigen Kapitel angedeutet, die Zahl der Lamen, die sich nach Be- 
endigung des langjahrigen TsEumj id- Stadiums noch dem der Heilkunde widmen, verhaltnis- 
mafiig gering ist. Anderseits darf aber aucb nicht vergessen werden, dafi die tibetischen und 
mongolischen „Verlags“-Gepflogenheiten, wenn wir uns so ausdriicken diirfen, „hohe 
Auflagen" uberhaupt nicht kennen. Der Satz bleibt in der lamaistischen Klosterdruckerei 
„stehen^^^^)". Das stellt sogar einen Vorteil vor unserm Letterndruck dar, wenn es sich 
darum handelt, eine „zweite Auflage" erscheinen zu lassen. Eine solche besteht aus einem 
einzigen neuen Abzug, der nur „auf Bestellung“ angefertigt wird. Eine Ausnahme machen 
kleine, „gut gehende“ Sutras, die man auch in grofierer Anzahl herzustellen pflegt. Aus 
dieser Oberlegung heraus wird verstandlich. was Berthold Laufer in seiner ..Skizze 
der mongolischen Literatur“ iiber die uns hier interessierenden Bucher schreibt. Zwar 
handelt es sich im vorliegenden Falle um mongolische Schriften iiber die Heilkunde. aber 
wir konnen das dort Gesagte wohl auch ohne weiteres auf tibetische medizinische Werke 
iibertragen: „Erwahnenswert ist die Tatsache, dafi medizinische Werke (in erster 
Reihe solche kanonischen Ansehens) hoher im Preise stehen als andere und unter keinen 
Umstanden einen Rabatt vertragen, ja jedes Handeln um den geforderten Preis aus- 
schlie6en^®^®).“ 

Der unter der Regierung des letzten Zaren in St. Petersburg praktizierende Arzt 
P. A. Badmajev^®^^), ein getaufter, ursprunglich lamaistischer Burjate, der seine 
tibetisck-medizinischen Keimtnisse in den Klostern seiner jenseits des Baikal llegenden 
Heimat erworben hatte, um sie dann in der russischen Reichshauptstadt auf der militar- 
medizinischen Akademie europaisch zu erganzen, weifi iiber die heilkundliche lamaistische 
Literatur zu berichten : Viele Werke sind infolge ihrer Seltenheit und der Unmoglich- 
keit, ins feme West-Tibet zu gelangen, nicht nur Privatpersonen, sondern auch reichen 
mongolisch-burjatischen buddhistischen Klostern unerreichbeur . . . Auf die Beschaffung 
von seltenen Biichem, Heilmitteln und andern Dingen, die fiir ein eingehendes Studium 
der tibetischen Medizin unumganglich notwendig sind, mu6 man oft sehr lange warten. 
Originalwerke iiber Medizin, Anatomie, Physiologic, Embryologie, Zoologie, Botanik 
und Mineralogie, chirurgische Instrumente und die verschiedenartigen Heilmittel konnen 
nur unter Beihilfe von Fachleuten erworben werden, die, wie allenthalben in Tibet und 
seinen Grenzlandern, auBerdem auch noch recht selten sind^®*®).“ 

Wie erkl^t es sich nun, daS im „Schneelande" und bei den iibrigen sich zum Eamais- 
mus bekennenden Volkem der Arzt stets dem priester lichen Stande angehort? Damit 
tritt uns eine Erscheinung entgegen, die wir in andera buddhistischen Landem bei weitem 
nicht in so ausgepragtem Mafie beobachten konnen. Wir wollen dabei von China absehen, 
wo nach einer Mitteilung des Botanikers Bretschneider wenigstens das Sammeln der 
Heilpflanzen und Wurzeln von buddhistischen Monchen betrieben wird^®^®). 

Die Vereinigung von Arzt und Priester im „Medizinmann“ ist dem Ethnologen von 
vielen Naturvolkem her gelaufig, etwa von den Indianem Nord- und Siidamerikas, den 
Polynesiern und Melanesiem, den Negerstammen Afrikas und den Eingeborenen Sibi- 
riens mit ihren Schamanen^®^^). Aber auch bei Volkem hoherer Kultur ist die Vereinigung 
von Priester und Arzt in einer P erson weit in die Anfange zuriick zu verfolgen. Die funf 
Bucher Mose, besonders das dritte, das ,,Priesterbuch , zeigen deutlich, daB Funktionen 
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tind Gutachten auf dem Gebiet der Hygiene und des Sanitatswesens, wle z. B. beim Aus- 
satz, den Prlestern zugewiesen werden^^^®). 

Kein Wunder also, wenn die grundlegende Anschauung der Zusammengehdrigkeit 
Yon Medizin und Priestertum mit seinen kultischen Praktiken aucb fiir den lamaistischen 
Kulturkreis ein bestimmendes Moment bildet! 

In Europa ist man allgemein der Ansicht, die medizinische Wissenschaft der Lamen 
babe weder von der Anatomie noch vom Blutkreislauf , den chemischen Eigenschaf ten der 
Heilpflanzen und der andern Arzneien eine Ahnung. DieseAnscbauung mufijedochnacbder 
Meinung von ProfessorPozdne je vberichtigt werden. Freilicbistden Lamen die chemische 
Zusammensetzung der Heilmittel verhaltnismafiig wenig bekannt, dock darf man desbalb 
nocb lange nicbt sagen, dafi sie von den ibnen innewohnenden Kraften liberbaupt nicbts 
Aviifiten. Bei der Zusammensetzung ibrer Heilmittel lassen sich die Lama-Arzte — und 
jeder Arzt ist bier gleicbzeitig aucb Apotbeker — vorwiegend von der aufieren Bescbrei- 
bung der Heilpflanzen leiten^^^^). Man mu6 aucb zugeben, dali die Lama-Arzte es wabr- 
baft meisterbaft verstanden baben und nocb versteben, in ibren „Krauterbucbern^^^°)“ 
das zu erfassen, worauf es ibnen ankommt. Hier findet man die genauesten Angaben 
liber die aufiere Gestalt der Pflanze und ibrer Teile, ibren Standort, ibre Verande- 
rungen wabrend des Wacbstums und die giinstigste Zeit, in derWurzeln, Stengel, Blatter, 
Bliiten oder Friicbte gesammelt werden miissen. Selbstverstandlicb feblen aucb nicbt An- 
gaben liber die beilkraftige Wirkung der Pflanzen^^^^). 

Vor mir liegt ein aufierordentlich eindrucksvolles und seltenes Muster dieser 
lamaistiscben mediziniscben Literatur. Es ist eine Handscbrift von 298 Seiten in 
Aktenbogenformat auf europaiscbem Papier, die Dr. Hans Findeisen auf seiner 
Expedition zu den Jenissej-Ostjaken 1927 — 1928 erworben bat. Es bandelt sich 
bier um ein Sammelwerk, in dem der weitaus grofite Teil — 243 ganz eng, aber 
sehr sauber geschriebene Seiten — einer Beschreibung der Heilmittel gewidmet ist. 
Inhaltlich aber geht aucb dieser Teil iiber den Rabmen eines blofien Krauterbucbes 
binaus, da aucb achtzig Stoffe tierischer Herkunft und dreizehn aus dem Mineral- 
reicb bzw. unbestimmbarer Herkunft aufgefiihrt sind, nebst eingehenden Angaben iiber 
Benennung, Ausseben, Verwendung usw. Im ganzen entbalt dieser Teil des Werkes 
die stattliche Anzahl von 642 lamaistischen Heilmitteln. Der Verfasser oder, genauer 
gesagt, Kompilator gibt sicb im Scblufiwort dieses Teiles des Buches als ein Lama aus 
dem Stamme der Chorin-Burjaten namens Wangtscbug^^^^) zu erkennen, der dieses 
umfangreicbe Buck im Jahre 1844 vollendet hat. Der Text ist aus den verschiedensten 
Quellen zusammengetragen und fast durchgangig in tibetiscber Sprache mit zwiscben- 
zeiliger mongolischer Obersetzung gegeben. Nur einige wenige Seiten sind rein mongolisch. 
In unendlich mubevoller Arbeit hat der beilkundige Lama, wo er nur irgend konnte, den 
Beschreibungen erlautemde, in prachtigen Farben gehaltene Zeichnungen beigegeben, die 
freilicb nach unsern Begriffen stark von der Wirklichheit abweichen. Auf diese Weise 
sind von den Heilmitteln 257 Pflanzen und 80 Tiere und 13 sonstige Stoffe bildlich 
dargestellt. Bei einigen Tieren ist in ungelenken Ziigen aucb die russiscbe Bezeicbnung 
hinzugefiigt, eine Arbeit, die dem Schreiber anscheinend recht sauer geworden isF^^^). 
An andern Stellen, meistens bei Pflanzen, hat der Verfasser den russiscben Namen fein 
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sauberlich in mongollscher Schrift hinzugefugt, so daB dadurch in vielen Fallen die genaue 
Bestimmung wesentlich erleichtert wird. Bemerkenswert ist, dafi bei den Medikamenten, 
die aus China oder RuBland bezogenwerden mussen oder konnen, in einer besondern, stets 
unten auf der Seite ausgesparten Rubrik in einer Notiz in mongolischer Sprache der Preis 
fur eine naher bezeicbnete Menge in russischer Wahrung angegeben ist. Diesem Heil- 
mittelbuch folgt ein nur drei Folioseiten umfassendes Progranun des gesamten medizinisch- 
pbarmakologischen Kompendiums. Him reiben sich zwei mongolische medizinische Trak- 
tate von 5 bzw. 44 Seiten an^®®^). 

Die Zusammensetzung der tibetisch-mongolischen Pharmakologie spricht dafiir, daft 
sicb die Heilkunde der Lamen vorzugsweise auf die Erf ahrung griindet. Von diesem Stand- 
punkt aus betrachtet, enthalten ihre Bucher ohne Zweifel manches, was der Ausnutzung 
wert ist. Sowohl Professor Pozdnejev als auch der franzosische Forschungsreisende 
Labbe (dieser in seinem Werke „Chez les Lamas de Siberie“) berichten als Augen- 
zeugen von Fallen, in denen die Lamen Kranke heilten, die von europaischen Arzten 
bereits aufgegeben waren^®®®). Javon A. A. Badmajev, der bereits vor seinem Bruder 
P. A. Badmajev nach den Grundsatzen der tibetischen Medizin in Petersburg praktizierte, 
bis zu seiner Taufe aber ein emgesehener Gelong im grofien Kloster Agha in Transbai- 
kalien war, wird berichtet, dafi er, damals auf kaiserlichen Befehi einem Militarlazarett 
zugeteilt, mit besonderem Erfolg Scbwindsuchtige und — Krebskranke bebandelte^®®®) ! 
Im Zusammenhang mit diesen Mitteilungen entbehrt auch jene Notiz Labbes nicht eines 
gewissen Interesses, die das Verhalten der Bevolkerung Transbalkaliens gegeniiber den 
Lamen und den Geistlichen der russischen Staatskirche, die zu den Burjaten als Missio- 
nare gekommen waren, kennzeichnet : „Der Lama ist fiir uns“ — so erklarten die Bur- 
jaten^®®^) — „nicht nur Geistlicher, sondern er hilft uns auch, wenn wir und die Unseren 
krank sind; der russische Priester kann das nicht... “ Nichts liegt mir femer, als den 
Methoden der tibetischen Heilkunde hier das Wort reden zu wollen, aber die angefiihrten 
Zeugnisse und die anderer Reisender sollten uns abhalten, ein allzu schroffes Urteil 
iiber die allerdings stark auf Aberglauben und Hypnose fufiende tibetische Heilkunde zu 
fallen und deren Arzneimittelschatz einfach als „Dreckapotheke“ abzutun. Wenn auch 
in den lamaistischen Heilmittelbuchem Wolfszahne, Affenknochen, Schlangenfleisch. 
Drachenblut und Eulenkot eine Rolle spielen^®®®), so geht es doch vielleicht etwas zu weit, 
nach diesen von den Gegnern gem vorgeholten Proben gleich die ganze Jahrhunderte alte 
Lehre vollkommen zu verdammen. Auswiichse gibt es iiberall, und wir brauchen nur 
daran zu erinnern, wie es mit der europaischen Medizin vor zwei, drei Jahrhunderten 
ausgesehen hat und was noch heute bei uns fiir lebensgefahrliche Quacksalberei durch 
Unberufene getrieben wird. 

Die auBerordentlich reiche medizinische Literatur der Lamen geht zum weitaus 
grofiten Teil auf indische Vorlagen zuruck. Somit ist es verstandlich, daft ihre Grund- 
anschauungen in den indischen Vorstellungen vom menschlichen Organismus wurzeln. Die 
Lamen lassen es aber nicht bei dieser Xatsache bewenden, sondem suchen den Ursprung 
ihrer Heilwissenschaft uber das Zeitalter des Buddha in jenes der Gestalten des indischen 
Mythus zu verlegen. Die tibetischen Legenden berichten dariiber^®®®) : 

Die Gottheit Sserdub^®*®) belehrte den Himmelsbewohner Ssambo-Lha^®®^) 
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liber hunderttausend Methoden der Pharmakologie und Chirurgie. Sserdub, besorgt um 
das Wohlder Menschhelt, iiberlieferte diese Kenntnisse seinem Sohne Mjurba^®®^), dem 
Herrscher aller Lebewesen. Dieser gab sie an zwei Heilkundige waiter, an den Arzt der 
Himmlischen und an den Sohn der Asvini^®®®), von denen die medizinischen Kenntnisse 
an Indra ubergingen, der nach indischen Quellen wiederum anfanglich himmlische und 
spater irdische Weise zu seinen Schiilern hatte. Zu diesen — es weiren ihrer im ganzen 
sieben — gesellten sich noch acht irdische Arzte, die der Nacbwelt je ein medizinisches 
Buck hinterlassenhaben, das bei den Tibe tern als Sammelwerk unter dem Titel Tsar aka 
bekannt ist. Wenn dies Buck, wie Sarat Ckandra Das kurz anfiikrt^®®^), neben dem 
keilkundlicken Stoff auck viele Zauberpraktiken entkalt, so wird uns das nach den Dar- 
legungen fiber das Verkaltnis von Arzt und Priester, der ja auf dieser Stufe ebenfalls, 
und zwar vornekmlich Magier ist, nicht befremden. Jedenfalls gilt dieses Werk, das 
schon vor Gautama Buddha vorhanden war, ffir die Lamen als das alteste mediziniscke 
Lehrbuch fiberhaupt. Nach dem Dschudschi oder „Vier-Wurzel-Buck^®®“)“, auf das 
ich noch zu sprechen komme, beschaftigten sich mit dem Tsaraka vier als sagenhaft zu 
betrachtende Vertreter des Brahmanismus, namlich Brahma, Siva und Visnu, in denen 
wir ohne weiteres die indische Trimurti wiedererkennen, und femer Dschonnu Dong- 
dug. SeinName bedeutet inwortlicherObersetzung der „Sechs-Gesichtige Jfingling^^®®) . 

Von diesen Brahminen ging gemafi derselben Quelle die Kenntnis der Heilwissen- 
schaft auf die Reprasentanten des „echten" Buddhismus fiber, und zwar auf die mythischen 
Gestalten des Manjusri, Avalokitesvara und Vajrapani, und die geschichtlichen 
Grofien des Ananda und eines andem Buddha- Jfingers, den das Dschudschi Tsodsched 
Dschonnu, zu deutsch den „jungen Leibarzt^^®^)** nennt. Er war der Sohn des Konigs 
Bimbisara und einer Kaufmannstochter, mit der dieser in morganatischer Ehe lebte. 
Von ibm wird nach P. A. Badmajev in den tibetischen Buchern berichtet, daB er das 
Studium der mneren Krankheiten und der Chirurgie betrieben und sich im AnschluBdaran 
zur Vervollkommnung seiner Kenntnisse in das Land aufgemacht habe, „in dem man sich 
ausschliefilich mit der Aufrichtung von Steinen beschaftigt *. In dem neuen Himmels- 
strich, mit dem Badmajev Agypten^®®®) identifiziert, wurde Tsodsched Dschonnu unter 
sachkundiger Leitung mit der Anatomie, besonders mit den Methoden zur Offnung des 
Schadels, vertraut^®®*). Spater kehrte er nach der Heimat zurfick, wo er sich dem Studium 
mehrerer Sprachen widmete und damit die Moglichkeit gewann, seine medizinischen Kennt-. 
nisse verschiedenen Volkern zuganglich zu machen. In Rajagriha^®^®), wo einer seiner 
Verwandten als Landesffirst herrschte, angekommen, wurde der illegitime Konigssohn 
nach kurzer Zeit zum Haupt der Arzte erkoren. Er soil sogar Buddha selbst von einer 
Krankheit geheilt haben. 

Dieser Tsodsched Dschonnu ist nach der Auffassung der tibetischen Gelehrten 
der Verfasser des Dschudschi, das neben dem Lhantab^®'^^) bis auf den heutigen Tag 
als das grundlegende Lehrbuch der gesamten lamaistischen Heilwissenschaft in Gebrauch 
ist. Ein genaueres Datum ffir den Abschlufi dieses Werkes ist nicht f^tzustellen, und 
die Ausgaben, deren sich die jetzigen tibetischen und — manchmal in Obersetzung 
auch die mongolischen Arzte bedienen, gehen auf eine Redaktion des tibetischen Mediziners 
Jutogba Jondongonbo^®^®) zurfick. Das Dschudschi hat eine ganze Reihe von Kom- 
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mentaren erlebt. Sein Original kennen wir nicht, seine vor der Redaktion durch Jutogba 
Jondongonbo liegende Obersetzting aus dem Sanskrit soil von Vairocana hergestellt 
worden sein^^’®). Nach diesem Kompendium erfolgte der Unterricht der Arzte in Tibet 
anfanglich im gebeimen, imd zwar aus Furcht, die berufenen Anhanger und Vertreter 
der Bonbo-Lehre konnten den Inhalt des Werkes tor ihre Zwecke ausnutzen^®^^). 

Jutogba Jondongonbo hinterliefi das Werk einem seiner Schuler, der zufallig den 
gleichen Namen wie er selber trug und darum bei den Lamen als Jutogba Jondon- 
gonbo bekannt ist. Cber seine JugendwirdvielSagenhaftesberichtet^®^®). Wahrend 

seines medizinischen Studiums wurde er mehrfach in Anerkennung seiner Heilerfolge 
durch Geschenke in Form von Fachliteratur, die damals noch seltener als heute war, 
ausgezeichnet. Auf seiner Reise nach Indien soil er 65 Methoden des Wasserheilver- 
tohrens kennengelernt haben. Ferner wird berichtet, er habe als erster das Pulsfiihlen in 
die tibetische Untersuchungsmethode eingetohrt^®^^) und hieriiber ein tonfbandiges ( !) 
Handbuch geschrieben. Auch eine besondere Erklarung zum 31. Kapitel des Dschudschi, 
das liber die Qualifikation der Arzte handelP®^®), hat dieser vielseitig gebildete Mann 
verfafit. Wichtig ist, daB er in seiner Ausgabe des Dschudschi die sinngemafien Ande- 
rungen getroffen haben soil, die durch den damaligen Stand der arztlichen Kunst in Tibet 
bedingt waren. Er hat also, mit andem Worten, den Inhalt des ursprunglich doch tor 
indische Verhaltnisse zugeschnittenen Buches den Verhaltnissen und Forderungen seiner 
Heimat, des „Schneelandes**, angepaBt. Dadurch erst wurde das Werk allgemein zu- 
ganglich und verstandlich. AuBerdem schrieb Jutogba Jondongonbo II. zum Dschudschi 
einen Anhang sowie einen Kommentar in achtzehn Kapiteln. V. P. Vasiljew verlegt die 
Lebenszeit dieses groBen Arztes in den Anfang des neunten Jahrhunderts unserer Zeit- 
rechnung^®’®). Jedenfalls beginnt mit Jutogba Jondongonbo II. eine neue Blutezeit der 
tibetischen Heilwissenschaft, die nach der literarischen bzw. didaktischen Seite auch 
dahin gekennzeichnet ist, daB die medizinische Literatur sich machtig entfaltete und sogar 
medizinische Atlanten herauskamen — eine grofie Neuheit fur die Tibeter^®®®). Die 
Blutezeit der Schule des Jutogba II. dauert bis gegen das Ende des 17. Jahrhunderts. 

Dabei ist bezeichnend, daB nach einer Angabe von P. A. Badmajev seit der 
Reformation durch Tsongkhapa der Mittelpunkt der Heilwissenschaften nicht mehr in 
Zentral-Tibet, sondern im Amdo-Gebiet lag, und zwar hauptsachlich in den Klostem 
Dschanba und Ssurkar^®®^). Dadurch muBte naturlich Amdos Bedeutung als Sitz 
lamaistischer Wissenschaft noch hdher steigen. Auch dort fanden sich neue Kommen- 
tatoren des Dschudschi. Wenn jedoch im emschlagigen Schrifttum seit dieser Zeit nichts 
Besonderes iiber einen Aufschwung der lamaistischen Medizin und Heilkunde berichtet 
wird, so diirfen wir doch aus einer stattlichen Anzahl von verstreut zu findenden Biicher- 
titeln den SchluB ziehen, daB die Lamen auch weiterhin das medizinische Erbe ihrer Vater 
pf legen und ihre eigenen Erfahrungen schriftlich niederlegen. 

Zu dieser Art von Literatur rniissen wir auch Tagebiicher oder Bulletins lamaistischer 
Arzte rechnen, von denen Pozdnejev^®®®) spricht. Es handelt sich dabei zwar nur um 
Notizen mongolischer Lamen, dennoch durften aber nach der Vermutung Heinrich 
Laufers und unserer eigenen auch die tibetischen Lamen solche arztlichen Tage- 
bucher tohren^®®*), „in welche sie die Geschichte der' von ihnen behandelten ICrankheiten 
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und die von Ihnen angewandten Hellmittel eintragen“. Diese Bucher pflegt ein Lama als 
Erbe seinem Lieblingsschiiler zu iiberlassen. Pozdnejev erzahlt z. B. von einem tibe- 
tlschen Leibarzt des derzeltigen Chutuktu von Urga, dessen Annalen, auf berelts zwanzig 
stattliche Bande angewachsen, in die Hande seines Lieblingsschiilers iibergegangen waren. 
Sie warden iibrigens mit Vorliebe von vielen weither angereisten Lamen kopiert. 

Jedenf alls denken auch die gebildetsten unter den heutigen Anhangem des Lamaismus 
durchaus nicht daran, sich von ihrer Heilkunde zugunsten der europaischen abzuwenden, 
wenngleich sie auch unserer arztlichen Kunst und besonders den Heilmitteln ein grofies 
Interesse entgegenbringen. Davon durfte ich mich auf meinen Reisen in Tibet oft genug 
iiberzeugen. Man kann einem heilkundigen Lama keine grofiere Freude bereiten, als wenn 
man ihm eine schmucke Reiseapotheke mit glitzernden Flaschchen und blitzenden MetalL 
tuben schenkt. Der intelligente Lama-Arzt verschliefit sich unserer Heilkunde und ihren 
Methoden durchaus nicht, er ist sogar bestrebt, sie kennenzulemen^^®^). Kennenlemen 
bedeutet aber noch lange nicht Anerkennen. Wenigen durfte es bekannt sein, dafi noch 
vor etwa drei Jahren in Berlin ein bescheidener lamaistischer Arzt namens Rintschen^®^^) 
weilte. Er war seinerzeit zusammen mit dem damaligen Vertreter des mongolischen Unter- 
richtsministeriums Ischi-Dordschi hierhergekommen. Seine Aufgabe bestand darin, 
liber den Gesundheitszustand von etwa fiinfzig jungen Mongolen und Mongolinnen zu 
wachen, die in Deutschland Aufenthalt genommen hatten, urn sich praktische und theo- 
retische Kenntnisse anzueignen^^^®). Der Lama Rintschen, ein Mann in mittleren Jahren, 
fiihrte auch eine tibetische Apotheke mit sich. 

Wie sich die gebildeten Mongolen zur europaischen Heilwissenschaft stellen, mag aus 
einer Stelle hervorgehen, die das im Jahre 1924 veroffentlichte „Programm des Gelehrten 
Comites der Mongolischen Volksrepublik** enthalt. Es heifit dort: „Wohl angebracht ist 
es, wenn die mongolischen Arzte ein besonderes, die Methoden des Heilverfahrens zum 
Forschungsgegenstand erhebendes Kabinett einrichten, um durch Spezialbegabte die Ver- 
haltungsmafiregeln der europaischen Heilwissenschaft kennenzulernen und zu untersuchen 
und um ferner, die Heilmethode der Tibeter an Hand der Forschungen der 
Europaer ergriindend, die Arten der Medikamente der tibetischen Methode, 
die Diagnose der Krankheiten und den Verlauf der Kur zu erforschen. Und 
weiter gehort es sich, dafi man in Verbindung damit Vorkehrungen zur Eroffnung einer 
Lehranstalt der arztlichen Kunst trifft^^®*^)." 

Diese Auslassungen lassen an vorsichtig fiihlender und sondierender Skepsis gegen- 
iiber dem Neuen nichts zu wiinschen iibrig, Zudem erscheint es auch gar nicht angebracht, 
dafi man lamaistischen Medizinern zumute, ihre in Jahrhunderten erprobten Methoden, 
Rezepte und Kuren einfach iiber Bord zu werfen, ohne zu wissen, ob ein neues, noch un- 
verstandliches System iiberhaupt in der Lage sei, Besseres an seine Stelle zu setzen. 

Von den Lamen selbst warden die medizinischen Werke in zwei Gruppen eingeteilt, 
namlich in „grundlegende*\ das heifit solche, die die Materia medica wissenschaftlich (im 
einheimischen Sinne) behandeln, und in „praktische“, dieunsern Arzneibucherngleichen. 

Zu den grundlegenden Werken ist besonders das sehr umfangreiche Lhantab zu 
rechnen, das acht Unterabteilungen hat, die in 156 Kapitel zerfallen. 

Auch das Dschudschi umfafit die gleiche Anzahl von Kapiteln. Es scheint, daft 
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wir im Lhantab nur eine erweiterte Oberarbeitung des Dschudschi vor uns haben. Letz- 
teres zerfallt, wie schon sein Name sagt, in „vier Wurzeln oder Grundlagen“, deren 
Inhalt wir hier nach Laufer kurz cheirakterisieren: 1. den Wurzeltraktat, das heifit den 
„grundlegenden“, der von den allgemeinen Anschauungen fiber Anatomie, Theorie der 
Medizin usw. handelt, 2. den Traktat der Erklanmg, der von der Physiologic und 
Behandlungsweise spricht, 3. den Traktat der Unterweisung fiber die Krankheiten und 
4. den Traktat uber die Therapie^*®®). 

Im acht Teile umfassenden^®®®) Lh antab hingegen finden wir folgende Gliederung 
des Stofles: 1. die physiologischen und pathologischen Beziehungen beim erwachsenen 
Menschen, 2. dasselbe bei Kindem und die Kinderkrankheiten, 3. Frauen und Frauen- 
leiden, 4. hysterische Krankheiten, 5. solche, die chirurgische Eingriffe erfordern, 
6. Krankheitserscheinungen, die von Vergifttingen herrfihren, nebst einer Beschreibung 
der Gifte und ihrer Wirkungen, 7. die Erkrankungen des Alters und 8. die Mittel zur 
Kraftigung des Alters. Jeder dieser Abschnitte zerfallt in kleinere Kapitel, die in gleicher 
konsequenter Reihenfolge die Krankheiten speziell darauf betrachten, ob sie ihre Ursache 
in einer Storung des Emeuerungsprozesses a) der Gase oder des Windes, b) der Galle 
und c) des Schleimes haben^®®®). 

Damit aber sind wir bei der lamaistischen Grundauffassung vom Lebens- 
prozefi des Menschen angelangt. Diese Grundauffassung lafit sich kurz in folgende 
Satze kleiden^®®^) : Die Krankheitserreger, die Lebenskrafte und die Unreinheiten 
(Aussonderungen) sind die drei Komponenten des Organismus. Infolge ihres relativ nor- 
malen oder anormalen Zustandes lebt der Organismus. oder aber er zerfallt. Als Krank- 
heitserreger gelten : die Gase, die Galle und der Schleim. Die ersteren unterscheidet man 
in belebende, nach oben strebende, sich allerorts (im Korper) verbreitende, die Tem- 
peratur gleichmafiig gestaltende und nach unten abfuhrende^®®®). Die Galle fordert die 
Verdauung, verandert die Farbe, hebt die Zeugungskraft, starkt das Sehvermogen und 
bestimmt die Gesichtsfarbe. Der Schleim oder die schleimigen Substanzen bilden die 
Grundlage, fordern Faulnisprozesse und die Geschmacksempfindung, lassen ein Gefuhl 
der Befriedigung entstehen und wirken bindend. Somit gibt es ffinfzehn Manifestationen 
von Kreinkheitserregern. 

Nach einer Mitteilung des obengenannten Lamas Rintschen rufen die Krankheits- 
erreger aus der Kategorie der Gase Nervenleiden und fiberhaupt solche der psychischen 
Sphare hervor, diejenigen der Galle dagegen insbesondere Sodbrennen, Magenleiden, gan^ 
allgemein Krankheiten, die mit dem Stoffwechsel verbunden sind. Die Krankheiten der 
Gewebe aber sind auf Wirkungen der schleimigen Substanzen zurfickzuffihren. 

Im Gegensatz zu diesen Krankheitserregem stellen folgende Bestandteile die sieben 
Lebenskrafte des Organismus dar: der Saft (Chylus), das Blut, die Muskeln, das 
Fett, die Knochen, das l^ochenmark und das Sperma. Exkremente, Urin und Schweifi 
bilden die Unreinheiten. 

Wenn nun diese ffinfundzwanzig Faktoren, die Geschmackseigenschaften der Nah- 
rungsmittel, die Krafte und die Lebenshaltung des Menschen im rechten Gleichgewicht 
oder Verhaltnis zueinander stehen, dann kommt der Organismus zur Entfaltung ; tritt aber 
eine Abweichung davon ein, so zeigen sich Schaden, als deren Ursachen wiederum zwolf 
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namliaft gemacht werden, die sich aber auf zwei Hauptmomente, Hitze imd Kalte, zu- 
riickfuhren lassen. Das ist in ganz kurzen Worten die Quintessenz der lamaistischen 
Auffassung vom gesunden nnd kranken Menschen. 

Pozdnejevs Ausgabe des „Handbuches der tibetischen Medizin“ gestattet einen 
Oberblick iiber den Inhalt des Dschudschi, soweit dieses vorliegt. Es bieten sich uns 
in dieser Ausgabe die beiden ersten Teile des Werkes, die im mongolischen Original aus 
108 beiderseitig bedruckten Blattern bestehen. Der dritte Teil enthalt 550 und der vierte 
148 ebensolche Folien^^^^). Leider hinderte der Tod den so verdienstvollen Forscher an 
der Beendigung seines Werkes^^^^). 

Der erste Teil des Dschudschi umfafit nur sechs Kapitel. Das erste versetzt uns 
nach den in alien buddhistischen, also nicht nur lamaistischen, Biichern iiblichen An- 
rufen^^^^) an die Gottheit in ein stark indisches Milieu, einen Park oder besser eine 
Gartenstadt, die Plantagen von allerhand Heilpflanzen birgt. Hier haben sich die wifi- 
begierigen Jiinger der Medizin, von denen viele namentlich angefiihrt werden, versammelt, 
um den Unterweisungen ihres Lehrers, des „K6nigs der Arzte“, zu lauschen, der auf die 
an ihn gerichteten Fragen in je einem Kapitel Antwort gibt. Mit Riicksicht auf diese 
Form der gewissermafien schulmafiigen „Unterweisungen“ hat denn auch das ganze 
Werk neben der Abkiirzung „Dschudschi“ noch einen ausfiihrlichen Titel erhalten, der in 
deutscher Obersetzung lautet: „Das Wesen der Heilkunde — Die Grundlagen der acht- 
gliedrigen geheimnisvollen Instruktionen/* So zieht denn im zweiten Kapitel eine Ein- 
fiihrung in die Auslegung der Materia medica, sozusagen eine Disposition des Ganzen an 
ims voriiber, wahrend die folgendenvondenUrsachen der Krankheiten und den Symptomen 
sprechen. Ihnen schliefit sich ein Abschnitt fiber die Hilfsmittel der Heilkimde an. Den 
Abschlufi bildet ein erlauternderVergleich der Anlage des Werkes mit einem Baume^^^^). 

Der zweite Teil, die sogenannte „berichtende Grundlage'*, gibt zunachst einen 
Begriff davon, a) was der Heilung unterliegt, h) womit und c) wie sie ausgeffihrt wird, 
sowie d) wer sie vollzieht. Die Kapitel 2 — 6 handeln der Reihe nach von der Bildung 
des Organismus unter Anffihrung von vergleichenden Beispielen, von der natfirlichen An- 
ordnung der Organe und von ihren grundlegenden Eigenschaften und Funktionen. In 
diesen Absatz ist auch die Schilderung der Temperamente miteinbezogen. Dann werden 
wir in einem stark von aberglaubischen Anschauungen durchsetzten Kapitel mit den Merk- 
malen der Zerstorung des Organismus bekannt gemacht. Speziell den Krankheiten sind 
die Kapitel 8 — 12 gewidmet. Sie behandeln deren Ursachen, die begleitenden Nebenum- 
stande, den Weg, auf dem die Krankheiten in den Organismus gelangen, ihre Symptome 
und ihre Unterschiede. 

Von praktischer Bedeutung, in erster Linie fur den gesunden Menschen, sind die 
nachsten drei Kapitel, die Vorschriften und Regeln geben fur die gewohnliche Lebens- 
haltung, ffir das Verhalten in den verschiedenen Jahreszeiten und bei besondern Um- 
standen. Von diesen drei Kapiteln sei hier am Schlufi unserer Ausffihrungen fiber die 
Heilkunde als Probe das erste in Obersetzung wiedergegeben. Dies ist auch insofern 
berechtigt, als gerade in ihm auch eine 'Unmenge religios-ethischer Normen gegeben 
werden, die in ihrer Anknfipfung an die Vorschriften hygienischer und sanitarer Natur 
geeignet erscheinen, nochmals den Zusammenhang von priesterlichen imd arztlichen 
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Funktionen darzulegen. Der deutsche Text fufit nicht auf der russischen Obersetzung 
Pozdnejevs, sondern wurde aus der mongolischen Vorlage gewonnen. So erhalt der Leser 
eine bessere Vorstellung von der urspriinglichen Eigenart, die, in unserer Muttersprache 
wiedergegeben, allerdings etwas eigenartig klingt. 

Auch die anscbllefienden Kapitel sind librigens von praktischer Bedeutung fiir die 
allgemeine Lebenshaltung. Das erste bletet eine Obersicht iiber die Nahrimgsmittel. 
Unter ihnen finden sich auch solche, die in den Landern des Lamaismus nicht vorkommen, 
oder solche, die von Tibetern und Mongolen verschmaht werden^^^^). Die Aufzahlung 
solcher fremdartigen Nahrungsmittel verrat dieindische Herkunftdes Buches. Dannfolgen 
zwei Kapitel, die sich gegenseitig erganzen und von denen das eine sich iiber die Enthalt- 
samkeit verbreitet, das andere von der Vorsicht Speisen gegeniiber und von der Maftigkeit 
handelt. Die Abschnitte 19 — 21 beschaftigen sich besonders mit den Heilmitteln, und 
zwar der Reihe nach mit ihrem Geschmack^^®^), Ihren wirksamen Eigenschaften^^^^), 
ihrer Gruppierung und Zusammensetzung. Eingehende Beachtung verdient auch das 
^olgende Kapitel, das uns unter genauer Beschreibung mit „den die Krankheiten be- 
kampfenden Werkzeugen**, also mit dem Instrumentarium der lamaistischen Arzte bekannt 
macht. Pozdnejev kam sogar auf den gliicklichen Gedanken, einem einheimischen Atlas 
Abbildungen von chirurgischen und andern Instrumenten zur Erlauterung dieses Abschnitts 
zu entnehmen^^^®). Unter ihnen finden wir auch ein Inhalhatorium. Das nachste Kapitel 
handelt uber die heute auch bel uns so aktuellen Methoden zur Verlangerung des Lebens, 
doch istdie Ausdrucksweise dieses Abschnitts recht dunkeP®®^). Es folgen dann weltere 
Kapitel iiber die Untersuchungsmethoden und iiber das Verhalten des Arztes gegeniiber 
dem Patlenten. Ihnen schliefien sich andere an, die das allgemeine, spezielle und „au6er- 
ordentliche“ therapeutische Verfahren behandeln. Das Schlufikapitel belehrt die lama- 
istischen Jiinger Askulaps iiber ihren Stand und seine zahlreichen Pflichten. 

Und nun folge der vorher angekiindigte Abschnitt iiber den „tagllchen bestandigen 
WandeF®®^)“ in der Auffassung der priester lichen Arzte: 

„Darauf hobwiederum Setkil-ece Tiiriiksen (der aus dem Geist Geborene)^®^^) 
also an: ,0 Uchaghan-u Beige Bilik (ausgezeichnete Weisheit des Intellekts)^^®^, 
erhabener Meister ! Wie sollen wir gemelnsam das Wegegebiet des Wandels und Ver- 
haltens studieren? Spender des Lebens, Konig der Arzte, geruhe zu lehren!* Darauf 
verkiindete der Meister^^®^) also: ,Wohlan, ihr grofien Weisen, hort zu! Wenn es sich 
umdas gemelnsameStudium des Wandels undVerhaltens, das die Krankheiten verhindert, 
und seine (des Studiums) Verbreltung handelt, so sind dabel drel Momente zu beriick- 
slchtigen: das standige Verhalten, das Verhalten in der Jahreszelt und das den Umstanden 
entsprechende Verhalten. Dabei gibt es unterden alltaglichen, fortwahrenden Verhaltungs- 
aufierungen die einer Lebensfiihrung in der Welt und die des erhabenen (Buddha-) 
Gesetzes. Zunachst gilt da die Grundregel des Daseins: Wer standig Ruhe geniefien 
will, der trage, urn das Leben lang zu machen, als Amulelt das erhabene Heilmlttelkleinod 
und die geheimnisvolle Dharani der Vorbeugung. Das Gedenken an sie bewirkt immer- 
wahrende Enthaltsamkeit von den zwei siindhaften Neigungen, die Krankheiten ver- 
ursachen. DesLelbes, derZunge und derGesinnung lasterhafte Gewohnheiten aufgebend, 
soil nuin sich auf die Wahrheit stutzen. Die Zunge vorweg (im Zaume haltend), hute man 
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sich vor dem, was die Sinnesorgane nachteilig beeinflufit, was nicht in gehorigem Grade 
beruhigt, hiite sich vor einem unzuverlassigen Kahn, vor Reisen auf ungezahmten Tieren, 
vorOrten, wo Vieh geschlachtet wird, vor Wasser, Fliissen, Feuer, Klippen, Schluchten. 
vor Bamnwipfeln, vor Reisen im Sommer und Winter. Zum Sitzen suche einen Platz, 
zum Gehen delnen Weg. Muli man bei dringender Notwendigkeit nachts reisen, so ver- 
sehe man sich mit einem Stabe und nehme einen Gefahrten. Weil es beschwerliche Folgen 
hat, wenn man nachts nicht schlaft, so soli man der Ruhe pflegen. Hat man nachts nicht 
geschlafen, so bleibe man hungrig und schlafe am Tage. Fiir Trunkene, dann fur solche, 
die ihre Krafte verloren haben, in Leid und Sorgen dahingehen, die viel gesprochen haben, 
fiir gealterte und in Furcht lebende Menschen ist es zur »Erhebungszeit« (das heiSt im 
Friihling), weil dann die Nachte rauh und kurz sind und sich Gase entwickeln, die die 
Kraft des Organismus verzehren, tunlich, am Tage zu schlafen, wobei man geschmeidig 
und elastisch wird. Bei andern Leuten bewirkt der Tagesschlaf Vermehrung des Schleims 
und Angeschwollenheit, beeintrachtigt die Denkfahigkeit, verursacht Kopfweh, lost den 
Organismus auf und artet in Fiebererscheinungen aus. Wird der Schlaf von anormaler 
Dauer, so soil man ein Brechmittel nehmen und hungern. Ist kein Schlaf vorhanden, so 
greife man zu Milch, dicker Milch, Branntwein oder Fleischbriihe, schmiere Butter auf 
den Kopf und in die Ohren ( !). Wenn man fortdauernd Buttereinreibungen^^^®) an- 
wendet, so lafit das die Gase des Alterns und der Schwache nicht zur Entwicklung 
kommen. Darum soil man sich das Haupt, die Fiifie und die Ohren einschmieren. Das 
macht den Korper leicht, vermindert den Fettansatz, verstarkt die Aufnahmefahigkeit der 
Sinnesorgane und legt denGrund fiir die »Warme desFeuers« (das heifit fiir die Energie). 
Das wird wahrlich ein kraftiger Faktor sein, schwere Werke zu vollbringen. Wenn man 
aber iibertreibt, so wird es schadlich und bewirkt Unzutragliches. Greise, Kinder und 
Leute, die an Gasen und Galle leiden, sollen sich davon enthalten. Vollkraftige und sich 
von Butter Nahrende mogen zur Winters- und Friihjahrszeit, Schleimkranke aber in be- 
sonderem Mafie diese Methode befolgen. Buttermassagen und -reinigungen sind unter den 
hervorragenden Mitteln, die den Schleim beseitigen, den Fettansatz vermindem, die Haut 
»farbig-glanzend« machen und die Glieder kraftigen, die besten. Wascbungen (Bader) sind 
starkend, grundlegend fiir die Korperwarme, Kraft, (lange) Lebensdauer und Farbe. Sie 
(die Wascbungen) werden Unsauberkeit, Schweift, ublenGeruch, Schwache, Schlafsucht 
imd Korperhitze hintanhalten. Wascht man den Kopf mit warmem Wasser. so benimmt 
das die Kraft des Haarwuchses undder Augen. Leute, die an Ruhr, Magenblahungen (?), 
Husten, Verdauungsstorungen, an Nase und Augen leiden, sowie solche, die soeben ge- 
gessen haben, sollen sich (vom Baden) enthalten. Was speziell die Augen betrifft, so soli 
man, weil der Schleim das zerstort, was die Merkmale des Feuers hat (Entzundungen), 
bei Hervortreten von Tranen sieben Tage lang bestandig das Heilmittel des Auges, den 
SsTTip des »gelben Baumes« (das heifit des Maulbeerbaumes)^®®'^) auflegen. Gegen die 
Anfalle der »funf plotzlichen Krankheiten^®°®)« verlasse man sich auf ein Vorbeugungs- 
mittel. Wahrend des ganzen Daseins, nicht nur in einem gewissen'Zeitabschnitt, soli man 
immerdar regelmafiig leben. »So will ich denn Tag und Nacht zubringen und wandeln.« 
Also sprechend, halte man unablassig die Schwierigkeiten von sich fern.' “ 

Soweit die praktischen Verhaltungsmafiregeln, die, abgesehen von Wunderlichkeiten, 
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Gesundheltsregeln aufstellen, die durch die Lebensbedingungen und klimatischen Ver- 
haltnisse des Lsindes gegeben sind. Einige Ziige bekunden recht gesunden Menschenver- 
stand. In wie enge Beziehung aber die Lamen die Regeln fiir die aufSere Lebenshaltung 
zum sittlichen Verhalten des Menscben zu setzen versuchen, geht aus den folgenden 
Weisungen hervor, die sich ganzlich unvermittelt an die rein praktischen Vorscbriften 
anschliefien: 

„Die Grundlage fur das rechte Verhalten und alle guten Eigenschaften der Welt- 
menschen sind: sein Wort .kraftig’ machen und das Ergebnis seiner Rede logisch zur 
Durchfiihrung bringen. Eine bose Tat, und ob sie auch schon beschlossen ware, 
mach riickgangig, ein gutes Werk dagegen, mag’s auch verspatet sein, das 
unternimm! Indem du eine Untersuchung vorhergehen lafit, betreibe bald das gute 
Tun und Lassen! Nimm nicht alles, was gesagt wird, fur bare Mtinze, sondem 
erwage wohl I Jedes Wort soli man mit Oberlegung aussprechen und die Hauptangelegen- 
heiten der eigenen Person fest fundamentieren. Der Weiber Worten schenke kein Gehor, 
und dein ureignesWort lafi zur Tat werden! Zu einem liebens- und vertrauenswurdigen 
Menschen sprich, das eigene Wort nicht verhiillend, offen! Stets mufi man sich klug und 
im gegebenen Falle kollegial und ruhig verhalten. Einen Feind soli man nicht un- 
beachtet beiseitelassen, sondern sich mit ausgedehnten Mitteln um seine 
Versohnung mtihen; indem man seinen Nachsten sorgsam forderlich ist, soil man all 
ihre friiheren Verdienste stets beriicksichtigen. Den Lehrer, den Vater und den Onkel 
(hier im ubertragenen Sinne : alter, ehrwiirdiger Mann) als erste, halte die Hoherstehenden 
hoch in Ehren; mit zahlreicher Verwandtschaft, Genossen und sich als notwendig er- 
weisenden Leuten bringe deine Einsicht und deine Gesinnung in Einklang I Seine Felder 
und sein Eigentum ordnungsmafiig bestellend, muft man zur rechten Zeit verstandig davon 
Gebrauch machen. Ist Unwahrheit im Umtriebe, so nimm dich des Bedrangten 
an ; siegst du, so kenne Ma6 1 Bist du weise, so demutige dich ; wirst du reich, 
so mag der Gedanke, dich einzuschranken, dir naheliegen ! Verachte die Ge- 
ringen nicht, und Hochstehenden gegenuber enthalte dich des Neides I Einem 
schlechten Menschen schenke kein Vertrauen und mit Bandis und Bonbo-Leuten lasse dich 
nicht ein^®°®)! Auf anderer Eigentum sieh nicht neidisch und scheel, und des 
siindhaften Gefvihls der Mifigunst enthalte dich 1 Um nicht Reue zu empfinden, 
vollfuhre deine Tatigkeit grundlich, und einem schlechten Menschen werde keine Gewalt 
gegeben. Des Geistes Kraft halte im Zaum und lafi die Gedanken ein umfassendes Er- 
gebnis erzielen 1 Die wichtigen Dinge beginne mit der Frist eines Monats in Angriff zu 
nehmen. Verhalt es sich also, dann wird man, selbst wenn man allein steht, nicht von 
andern beherrscht und, ob man gleich Sklave ware, zum F ur sten fiber viele Menschen werden. 

Sodann sind da die erhabenen Regeln des Buddha-Gesetzes ; Infolge der Tatsache, 
dal^ alle ,belebten W'esen (das hei6t die Menschen)^®^®) in dem Streben nach einem 
angenehmen Dasein sich in allerlei Untemehmungen einlassen, so mfilSt ihr doch mit 
Rficksicht auf den Umstand, dafi, wenn die Religion dabei nicht eine Rolle spielt, sattes 
V^ohlsein des Elends Ursache ist, euch an die heilige Lehre halten I Mit Verehrung sich 
auf den .Freund der Tugend' verlassend, mufi man sich von der Sippschaft femhalten. 
Dem ,Lebennehmen , dem Diebstahl, boser V^ollust, Luge, Sorglosigkeit, groben und 
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verleumderischen Worten, habsiichtiger Gesinnung, boswilligem Charakter und falscher 
Anschauung — kurz, den ,zehn schwarzen Sunden* gehe man in Werk, Wort und 
Wesen aus dem Wege. Um Betriibte, Kranke, Arme und Elende sei nach 
Vermogen besorgt; vom Wurme angefangen, schau auf alle Lebewesen wle auf das 
Ich der eigenen Person! Ohne Falsch, bescheiden, rechtschaffen und mlt 
freundlichem Antlitz mag das Wort ertonen. Dem, der Schaden zuzufiigen 
sucht, dem Feinde selbst, bemuhe man sich, Nutzen zu erweisenl Diirch Mit- 
leid strebe nach dem erhabenen zwiefachen Bodbi-Sinn. Indem man Leib, Zunge und 
Geisteskrafte im Zaume halt, mag man ohne Bedauem Almosen geben. Anderer Inter- 
essen erwage man wie die Angelegenheiten der eigenen Person! Das sind die 
Regeln der Erhabenen, die an das Ziel gelangten. Also sprechend, verkiindete er die 
Lehre. — Aus dem Buche ,Das Wesen der Heilkunde — Die Grundlagen der acht- 
gliedrigen geheimnisvollen Instruktionen‘, das dreizehnte Kapitel vom taglichen bestan- 
digen Wandel." 

Was meint der Europaer, der westliche Mensch, mit seiner hohen Geisteskultur zu 
dieser Ethik aus Khabatschan Jodpa^®^^) und Ebesun-ii Oron, aus dem „Lande 
des Schnees" und dem „Lande der Graser“? 

Wenn derartiges in einem Traktat uber die Gesundheit steht, so mag man diese von 
erhabener Sittlichkeit imd Weisheit diktierten Grundsatze wohl als eine sublime Arznei 
werten. Es bleibe dahingestellt, wieweit fremde Einfliisse in diese Weisheit des Ostens 
hineinspielen. So viel aber ist sicher, daft der fundamentalen Ethik in alien aus dem Orient 
stammenden Glaubensformen ein gemeinsamer Zug zugrunde liegt. Nur in der Seele des 
Asiaten konnte diese ethische Heilkunst als Ersatz der uns gewohnten reinen Ethik 
Ravun gewinnen. 
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ANHANG 


Volkerkundliches aus Tibet, besonders 
aus dem Amdo-Gebiet 


D ie Anhanger des Lamaismus, Lalen sowohl wie Klerus, im besonderen die Vertreter 
der Lerrschenden ..Gelben Kirche“, sind der Einfacliheit halber in den vorstebenden 
Kapiteln allgemein als „Tibeter“ oder „Mongolen“ bezeichnet worden, ebenso die An- 
hanger der alteren Sekten und verschiedenen Schattieningen. Ethnologisch indessen sind 
diese Bezeichnungen nicht genau, handelt es sich dock bei Kumbum und dem Amdo- 
Gebiet, dessen Bevolkerung keine einheitliche ethnische Grofie bildet, um die Teilwelt 
eines grofieren Ganzen. 

Kumbum ist eine kixnstlich geschaffene Niederlassung von Menschen verschiedener 
Nationalitat. Die Frage, wie grofi die Zahl der im Kloster wohnenden Monche ist, laftt 
sich nicht leicht beantworten, da es selbst fiir einen Buddhisten sehr schwierig ist, Ein- 
blick in die Listen der Monche und Novizen zu nehmen, in denen sie, ihrer Herkunft nach 
in einzelne „Landsmannschaften^®^^)“ gegliedert, eingetragen sind. Alle Angaben, die 
man in Reisewerken usw. iiber die Bevolkerungszahl der einzelnen lamaistischen 
groBen Kloster und fiber ihre nationale Zusammensetzung findet, beruhen daher nur 
auf Schatzungen. Zudem ist es dem Fremden fast unmoglich, sich in den Lamaserien nach 
dieser Richtung hin einen Oberblick zu verschaffen. Erschwerend wirkt dabei mit, daB 
die Monche selbst nach den Angaben europaisch gebildeter und maBgebender buddhisti- 
scher Forscher bei der Nennung der Kopfstarke des Konvents maBlos zu ubertreiben 
pflegen. Es hat deshalb gar keinen Zweck, hier etwa aus den verschiedensten Quellen die 
Ziffern zusammenzustellen, die als Bevolkerungszahl ffir Kumbum angegeben werden. 
Cybikov bezeichnet sie Anfang 1900 mit nicht mehr als 2000, wobei er bemerkt, daB 
die Mehrzahl der Monche aus der sfidlichen Mongolei stammte^®^®). Heute hat sich 
dieses Bild nach meinen eigenen Beobachtungen infolge der politischen Ereignisse der 
letzten Jahre zugunsten der tibetischen Insassen aus den verschiedensten Stammen ver- 
schoben, wahrend im fibrigen nur noch eine ganz geringe Anzahl von Lamen chinesischer 
Herkunft in Kumbum ansassig ist. Zu den zur Zeit meines letzten Klosterbesuches recht 
wenig zahlreichen Mongolen mfissen auch die Bur jaten aus Transbaikalien und gelegentlich 
auftauchende Kalmuken gerechnet werden, denen wir in den bisherigen Schilderungen 
bereits des of teren begegneten. 

Obrigens trifft man in den Lama-Klostern Ost- und Mittel-Asiens auBer Monchen 
tibetischer und groBmongolischer Herkunft nur recht wenig Angehorige anderer Natio- 
nalitat. Dies ist z. B. auch der Fall in einigen Klostem auf dem Wu-t'ai-schan, zu dem 
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auch zahlreiche, Chinesen beherbergende Fo-Kultstatten^®^^) gehoren. Angaben von Pro- 
fessor Pander fur das Jahr 1889 fiber die lamaistischen Verbal tnisse in Peking haben 
wohl heute keine Gfiltigkeit mehr^®^^). Nach ihnen waren damals 300 — 400 Lamen, aus- 
scbliefilich Man-tzu oder Chinesen, dreizehn Tempel eingeraumt, wahrend 150 Lamen 
mandschurischer Herkunft ffinf derartige Kultstatten bewohnten. Zur Zeit des urn diebud- 
dhistische und besonders lamaistische Literatur so hochverdienten Kaisers der Regierungs- 
periode K^ien-lung^®^®) soil die Zahl der mandschurischen Lamen sogar 500 betragen haben* 
Heute ist fibrigens begreiflicherweise der Lamaismus in Peking stark im Niedergang^^^'^), 
weil die Priester und Monche des „Gelben Glaubens” und ihre reprasentativen Wieder- 
geburten, an deren Spitze der in seinen Praexistenzen so berfihmte Tschangtscha-Chu- 
tuktu^®^^), ausschliefilich auf Kosten kaiser licher Huld lebten. 

In ahnlichem Verhaltnis wie die Monche des Klosters Kumbum setzen sich im 
allgemeinen auch die Bewohner des Amdo-Gebiets zusammen. Die dort ansassigen 
Tibeter , Mongolen und Chinesen bilden in diesem Teil Tibets, der frfiher den Schau- 
platz wichtiger htistorischer Ereignisse und das Durchgangsland ffir gewaltige Volker- 
wanderungen^®^^) gebildet hat, einen natfirlichen Grenzwall. Darum ist es auch verstand- 
lich, daft wir gerade in diesem Gebiet heute noch auf ein besonders buntes Volkerchaos 
stoften. So sind denn hier die Tibeter, Mongolen und Chinesen stark von Mohamme- 
danern und autochthonen Tanguten durchsetzt. Die ersteren werden von den 
Chinesen Hui-hui genannt. Sie haben ihre Moscheen imd Mollahs, beschranken sich 
aber auf die aufterliche Beobachtimg der Vorschriften des Islam. Der Zahl nach sind 
hier die sogenannten Salaren, die auch stronger zu den Satzungen ihrer Religion halten, 
ihre hervorragendsten Vertreter. Sie haben sich in vieler Beziehung der umwohnenden 
Bevolkerung angepaftt und sprechen chinesisch oder tibetisch, gebrauchen aber daneben 
auch ihren eigenen turkischen Dialekt. 

Wie setzt sich nun die bodenstandige Bevolkerung zusammen? Weder die eigent- 
lichen Tibeter noch die Mongolen sind echte Autochthonen, viel weniger noch die 
Chinesen oder gar die Mohammedaner. Vorlaufig est es wohl statthaft, ffir die Tanguten, 
die geschichtlich nachweisbar am langsten hier ansassig sind, die Bezeichnung „autoch- 
thon“ in Anspruch zu nehmen, und zwar wegen der Beziehungen zwischen der Landes- 
bezeichnung Amdo und dem Volksnamen Tanguten. Auf einen Deutungsversuch der 
beiden Namen soli hier nicht eingegangen werden, es sei jedoch auf Anmerkung 1620 
hingewiesen. 

Die Tanguten bilden im Amdo-Gebiet bis hinauf an den Oberlauf des Hoang-ho 
die vorherrschende Bevolkerung, Sie sind ein den Tibetern verwandtes Volk und sprechen 
eine dem Tibetischen ahnliche Sprache. Es muft hier sogar ein eigenes, zum mindesten 
religioses, das heiftt natfirlich lamaistisches Schrifttum vorhanden sein, hebt doch der 
bereits mehrfach erwahnte Basa Bakschi in der Schilderung seiner Wanderung ins 
Tibeterland ausdrficklich hervor, daft bei einer ausgedehnten religiosen Obung in Kum- 
bum alle heiligen Schriften von dem leitenden Lama „ganz und gar in tangutischer Sprache 
rezitiert wurden^®^^)'*. 

In ihrem Aussehen ahneln die Tanguten den Tibetern, nur ein am Kuke-n5r und am 
oberen Jangtse-kiang ansassiger Stamm, die sogenannten Chara-Tanguten^®^^), haben eine 
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dunklere Hautfarbe. Die Tanguten kann man in nomadisierende Viehziichter und in 
Ackerbauer einteilen. Letztere bewohnen im Winter Steinhauser, die von Ackern 
umscklossen sind. Im Sommer dagegen ziehen sie mit ihren Zelten nach den hoher 
gelegenen Viehtriften. Sie lassen einen kleinen Teil Stammesangehoriger zuriick, denen die 
Bestellung der Felder und das Einbringen der Ernte obliegt. Die Tanguten — Viehzuchter 
wie Ackerbauer — leben in einzelnen Gruppen oder in kleinen Dorfern, und nicht selten 
besteht zwischen ihnen bittere Stammesfehde. In religioser Hinsicht gehoren sie ver- 
schiedenen Sekten des Lamaismus an^®^^). 

Politisch betrachtet, sind die Tanguten unabhangige Stamme, die sich nur dem Namen 
nach der chinesischen Oberhoheit unterordnen. China mischte sich bisher nicht in die 
Angelegenheiten ihres inneren Lebens und entsandte nur in seltenen Fallen Beamte und 
Soldaten, um Streitigkeiten zwischen Chinesen und Tanguten zu schlichten. Im allgemeinen 
hat der alles einebnende und aufsaugende Kultureinflufi Chinas auf seine Fremdvolker 
nur die Grenzen von Amdo erfafit, wo sich chinesische Kolonisten als Bauem und kleine 
Handler niedergelassen haben. Hier, wie iiberhaupt auf der ganzen weiten Flache des 
tibetischen Volksbodens, konnte sich infolge der geographischen Bedingungen des Landes 
und des kriegerischen, freiheitliebenden Charakters seiner Bevolkerung keine starke 
politische Einheit bilden. In der Tat fehlt bei den Tanguten jede zusammenhaltende 
behordliche Gewalt, sie unterstehen vielmehr gruppenweise dem Einflufe eines Tulku oder 
eines Klosters. 

Das innere Leben wie auch die wechselseitigen Beziehungen der Tanguten unter- 
einander werden durch eine Art Volksgerichtshofe geregelt, die sich aus gewahlten 
Altesten, kleinen Fiirsten oder Hauptlingen zusammensetzen. Bei ihren Raubziigen, die 
eine der Hauptbeschaftigungen der Tanguten bilden, folgen sie willig den Anordnungen 
ihrer Atamanen. 

Obgleich unter den Tanguten verhaltnismafiig wenig Schreibunkundige sind, haben 
sie doch keine schriftlich festgelegten Gesetze, sondern lassen sich in ihrem sozialen 
Leben zweifellos vom Gewohnheitsrecht leiten^®^^). Mit diesem interessanten Gebiet naher 
bekannt zu werden, ist bisher noch keinem Forscher oder Reisenden gelungen. Auch ich 
kann mich nur auf die Wiedergabe einiger Tatsachen beschranken. So darf z. B. ein Gegner 
in einem neutralen Hause oder Dorfe nicht belastigt werden. Ferner hat eine einzelne 
Gruppe oder Gemeinschaft die Interessen eines jeden ihrer Glieder zu vertreten. Wenn 
ein Mitglied einer Gruppe von den Angehorigen einer andem Sippe angegriffen wird oder 
wenn es unter ihren Machenschaften zu leiden hat, so ist die ganze Gemeinschaft ver- 
pflichtet, Vergeltung von der Sippe der Beleidiger zu fordern und der Familie oder den 
Erben des Geschadigten oder gar Getoteten materielle Hilfe und Unterstiitzung zu 
gewahren. 

Nach einer iiberschlagigen Rechnung betragt die Zahl aller Tanguten des Amdo- 
Gebiets nicht mehr als eine halbe Million Seelen. Die Ackerbauer leben in Dorfern, in 
Lehm- und Steinhiitten, die von Mauern aus dem gleichen "Wcirkstoff umgeben sind, so 
dafi das ganze^ Gehoft einer kleinen Festung ahnelt. Die Viehzuchter dagegen hausen, 
ihrer Beschaftigung angepafit, zu kleineren Gruppen vereinigt, in transportablen Filz- 
zelten, die Banag genannt werden. 
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Dieser rein tlbetische, aber tangutisch gesprochene Ausdruck setzt sich aus den beiden 
Wortern bran und nag^®^®) zusammen. Bran bedeutet „Haus, Wohnung, Jurte“ und nag 
„schwarz“. Banag stellt aber aufierdem auch eine Selbstbezeichnung der Tanguten dar. Es 
ist schon friiher versucht worden, eine etymologiscbe Deutung des Wortes „Tangut" zu 
geben. Im folgenden sei auf Ausfuhrungen, die Professor Pozdnejev in Erorterung und 
Erweiterung eines Exkurses des Amerikaners Rockhill iiber das Wort Banag macbt, 
zuruckgegriffen. So schreibt Pozdnejev: „Es ist bekannt, daft unsere Kenntnis von den 
Tanguten^®®®) am Kiike-nor ungenugend ist; es ist auch bemerkenswert, dafi sich euro- 
paische Reisende, die deren Weideplatze durchstreiften, noch nie Miihe gegeben haben, 
zu erforschen, wie sich dieses Volk denn eigentlich selbst nennt. Sie hiefien es einfach 
.Tanguten*. Nun ist aber diese Bezeichnung eine ebenso allgemeine wie etwa die Begriffe 
.Deutscher* oder ,Amerikaner‘.“ 

Niur Przewalski und Rockhill haben dieser FrageihreAufmerksamkeitzugewandt, 
obgleich erstererweder Nachrichten iiber dieZahl der Tanguten noch fiber ihreEinteilung 
in Stamme gibt. Die Ehre, uns hieruber orientiert zu haben, fallt also einzig und allein 
Rockhill zu, der in seinem Buche „ Journey through Mongolia and Tibet" (Seite 112 und 
113) zur Sache mitteilt: „Im 18. Jahrhundert gehorte das ganze Land um den Kuke-nor 
herum den Mongolen, wahrend die heutigen Kuke-nor-Tibeter das Gebiet im Sfidwesten 
des Sees, das grolStenteils bergige Land im Sfiden von Tsaidam^®^^) und die Taler des 
Alak-nor und Tossu-nor^®^®) bewohnen. In diesem Gebiet lebten damals die Arik- 
oder Arki-Tibeter^®®®), die jetzt nordlich vom Kfike-nor hausen. Alle Sippen der Kflke- 
nor-Tlbeter gehorten zu acht Stammen, die Na oder Nag hiefien, so dali sie unter dem 
Mischnamen ,Pa-na-ka‘ oder ,Pa-na-ka-ssum‘, .die Acht Sippen Na‘ oder ,die drei 
(Abteiltmgen) der acht Familien* bekaimt wurden. Letztere Bezeichnung ist allem An- 
scheln nach jfingeren Datums und weist, wie man mir sagte, auf die drei Landteile hin, die 
sie jetzt einnehmen : das heifit auf die Stamme im Norden des Kfike-nor, im Sfiden vom 
See und diejenigen im Sfiden des Gelben Flusses, die auch Ma-khari-Panaka genannt 
werden. Den Namen Panaka oder Panakassum haben sie sich selbst als Stammes- 
bezeichnung zugelegt. Sie behaupten also von sich: ,Wir sind Panakassum*." 

Ausffihrungen Rockhills versuchen dann eine Losung bzw. Obersetzung des 
Begriffs „Panakassum**, der aber als nicht gelungen betrachtet werden kann. Dagegen ver- 
danken wir Przewalski eine interessante Legende fiber die Herkunf t des tangutlschen Volkes, 
in der auch eine Losung ffir das Wort „Panakeissum*‘ liegt: „Vor einigen hundert Jahren 
lebten an den Ufem des Kfike-nor die tangutlschen Stamme der Joguren^®®®), von denen 
ein Tell beim Einfall durch die Oloten^®®^) vemichtet wurde, wahrend ein anderer nach 
Nordwesten abzog. Nur eine alte Frau mit drei Tochtern, die in gesegneten Umstanden 
waren, rettete sich aus dem f urchtbaren Elend und erreichte mit ihrer Begleitung das rechte 
Uferdesoberen Huang-ho. Hier gebarenlhreTochter dreiSohne, von denen die .Banyk- 
kokssum' abstammen." Wenn wir nun diese, echten Archalsmus atmende Legende 
zugrunde legen, so zeigt sich, dafi die Endung ,ssum* im Worte .Panakassum* ganz und 
gar keine neue darstellt, sondern eben so alt ist wie das Wort .Panakassum* selbst. Es 
bedeutet aber ,ssum‘ nicht etwa drei unbestimmte Telle des Gebietes, wie etwa .sfidlich 
vom Gelben Flusse*, sondem vlelmehr die drei Hauptstamme der Tanguten, die von 
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diesen drei Ahnherren Hire Herkunft ableiten. Somit bleibt noch das Wort .Panaka 
iibrig, das, wie wir bereits festgestellt, zunachst .schwarze Behausung , dann aber auch 
.scbwarzjurtlg* bedeutet. Desbalb mufi auch der ganze Begriff in Obersetzung .die drei 
Schwarzjurtigen* lauten, eine Ausdrucksbildung, die vollkommen mit dem Geist der 
asiatischen Stammesnamen harmoniert. 

Vom volkerkundlichen Standpunkt aus sind die Tanguten besonders interessant. 

Die Kleidung dieser Ackerbauern und Viehziichter besteht aus einem auf den 
nackten Leib gezogenen Pelz oder aus einem langen, schlafrockartigen Gewand, selten 
auch noch aus einem Hemde. W^enn sich die Tanguten, besonders die jiingeren, gurten und 
schiirzen, dann drehen sie den hinteren Saum ihrer Kleidung zu einem Schwanzchen 
zusammen. Sitzt nun auch noch die kegelformige spitze Mutze schief auf dem Kopf und 
wackelt das Schwanzchen munter beim Hin- und Hergehen, dann fiihlt sich der Tangute 
auf der Hohe des Bewufitseins seiner kriegerischen Schneidigkeit. Nur die Bejahrten 
machen sich nichts mehr aus dieser Mode. Daher die Redensart: ,.Ich bin schon ein alter 
Mann, und es ist an der Zeit, mich von dem Schwanzchen zu trennen." Die Bewaffnung 
ist fast bei alien Mannern gleich ; sie besteht aus einem Zundschnurgewehr mit Stutz- 
gabel, einem Schwert, einer Lanze und einem Messer (Bilder 182, 183 und 184). 

Die Viehziichter sind in bezug auf ihre Garderobe am wenigsten anspruchsvoll. So 
kann man z. B. folgendes Bild beobachten: Ein Nomadentangute aus einer weltverlorenen 
Gegend in Amdo kommt mit seiner Familie zur Winterszeit in ein Kloster, um den Heilig- 
tiimern durch Umkreisen und durch K^ou-t^ou seine Verehrung zu erweisen. Alle Gene- 
rationen der vielkopfigen Schar tragen das aus einheimischen Erzeugnissen hergestellte 
„Einheitskleid“, das aus zottigen Schaffellen minderwertiger Bearbeitung besteht und im 
heiSen Sommer wie im kalten Winter imverandert beibehalten wird. Die Fiifie stecken 
in einer Art von Leder- oder Tuchsacken mit hohen Schaften, die bei einigen auch aus 
Tuch bestehen und unterhalb der Knie durch Riemen festgeschniirt sind. Im Winter 
pflegen diese Naturkinder in ihre Schuhe, um die Fiifie warm zu halten, langes Gras 
oder Heu einzulegen. 

Die Frauentracht unterscheidet sich im Schnitt nicht von jener der Manner. Nur 
tragen die Weiber den Mantel um die Hiiften durch einen Riemen zusammengehalten, 
wahrend die Manner sich derart gurten, daft der Pelzmantel oberhalb des Gurts einen 
gewaltigen Bausch bildet, in dem mehrere Kostbarkeiten wie der EBnapf , Fleischbrocken 
oder inSchafmagen'eingewickelte Butter Aufbewahrung finden. BeidenstillendenMuttem 
hat der nackte Saugling seinen Platz im Pelzmantel nahe der Mutterbrust. 

Unser besonderes Interesse erweckt die Haartracht. Die Tangutenmanner tragen 
ihr langes Haar entweder wirr und ungepflegt oder in ein oder mehrere kleine Zopfchen 
geflochten Die Frauen dagegen bevorzugen grofitenteils den Zopf, doch gibt es auch 
Stamme, die zopflos sind. Fiir die Anzahl der am Riicken herunterbaumelnden Zopfe 
bestehen keine festen Normen. Je mehr Haare eine Frau hat, desto mehr Zopfchen kann 
sie flechten, und um so stolzer ist sie auf diesen ihren natiirlichen Kopfschmuck. Be- 
sonders die Hirtenstamme am Kuke-nor und im aufiersten Siiden der Graswuste von 
Jakgendo^®®^) und Ga^®®®) schatzen diese zopfreiche Frisur (Bild 189). Anders die 
Haartracht, die ich bei den Frauen eines Stammes zu sehen bekam, der sich aus Hirten 
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imd Dorfbewohnern zusammensetzte. Sie trugen ihr Haar lose flatternd; nur die Haar- 
spitzen waren zusammengeflochten. Fast alle tibetischen Frauen glauben, ihr Aufieres 
noch dadurch heben zu konnen, dafi sie an ihren Zopfen allerhand Anhangsel wie bunte 
Glasperlen, Muscheln, kiinstliche Zopfe, Seidenquasten usw. anbringen, die bis zum Saum 
der Kleidung hinabreichen und dort oft in ein dickes Knauel roter Faden auslaufen. Der 
Unterschied in der Frisur und im Kopfschmuck der tangutischen Frau gestattet einen 
Riickschlufi auf die Stammeszugehorigkeit. Besonders kennzeichnend ist dabei fiir 
alle tibetischen Frauen die Menge der Zopfchen, die oft durch Jakhaare erganzt und 
durch eine Art breites Futteral zusammengehalten werden. Letzteres ist mit versilberten 
oder kupfernen Metallplattchen, Muscheln und Steinen verziert und kann bis zu den Fes- 
seln hinabreichen. Das imBild IS^dargestellte Ruckengehange trifft man bei Tangutinnen 
seltener an. 

Zum Vergleich mit den bei den Tangutenfrauen ublichen Frisuren seien auch solche 
angefiihrt, die ich Gelegenheit hatte, bei beiden Geschlechtern in Sud-Tibet zu beob- 
achten. Besonders in der Gegend von Nag-tschu-ka^^^^) wird das offene lange Haar 
durch goldgestickte Miitzen ahnlicher Art, wie sie die Kirgisen in Gebrauch haben, zu- 
sammengehalten. Obrigens tragen auch in Siid-Tibet Manner und Frauen mit Vorliebe 
lange Zopfe (Bild 200). Bei den meisten ist er am Riicken in ein rotes Tuchf utter al 
geprefit, an dem untereinander eine Reihe von viereckigen oder runden, gewohnlich 12 cm 
langen, flachen, mit grofien roten und griinen Steinen geschmuckten Biichsen befestigt ist. 
Manchmal kann man am Zopfe bis zu 10 solcher Schmuckbiichsen zahlen. Sie sind aus 
getriebenem Silber hergestellt und stellen oft Meisterwerke der Scbmiedekunst dar. Der 
somit fast in seiner ganzen Lange verkleidete Zopf wird also erst unterhalb der Schmuck- 
biichsen wieder in Form eines handlangen Biischels sichtbar. An ihm hangt manchmal an 
einer Schnur eine Quaste oder Miinze. Die Frau des Khampo von Nag-tschu-ka — das 
dortige Kloster gehort zu einer Rotmiitzensekte, deren Monche und Abte verheiratet sein 
konnen — trug ihr langes schones Haar in vielen Zopfchen geflochten, deren Enden 
Glasperlen und Silbermunzen zierten. In den Ohren hatte die Schone langen, kostbaren, 
tropfenformig aneinandergereihten Tiirkisenschmuck befestigt In Ssa-rii^®^®) stiefi ich 
wieder auf eine andere Art der Frisur: dort bevorzugen die Madchen diinne geflochtene 
Zopfe, die am Querscheitel, dicht oberhalb der Stirn ansetzen und einem Schleier gleich 
entweder vorn fiber das Gesicht herabhangen oder seitlich nach den Ohren zurfick- 
genommen sind. Das Haupthaar dagegen ist ruckwarts zu einem langen Zopf zusammen- 
gefafit. In Zentral-Tibet bevorzugen die Frauen den in Bild 199 dargestellten Schmuck. 
Je tiefer ich in Tibet eindrang und je weiter ich mich von den Tanguten entfernte, um so 
entwickelter bot sich die heimische Kultur. An Stelle der groben Pelzmantel traten 
Kleider aus Tuch. Aber auch die Frisuren hatten ein gepflegteres Aussehen. Dies fiel 
besonders bei den Bewohnern bewohnter fester Steinsiedlungen auf. Die gleiche Fest- 
stellung bezieht sich auch auf den Schmuck. Auch er nahm in Sfidrichtung an Kostbarkeit 
und Feinheit der Ausffihrung zu. So traf ich z. B. nahe der indischen Grenze hubsche 
Frauen, die sich mit goldenen Ohrringen, Cloisonne- Broschen mit eingelegten grfinen 
Steinen und schoner Metallf assung und mit Armringen in Gestalt von Schlangenkopfen — 
anscheinend indischen Ursprungs — schmfickten. Aber auch blaue, rechteckige Umschlag- 
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tiicher, deren Innenseite mit Lammfell gefuttert war, sind mir aus dieser Gegend in 
Erinnerung. In ihrer Mitte war eine von mehreren Borteo in den Farben Griin, Gold, 
Blau, Rot, Orange und Griin eingefafite Zeichnung aulgenaht. 

Besonderen Kunstsinn verrieten in Zentral- imd Sud -Tibet die wunderbiibschen 
Riickengehange (siehe Om mani padme hum, SeitellS). Manchroal waren auf ihnen 
Silbermunzen, oft im Werte von mehreren Taels, befestigt, mitunter aber aucb stem- 
formiger Silberschmuck mit roten Steinen und Tiirkisen oder einige parallel nach ver- 
schiedenen Mustern geordnete Reihen roter und griiner Steine. Nur die armeren Frauen 
begnugten sich mit einfachstem Schmuck und naherten sich in dieser Primitivitat mehr 
ihren tangutischen Schwestem. Einer besonderen Art von Frauenkleidung sei noch Er- 
wahnung getan, bei der an den aufieren Schulterenden je eine farbige bis unter die Achseln 
herabreichende Achselraupe der Quere nach aufgenaht war. Auch oberhalb der 
Hiiften, imd zwar etwas riickwarts, war ein herrlich gearbeitetes silbernes, innen ver- 
goldetes Schmuckstiick, das die Form einer langlichen Epaulette hatte, befestigt. 

Man erzahlte mir, da6 auch Siid-Tibet seine Kleidermoden habe. Das Allemeueste 
bei der Damenwelt sollen Giirtel aus Metall, Silber oder Gold sein. Als Farbe der 
Kleidung wird fast ausschliefilich dunkel bevorzugt, wahrend die Manner fur grellere 
Farben schwarmen. 

Die Tracht der Einwohner von Ladakh^®®’), denen ich am oberen Indus be- 
gegnete und die sich hauptsachlich in Kopfbedeckung und Kleidung von der tibe- 
tischen unterscheidet, ist noch mehr den Kulturbediirfnissen angepafit als die siid- 
tibetische und kann mit derjenigen der Tanguten iiberhaupt gar nicht mehr in Parallele 
gesetzt werden. 

Die Frau spielt bei den Tanguten eine so bevorzugte Rolle, dafi es von Interesse ist, 
ihre besondere soziale Stellung, die sich schon in der Form der Eheschliefiung auspragt, 
genauer kennenzulernen. Vorausgeschickt sei, dafi die Eltern auf die Gattenwahl ihrer 
Tochter nicht den geringsten Einf lufi haben. Auch bei den Praliminarien einer Ehe sind 
die Eltern ziemlich ausgeschaltet. Sie bestehen darin, dafi der junge Mann aus der vater- 
lichen schwarzen Jurte oder der Steinhiitte m das Haus der Eltern seiner Auserwahlten 
flieht. Hat der Heiratslustige einmal an einem Madchen Gefallen gefunden und will er 
sie ehelichen, so lafit er bei ihr ein Kleidungsstiick zurvick. Dies bedeutet „Antrag“. 
Nimmt die Auserkorene ihn an, dann verwahrt sie das Kleidungsstiick mit den ihrigen, 
wenn nicht, wirft sie es einfach zum Zelt hinaus. Hat der Heiratslustige auf diese 
sinnige Weise das Jawort seiner Angebeteten erhalten, so verlafit er, mit Gewehr und 
Dolch bewaffnet, und wenn moglich beritten, fluchtartig das Heim seiner Eltern und 
siedelt ins Zelt seiner Braut fiber. Damit gibt er automatisch jeden Anspruch auf Besitz 
und Habe seiner Eltern preis. Von jetzt ab ist der Jfingling standiger Gast bei seiner Aus- 
erwahlten und deren Eltern. 

Soweit ich feststellen konnte, sind die Ehen bei den Tanguten im allgemeinen recht 
glucklich. Das hat wohl seine Ursache dann, dafi die Grundlage des tangutischen 
Familienlebens bei nahezu alien tibetischen Stammen darin besteht, dafi Mann und Frau 
in vermogensrechtlicher Beziehungfast gar nicht aneinandergebunden sind. So z. B. leitet die 
Frau die ganze \i7irtschaft genau so, als ob sie ausschliefilich ihr selbst gehore, wahrend 
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dem Manne eigentlich nur das Verfugungsrecht iiber sein Pferd, das Gewehr, die Lanze 
und den Dolch zusteht, mit denen er sich zu Raubzugen auf machen kann. Aus dem gleichen 
Gnmde sind die Frauen aller tibetischen Stamme wohl auch so selbstandig und frei und 
konnen, wenn es ihnen behagt, nach freierWabl auch gleichzeitig mehrere Manner haben. 
Gerade aus diesem Grunde wird von den Eltem die Geburt einer Tochter mit grofierer 
Freude begrufit als die eines Knaben, kommt dock nur die Tochter fiir die Ernahrung 
und Unterstutzung der Eltern in Frage, wahrend der Sohn ein iiberflussiges Geschopf ist, 
das ja nur allzubald die Eltem fiir immer verlafit. In der Wirtschaft hilf t der Mann seiner 
Frau nach Mafigabe der Anhanglichkeit und der moralischen Verpflichtung, die er ihr 
gegeniiber empfindet und die meist durch dieZahl der gemeinsamen Kinder bestimmt wird. 

Ihrer Korperbildung nach sind die Tanguten von mehr als mittlerer Grofie. Das 
Gesicht ist ziemlich regelmafiig und oval, die Augen gro6 imd die Nase ziemlich aus- 
gepragt. Die Haut zeigt eine rotlichbraune Farbe, doch trifft man besonders unter an- 
gesehenen Lamen auch haufig ganz helle Gesichtsfarbe. Das herbe Klima grabt Mannern 
und Frauen der tangutischen Hirtenfamilien tiefeRunen und Rillen ins Gesicht (Bildl89). 
Augen und Haare sind schwarz, aber es finden sich auch Individuen mit rotem Gesicht 
und roten oder blonden Haaren. Bartwuchs trifft man bei den Teuiguten viel haufiger 
als bei den Hochland-Tibetern und den Mongolen. Sonst aber unterscheiden sich die 
Tanguten in ihrem Aufieren ziemlich schroff von diesen ihren Stammesverwandten, kann 
man doch bei ersteren eine betrachtliche Beimischung mongolischen Blutes feststellen, 
wahrend bei den eigentlichen Tibetem wohl indisch-arisches Blut vorherrscht. 

Physisch sind die Tanguten ein auBerordentlich kraftiger und gesunder Menschen- 
schlag. Wie die alten Spartaner verachten sie jede Weichlichkeit und lieben Rauheit 
und abgehartetes Wesen. Aus diesem Grunde machen sie sich auch keine groRen Sorgen 
um Reinlichkeit und gewohnen sich von Jugend auf an grobe Abhartung und Unempfind- 
lichkeit der Haut gegen aufiere Einfliisse. Deshalb hat in der Gesellschaft heiratsfahiger 
Madchen nicht der junge Mann mit hof lichen und eleganten Umgangsformen Aussicht auf 
Erfolg, sondern jener, der fiber die grofite Dreistigkeit verffigt, der kein Blatt vor den 
Mund nimmt, grob und abgehartet ist und dessen Kostfim zwar schmierig, daffir aber 
haltbar imd einfach ist. 

Dagegen verschmaht es die Evastochter nicht, sich hfibsch zu putzen. In seltenen 
Fallen wascht sie sich sogar. Sie versteht es ebensogut wie ihre europaische Schwester, 
mit Quaste und Schminke umzugehen. Allerdings sind die in Tibet fiblichen Arten der 
Schonheitspflege etwas einfacher. Dabei spielen rotbraune, zu einer fragwfirdigen Paste 
verriebene Ockerfarben und ungesalzene Butter eine hervorragende Rolle. Mit der roten 
oder braxmen Pomade werden die Backenknochen eingerieben oder manchmal auch das 
Gesicht rot oder grfin besprenkelt. Die Haare fettet man mangels einer Pomade mit 
Butter ein. 

Die Tanguten sind von Haus aus ein recht begabtes und freiheitliebendes Volk; nur 
die imgfinstigen geographischen und sozialen Bedingungen ihresLebens haben sie inAber- 
glauben und Unwissenheit erhalten. Ihrem Charakter nach sind sie von heifiem Tem- 
perament, egoistisch und stolz, doch die Begriffe der Ehre imd des Edelmuts sind auch 
ihnen nicht fremd. Ffir die Manner ist nichts krankender, als wenn man sie „altes 
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Weib“ schilt. Dabel sind die Tanguten beiderlei Geschlechts sehr gutmiitig und offen- 
herzig, sagen im Gegensatz zu ihren Stammesverwandten von Hoch-Tibet ihre An- 
sicht frei heraus und lassen sich von ihrer Ansicht auch nicht durch die Gegenwart 
einf lufireicher Personlicbkeiten abbringen. Diese Offenherzigkeit kommt auch in folgendem 
Gebaren zum Ausdruck; Vor dem Hauptheiligtum des Klosters Kumbum wirft sich 
ein Tangute vor dem Tempeleingang zum K^ou-t^ou nieder und spricht dabei laut das 
riihrend naive Bu6- und Bittgebet: „Ich. N. N., habe in meinem Leben zwanzig 
Menschenseelen auf dem Gewissen ! Allwissender Tulku, o Golddach -Tempel, o ganzes 
Kloster, rettet mich ungliicklichen Seelenverderber !“ Alle diese Selbstanklagen ruft der 
unbefangene Naturbursche laut ins Tempelinnere hinein, also ohne Rucksicht auf die 
zahlreichen Vorubergehenden, vvreifi er sich doch an dieser heiligen Statte vor Anzeigen 
und gerichtlicher Verfolgung sicher ! 

Trotzdem ein Menschenleben dem Tanguten nur recht wenig gilt, steht der Buddhis- 
mus, wie Baradijn, der geborene Burjate, hervorhebt, bei den unwissenden und aber- 
glaubischen Tanguten in hoherer Achtung als bei den Mongolen und Burjaten. Der ein- 
fache Tangute weifi streng zu unterscheiden, wo der Schamanismus aufhort und der 
Buddhismus anfangt. Bei der Ausiibung schamanistischer Gebrauche wenden sich die 
tangutischen Laien darum iiberhaupt nicht an die Lamen, sondern fiihren sie selber 
aus. In der ganzen Mongolei und bei den Burjaten hingegen bildet der Buddhismus des 
Volkes eine Mischung mit dem Schamanentum, und die Lamen, die sich selbst nicht dar- 
uber klar sind, vollziehen in eigener Person mit den Laien gemelnsam schamanistische 
Riten, wie z. B. die Aufrichtung und Verehrung der Obos^®®®) und das Dalagha^®*®) 
mit seinen blutigen Opfern. 

Doch neben den aufgefiihrten sympathischen Ziigen des tangutischen Volkslebens 
sollen der Gerechtigkeit halber auch einige abstofiende erwahnt werden, die ihren Ur- 
sprung in den sozialen und wirtschaftlichen Bedingungen haben. So legen z. B. die Tan- 
guten, gleich der Mehrzahl der tibetischen Stamme, den Greisen und Arbeitsunfahigen 
gegenuber ein aufierst rohes und hartherziges Verhalten an den Tag, gleichgiiltig, ob es sich 
um die eigenen Eltem, besonders die Mutter, oder auch um Knaben und Madchen handelt. 
Oft kann man in der Nahe der grofien Kloster alte Frauen sehen, die, von ihren 
Kindem dem rauhen Schicksal uberlassen, um Almosen betteln. Anderwarts triff t man 
wieder kleine und halbwiichsige Kinder, die von ihren Erzeugern aus dem Hause gejagt 
worden sind mit dem Auftrag, sich selbst durchs Leben zu schlagen und an einem be- 
stimmten Termin wieder nach Hause zurvickzukehren. Derartige „Notverordnungen“ 
werden aber nicht nur bei armen, sondem auch bei bemittelten und reichen Familien 
erlassen. 

Einer Erscheinung, die im Leben der Besitzenden eine Rolle spielt, sei noch gedacht, 
der Kurtisane. Sie spielt naturgemafi in den Randgebieten, besonders an alien grofieren 
Brennpunkten des Handels und Verkehrs, wo ein starker Austausch chinesischer, tibeti- 
scher, mongolischer, tangutischer und mohammedanischer Elemente besteht, eine Rolle. 
Auch in Tangkar, einer tibetisch-chinesischen Grenzstadt, leben solche Frauen, die aus 
den Schwachen der Kaufleute oder Karawanenfuhrer ihren Vorteil zu ziehen wissen. Die 
schonsten und reinlichsten dieser Kebsweiber (Bild 190) haben stets dann ihren guten 
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Bild 199 


Tibeterin aus Zentral -Tibet 
(Aufgenommen durch Jack Mathewson) 





Tag, wenn die Kaufleute ihre Waren mit Gewiim abgesetzt haben. sind doch Handler, 
wenn sie gut verdienen, gern freigebig. Die Frauen kenn^ iiberdies alle Schliche und 
Kniffe ihrer voriibergehenden Freunde und verstehen es, aus diesem Wissen wertvollen 
Nutzen zu ziehen. Manchmal heiraten die intelligenteren dieser Frauen, wenn ihre erste 
Jugend verbliiht ist, einen reichen Mann. Da sie fiber viele und hohe Beziehungen 
verffigen, sind sie begehrt und werden nicht selten spater sogar TeilKaberinnen im Ge- 
schafte des Mannes. 

Es handelt sich bei diesen Kurtisanen vorzugsweise urn Mischlinge, dann Tan- 
gutinnen und deren Schwestem aus Hoch-Tibet, seltener um Frauen aus der Mongolei. 
Dies ist wohl darin begrfindet, dafi sich die an Polyandrie gewohnte Hoch-Tibeterin 
oder Tangutin ihres Wertes viel mehr bewufit ist als z. B. eine Mongolia und dafi sie 
fiberdies gewohnt ist, eher zu nehmen, als genommen zu werden. Bei der Wahl eines 
Ehegatten oder Geliebten ziehen diese Naturschonen Chinesen ihren Landsleuten vor, 
sehen doch die auf einer niedrigeren Kulturstufe stehenden Bewohner des „Schneelandes“ 
uid)ewufit zu den Chinesen als zu den Tragem einer gehobeneren Zivilisation auf. Auch 
dfirfte die kluge, stramme Evatochter aus dem ..Schneeland * dabei mit in Rechnvmg gestellt 
haben, dafi es leichter ist, einen milden Chinesen zu regieren, als einen Mann, der ihr 
blutsverwandt ist. 

Die Behausung des Tanguten, das Banag, ist aus einem filzartigen Stoff her- 
gestellt, der in fufibreiten, 3 — 5 m langen Streifen aus schwarzen Jakhaaren gewoben 
wird (Bilder 197 void 203). Im Innern, und zwar genau in der Mitte des festgetretenen 
lehmigen Zeltbodens, liegt die Feuerstelle. Geheizt wird mit trockenem Dung, der dauernd 
schwelt. Die Pflege von Feuer xmd Glut ist Auf gabe der Frau. Sie bedeckt daher letztere 
auch nachts mit Asche, so daS sie bis zum Morgen weitergliramen kann. 

In grofieren Zelten, die oft Jahre lang an ein und derselben Stelle verbleiben, ist 
der Boden leicht ausgeschachtet. Hier treffen wir in der Mitte sogar einen aus Lehm 
und Erde erbauten, meterhohen Ofen an mit ein oder zwei Kesseln oberhalb der Feuerung. 
Seitlich der Kessel sind in den unteren Teil der Seitenwand des Ofens Heizlocher ein- 
gelassen und darfiber noch zwei weitere Offnungen zur Aufnahme von Topfen^®^®). Die 
glfihenden Kotbrocken werden mit Hilfe eines Stockes durcheinandergerfittelt. Manchmal 
wird auch Glut aus dem Ofen nach einem vor ihm liegenden Becken herausgeholt, das 
dutch 10 cm breite Steinleisten eingesaumt ist, deren Oberflache als „Tisch“ dient. Es 
ware fibrigens sehr unhof lich, fiber ihn hinwegzuschreiten. An der offenen Glut warmt der 
Tibeter seine erfrorenen Glieder. Auch setzt er dort seine lange Pfeife in Brand. 

Das Feuer wird in Tibet stets durch einen Blasebalg angefacht. Es gibt mehrere 
Arten. Der kleinere hat das Aussehen einer Ziehhannonika imd liegt mit dem Boden auf 
der Erde fest. In dem mit einem Handgriff versehenen Deckel ist ein Schlitz angebracht, 
der auf der unteren Deokelflache durch eine an zwei Holzstabchen befestigte Lederklappe 
verschlossen werden kemn. Beim Hochziehen des Blasebalges prefit man diese Stabchen 
zusammen, so dafi der Schlitz unbedeckt ist und Luft einstromen kann. Vor dem Nieder- 
drficken des Blasebalges werden die Stabchen hingegen mit den Fingem auseinander- 
gespreizt, so dafi sich der Schlitz wieder schliefit und die eingesaugte Luft beim Zuseun- 
mendrucken des Balges durch das Eisenrohr in die Feuerstelle geprefit wird. Der 
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grofiere in Tibet gebrauchliche Blasebalg bestebt aus einem Fellsack und einer daran 
befestigten ungefahr 30 cm langen, geschmiedeten Eisenrohre, die wie beim zuerst er- 
wahnten Typ in die Glut oder in das Brennmaterial geschoben wird. Der am Ende mit 
einem Schlitz versehene Fellsack wird so gehandhabt, dafi die Schlitzenden in je eine 
Hand genommen werden. 1st der Schlitz gelockert, dringt Luft in den Blasebalg. Wird 
der Schlitz gespannt, so fugen sich die Lederenden iibereinander. Die rechte Hand muB 
nun den Schlitz geschlossen halten und aul den mit Luft gefiillten Balg drucken. Auf 
diese Weise wird dem Brennmaterial so reichlich Sauerstoff zugefuhrt, daft es nach 
einer zwanzig- bis dreifiigmaligen Wiederholung des geschilderten Verfahrens in Flammen 
aufgeht. Diese zuletzt geschilderte Art des Blasebalgs ist die gebrauchlichste. Bei 
Verwendung von Schafmist, auf langen Reisen oder bei feuchtem Heizmaterial ist der 
Blasebalg unentbehrlich. Verwendet man hingegen Jakdung, kann man im Notfall einige 
Tage ohne Blasebalg auskommen. Ich ziehe jedenfalls den Jakdung dem mit kleiner 
Flamme brennenden, eine viel starkere Hitze erzeugenden Schafmist vor. 

Die Temperatur in den mit Ofen ausgestatteten Zelten ist ertraglich, solange der 
Rauch nach oben abziehen kann oder nicht mit Schafmist geheizt wird, dessen Verbren- 
nungsgase dem Auge stark zusetzen. Brennt im Zelt ein Feuer, so sinkt selbst im 
schwersten Winter die Innentemperatur des Zeltes selten unter den Nullpimkt. Dies hat 
seinen Grund in der Tatsache, daB um den GrundriB des Zeltes herum eine ungefahr 
1,5 m hohe Mauer aufgefuhrt ist, die auch als Windschutz dient. Manchmal trifft man 
auch Doppelmauern an. Vor dem Zelteingang ist manchmal in dieser Mauer ein Tor 
angebracht. Der Raum zwischen den Doppelmauern oder zwischen Mauer und Zelt 
dient den Schafen wahrend der Nacht als Unterkunft. Der Baustoff dieser Mauern 
besteht aus Jakmist, der in weichem Zustande von den Frauen mit den Handen zu Fladen 
geprefit und unter mehrmaligem Umwenden in der Sonne getrocknet wird. Fiir zwei 
Sadce solcher „Kotbrikette“ zahlte ich in Nag-tschu-ka drei Kupfermiinzen. 

Das Zeltinnere mutet oft ganz wohnlich an. Langs der Wande sind gestellartige 
Aufbauten aus Lehm oder Stein errichtet, die halbmeterhohe Facher enthalten, in denen 
alles mogliche Geriimpel, stets aber folgende Gegenstande aufbewahrt werden : Rollen 
von Pulo-Stoff, Tontopfe, Napfe und Tassen, Porzellemtellerchen, Holzschalen, Butter- 
eimer und lange ButternuschgefaBe^®^^. In einem andern Fach ist die einfache Gersten- 
miihle eingebaut, deren flach liegender, 40 — 50 cm Durchmesser aufweisender Muhl- 
stein durch einen auf seiner Oberflache exzentrisch angebrachten Zapfen uber der 
gerippten Steinunterlage gedreht werden kann. Durch den Miihlstein hindurch fiihrt von 
der Oberflache aus ein ebenfalls exzentrisch angebrachtes Loch. Durch das Loch 
fliefit die Gerste zwischen die Steine und 'wird dort von ihnen beim Drehen erfaBt 
und gemahlen^®^^). Die Mahlarbeit besorgen ausschlieBlich Frauen. Es wird im all- 
gemeinen nur so viel verarbeitet, wie der Tagesbedarf der Zeltbewohner erfordert oder 
wie notig ist, um den Tsambabeutel der reisenden Manner gefiillt zu halten. Wieder 
andere Facher sind mit Fellsacken angefullt, in denen Lebensmittel, vomehmlich 
Tsamba^®^®), Gerste und Mehl aufbewahrt werden. Auch Sattel, Handmxihlen, Kupfer- 
kessel und Ziegelteeplatten findet man dort. In manchen Oberwinterungszelten ist langs 
der Wande gefrorenes Jakfleisch meterhoch aufgeschichtet. In vornehmen Zelten trifft 
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man nahe den Wanden tnihenahnliche Kisten und niedere Tisdhchen an. Kein anstandiges 
Zelt entbehrt aber des mit Khadaks behangten Zeltidols, das meist gegeniiber dem Ein- 
gang auf einer niederen Mauer oder einem Aufbau seinen Platz hat. Es besteht aus einer 
Gotter- oder Heiligenfigur, vor der Butterlampen oder Raucherkerzen brennen. Bei 
einigen Aristokraten ist unterhalb des Zeltidols die aus Fellen und gestickten Decken be- 
stehende und manchmal von schmalen Brettem eingefafite Schlafstatte des Hausherm 
eingebaut. In einer Ecke, gewohnlich neben dem Zelteingang, ist der Brennstoff auf gestapelt. 

Hin und wieder traf ich in diesen grofien, zimmerahnlichen Zelten Katzen an, denen 
die wichtige Aufgabe zufallt, die Lebensmittel vor Angriffen der Ratten zu beschiitzen. 
Die letzteren bilden besonders in Po^®*^), imd zwar nordlich von Nag-tschu-ka, eine schwere 
Landplage. 

Der Tangute imd sein Verwandter im ..Schneeland" kennt im allgemeinen nur ein 
Leben im Freien. Die Zelte ersetzen ihm unsere festen Wohnstatten. Da in Tibet sehr 
haufig Lagerwechsel vorgenommen wird, ist diesen Natursohnen eine besondere Ge- 
schicklichkeit eigen im Aufschlagen ihrer beweglichen Behausung. Zunachst wird das 
vier- oder achteckige Tuch auf dem Boden ausgebreitet. Dann legt man die an den Ecken 
befestigten starken Schnure nach aufien in der Richtung, in der sie spater am Boden ver- 
ankert werden sollen. Hernach treibt man langs des Zelttuchrandes und an den aufieren 
Seilenden Pflocke in die Erde und befestigt Tuch und Schnure daran. Nim werden etwa 
2 m lange Stangen stiitzenartig unter die straff gespannten Schnure gestellt. Dadurch 
wird das Dach in die gewiinschte Lage gehoben (Bild 197). 

Neben diesen kleineren Gebrauchszelten gibt es aber auch Tuchzelte von so ansehn- 
lichem Ausmafie, dafi sie oft gleichzeitig mehreren Familien als Wohnung dienen. Zu ihrer 
Versteifung dienen Tragbalken, die auf Stutzen ruhen, deren Kopfe aus den gabelformig 
ausgebildeten grofien Jakgelenkknochen bestehen. Stets sind an den Zeltschniiren ver- 
schiedene Tuchwimpel festgemacht, die den Zweck haben, die Bewohner und ihre 
Herdentiere vor Unglucsk, Krankheit und bosen Geistern zu bewahren. Meist in der 
Nahe des Eingangs pflegt der Tibeter mannshohe Mani-Stangen in den Boden einzu- 
rammen, die durch Wollschnure mit dem Zelt in mystisch-wirklicher Verbindung 
stehen. An ihnen wehai gleichfalls mit heiligen Gebeten beschriebene oder mit Gotter- 
bildnissen bedruckte heilige Fahnchen. Auch an den Mani-Steingen flattem Gebets^wimpel 

(Bild 197). 

Die Zelte bilden in mannigfacher Hinsicht den Mittelpunkt des Familienlebens. Um 
sie herum versammeln sich zur Nachtzeit die Herden. Eng zuseimmengedrangt ruhen dann 
Pferde, Jaks undSchafe friedlich nebeneinander. Die Nachtwache besorgen freilaufende. 
sehr scharfe, grofie, meist schwarze zottige Hunde, die tagsiiber manchmal an der Kette 
liegen. Ist das aber nicht der Fall, dann konnen einem diese wilden Bestien das Leben 
recht sauer machen. Unterlafit man es z. B. bei Annahen an ein fremdes Zelt, dessen Be- 
wohner die Bitte zuzurufen, die Hunde festzumachen, so sturzen sich diese auf den 
fremden Reiter. Ihr erstes Ziel sind die Pferdebeine, das zweite die Schenkel des Rei- 
ters. Da meist mehrere Hunde zugleich und von verschiedenen Seiten attakieren, konnen 
sich die Reisenden ihrer mit Schwert oder Knflttel schwer erwehren. Ich erlebte es aber 
auch, dafi sich eine tibetische Schone auf meinen Zuruf hin, die Himde festzunehmen. 
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mangels einer Kette kur2entschlossen auf den Kopf Hires keifenden Koters setzte und in 
dieser Stellung so lange verblleb, bis icb Storenfried wieder auBer Sicht war. 

Stets werden die Hunde von den Eingeborenen unaufgefordert festgelegt, wenn eine 
Jakkaraw^lne durch ihre Siedlung zieht. Dies geschieht aus der Erfabrung heraus, dafi 
der Jak dem Hunde stets uberlegoi ist und den Hund mit den Homern annimmt 
und toten kann. Die BuBe fiir einen so getoteten Himd betragt meist ein Pferd oder zwei 
Teeplatten. Der Tibeter hangt an seinem Hund, wie denn iiberhaupt Menscb und Tier 
im ..Schneeland" viel mehr aufeinander angewiesen sind als bei uns in Europa. 

Das Familienleben der Eingeborenen verlauft im allgemeinen recht briedlich. 
Besonders zur Abendzeit tritt diese Harmonie deutlich hervor, wenn die Naturkinder vor 
dem Schlafengehen zu FiiBen des Hausidols unter Anleitung des Hausberrn ihre Abend- 
andacht in Form von Gebeten und K'^ou-t'^ous abhalten. Hemach hullen sich Familien- 
mitglieder und Bediente in ihre Pelzmantel und lagem sich um die glimmende Glut herum 
auf dem Boden zum Schlafen. Dabei sind die Platze zunachst der Feuerstelle am belieb- 
testen. Stets liegen die Manner rechts und die Frauen links davon. Nachdem die Haus- 
frau die Kinder gebettet hat, geht sie als letzte zur Ruhe. Manchmal sprechen dann die 
Alten noch lange Gebete und Formeln, wahrend sich die jiingeren Hausgenossen in 
allerlei Unterhaltungen einlassen. Alle Tibeter, und auch die Tanguten, Manner wie 
Frauen, schlafen stets nackt, das heiBt nur in ihre Pelze gehullt. Sie schlupfen dazu aus 
den Armeln heraus und kauern sich in das mollige, aber oft recht belebte Kleidimgsstuck, das 
als Bett und Deche zugleich dient. Die Beine werden hochgezogen, so daB der Pelz den 
ganzen Korper bedeckt. Vermogendere Tibeter schlafen auf einer Filzdecke oder auf 
einem Barenfell, manche wechseln sogar zur Nachtruhe die Kleider und verfugen fiber 
bequeme Lager. 

Recht peinlich kann fur den reisenden Europaer die Lage werden, wenn er nachts 
aus gewissen Grunden das Zelt verlassen muB. Er tut dann am besten, der ..Dame des 
Hauses" unauffallig davon Mitteilung zu machen, damit diese ihm wahrend der Erledi- 
gung seines Geschaftes ihren Schutz vor den bissigen Hunden angedeihen laBt. Riskiert 
man einmal einen solchen kurzen nachtlichen Ausflug auf eigene Faust, so kann es einem 
bose dabei ergehen, wie ich aus eigenster Erfahrung bestatigen kann. Im ubrigen aber 
braucht man hinsichtlich der Begriffe Natfirlichkeit und Genierlichkeit hier nicht prfide 
zu sein, da Tibeter und Mongolen in diesem Punkt anders denken wie wir Europaer. 
Manner und Frauen verrichten ihre Notdurft oft mitten in einer Menschenmenge in 
hockender Stellung, und zwar derart, daB dabei — das erfordert der Anstand — der 
ganze Korper durch den Pelzmantel verdeckt bleibt. Ffir die Beseitigung der Exkremente 
sorgen die Hunde, die in Tibet und der Mongolei die Gesundheitspolizel bilden^®^®). 

Sollte einmal einer der Leser in die Lage kommen, mit einer hochtibetischen oder 
tangutischen Familie in einem Zelt zu nachtigen, so rate ich ihm, vorher seine wertvolle 
Habe gut zu verwahren, gilt es doch in Tibet fur unklug, eine sich nachts bietende Ge- 
legenheit, zu stehlen, nicht beim Schopfe zu packen. Eigentlich kann man in diesem 
Falle auch gar nicht von einem Diebstahl sprechen, sondera es ware richtiger, den Be- 
stohlenen selbst fur den schuldigen Teil zu erklaren, weil er die ZeltbewoLier in Ver- 
suchung gefflhrt hat. Man muB sich dabei in die Denkweise des Tibeters einfuhlen, der 
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annimmt, der weggenommene Gegenstand habe fiir den Beraubten keinen sonderlicb bohen 
Wert gehabt, da er ibn sonst bei Nacbt besser verwabrt batte. 

Die wetterfesten Hochlandsbewobner pflegen lange, meist bis nacb Sonnenaufgang, 
zu schlafen. Diese ausgedehnte Nacbtnibe begriinden sie damit, dafi gerade kurz vor 
Sonnenaufgang die Kalte am empfindlichsten zu sein pflegt. 

Nun nocb ein peiar Worte uber die massiven Steinbauten der Tibeter. Icb babe 
solcbe in Nag-tscbu-ka angetroffen. Ibr bester „Typ“ ist wobl das Unterkunftsbaus 
liir Reisende. Es Uegt in einem Hof mit recbteokigem oder quadratiscbem Grundrift, der 
von einer 3 — 4 m boben Mauer umgeben ist. Das stets an die Mauer angelebnte Haus 
bat ein oder zwei Stockwerke und ein flacbes Dach. Die Aufienfront ist immer blind: 
denn alle Fenster gehen nacb dem Hof zu. Die kablen und ziemlicb dunklen unwohn- 
licben Raume sind zum Teil vermietet, zum Teil vom Wirt bewobnt. Die nacb dem Hof 
zu ausmundenden Turen werden durcb sebr primitive chinesiscbe Scblosser gesicbert, die 
von den betreffenden Hotelgasten, v^renn sie das Haus verlassen, stets mitgefiibrt werden. 

Der durcbreisende Kaufmannbenutztden gemieteten Raum aJs Warenlager ("BiZd 204), 
Langs der Wande stapelt er grofie Mengen gefrorenen Hammelfleiscbes oder Jak- xmd 
Schaffelle auf , mitunter aucb in kleine Sacke verpacktes Salz oder Soda. Wieder andere 
benutzen ihren Raum gleich als Laden und balten in holzernen oder steinernen Wand- 
fachem verschiedene Dinge feil wie: minderwertiges Papier, getrodcnete Frucbte, 
scblechtes Zuckerwerk, Nagel, Efinapfe und abnlichen Hausrat, 

Meist sind die Hauser weifi oder rosa getiincbt. Das Baumaterial bestebt bei den 
Tanguten aus Steinen, in Hocb -Tibet dagegen aus an der Sonne getrockneten Ziegeln, 
die Sodo^®^®) genannt werden. Das Holz, das bei den Bauten zur Verwendung gelangt, 
wird von den Tanguten aus dem Nan-scban herbeigescbafft und von den Bewohnem Nag- 
tschu-kas und Tscbang-ling-korrs^®*^) aus dem Tsang-po-Tale^®^®) im Siiden. In einigen 
ganz vomehmen Hausem sind den Hausgottem Privattempel oder Kapellen erricbtet. 
Die Dacher dieser massiven Hauser sind alle f lack und mit Lebm oder Erde verscbmiert. 
Am Rande der Plattform lauft zwischen ein bis zwei Meter boben steinernen Eckpfeilem 
eine niedere Briistung entlang. In den Steinpfeilern stecken meterhohe StEingen, die unter- 
einander, gleich den Mani-Stangen vor den Zelten, mit Wollscbnuren verbunden sind. 
Manchmal sind dieStangen aucb buschelartig zuLatses zusammengefafit. An denStangen 
und langs der Wollschnure flattem Gebetswimpel (Bild 198). Auf der Plattform der 
Dacher pflegen die Tibeter die zum Abtransport fertiggestellten Wollballen und die Tan- 
guten das in Sackchen verpackte Salz voriibergebend aufzuschichteo, xim diese wicbtig«a 
Handelsartikel vor Diebstahl zu sichem. 

Manchmal trifft man im Hof nocb ein oder zwei kleine Nebenbauten aus Stein an 
oder aucb Zelte. Das Gasthaus in Nag-tscbu-ka leistet sich sogar den Luxus einer 
Hundehiitte aus Stein. Im Hof oder aufierhalb des Grundstiickes ist meistens eine 
ausgemauerte 1 — 2 m tiefe Zisteme angelegt, in der das Regenwasser aufgef 2 ingen wird. 
Fehlen solcbe Anlagen oder stehen kerne Quellen zur Verfugung, so wird das zumKocben 
bestimmte Wasser von den Frauen in Schafmagen, Butten oder Kriigen aus dem naben 
Flusse berbeigeschleppt. 

Nocb em paar Worte fiber die Wo lie, die in Zentral- und Sud-Tibet gewonnen 
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wird. Nachdem sie im Oktober und November von Hindus westlich und nordlich von 
Nag-tschu-ka aufgekauft wurde. wandert sie iiber Taschilbimpo nach Indi^. hs ist 
recht ergotzUch. Zeuge einer solchen ..Wollemte“ zu sein Inmitten einer Herde von 
vlelen Tausenden von Scbafen sind ein halbes Dutzend Junglmge danut beschattigt init 
Hilfe eines Lassos oder mit den Handen ein Schaf nach dem ^dern emzuiangen. Nach- 
dem die Laufe zusammengebunden sind. wird den Tieren die Wolle nut kurzen schwert- 
artigen Messem in dicken Strabnen abgeschnitten. Die ganze Proz^ur geht se^ schnell 
vor sich, sicker viel schneller. als dies mit einer Schere geschehen konnte. Wahrend der 
Schur herrscht grofies Gebloke, doch die meisten Schafe schemen sich im Laute der 
Jahre an diese Behandlung gewohnt zu haben. Die jungen Bursc^n tuhren ihre Arbeit 
bei entbMtem Oberkorper durch und singen dabei frobe Lieder. Erst wenn tiint rnanns- 
bobe Haufen Wolle auf dem Boden liegen. geben sie daran, diese ^ armdicken ^ilen 
zusammenzudrehen, zu doppeln und in Form grower Rlnge zu legen. Die einzelnen Ringe 
werden scbliefilicb von innen nacb aufien nocbmals umwickelt. so dalS Gebilde entsteben, 
die grofien Automobilreifen gleicben. In dieser Aufmacbung wird die Wolle abtranspor- 
tiert und in den Handel gebracbt. 

Aus der im Lande verbleibenden Hammelwolle wird von Mann und Prau in 
folgender Weise Gam gesponnen; Aus einem Knauel. den sie unter die Acbsel klemmen 
oder im Mantelbauscb bergen, zieben sie die W^olle in Strabnen beraus und dreben sie 
mit den Fingera zu Zwim. Dann wickeln sie das Zwimstuch auf einen 20 cm lan^n 
Stock, dessen unteres Ende eine kleine Holzscbeibe abscbliefit. Diese Spindel wird 
dauemd in Umdrehung gebalten, entweder mit Hilfe der Finger oder dadurcb, daB der 
Stock zwiscben Oberscbenkel und Hand gerollt wird. Ist der Faden geniigend gezwirnt 
undi hat cr cino solche Lange errcicht, dafi dcr Kreisel auf dem Boden aufstofit, so wird 
das fertige Ende aufgewichelt, an der Scbeibe eingebakt und der Kreisel von neuem 
in drebende Bewegung versetzt^®^®). 

Wovon lebea nun die Naturvolker des tibetiseben Berglandes? Diese Frage 
ist um so bereebtigter. als das erste, fur die Anbanger aller Sebattierungen des Buddbis- 
mus unbedingt verpfliebtende Gesetz die Sebadigung oder gar Totung irgendwelcber 
Lebewesen untersagt. Man muBte demnacb annebmen, daft in den Landern des Lama- 
ismus, wenigstens von den berufenen Vertretera der Religion, den Lamen, diese Regel 
peinlicb befolgt werde. Aber trotz aller Missionserfolge im „Schneelande“ muBte der 
Buddbismus aucb in dieser Hinsiebt an die naturbedingten Gepflogenbeiten des Volkes 
Zugestandnisse macben und vor alien Dingen die Forderungen des uberaus rauben Klimas 
an die Eraabrungsweise der Tibeter beriicksiebtigen. Mit andem Worten, das Verbot 
in seiner Ausdebnung auf das Scblacbten von Tieren zu GenuBzwecken muBte wenigstens 
insofera hinfallig werden, als es in seiner Auslegung fiir tibetisebe Verbaltnisse den 
GenuB von Fleiscb eines Tieres nur dann gestattet, wenn der Verbraueber dieses niebt 
selbst getotet oder dessen Scblacbtung veranlafit bat. Diese Vorsebriften geben sogar so 
wat, daB der Buddbist niebt einmal den Verdaebt baben darf, daB das betreffende Tier 
zum Zweek des Fleiscbgenusses getotet worden ist. 

Aber, wie allentbalben, finden sicb aucb bier Hintertiircben, die einen Verehirer der 
Fleiscbnabrung zu einer befriedigenden Losung kommen lassen. Man bilft sicb teilweise 

390 



dadurch, daft man die Schlachtung der Tiere durcK Andersglaubige — z. B. dxirch Mo- 
hammedaner — vornehmen laftt, oder aber, daE man die Tiere einem jahen Abgrund 
zutreibt, von dem aus der Absturz den sicherenTodbringt. Wie ein zartbesaitetes lamaisti- 
sches Gewissen allerdings eine solche Handlimgsweise verantworten kann, gehort nicht in 
den Rahmen dieser Untersuchungen. Jedenfalls babe ich mit eigenen Augen gesehen, 
daE Tibeter auf der Jagd mit ihrer Flinte Geizellen und Wildjaks erlegten und daE sie 
im Lager Hammel toteten, um sie nachher zu verspeisen^®®®). Erst kurzlich getroffene 
drakonische Verfiigungen des Dalai Lama verbieten die Jagd in Tibet iiberhaupt. Die 
Mongolen scheinen nach dieser Richtung bin von jeher stronger emgestellt gewesen zu 
sein, denn sie hauten nur gefallenes Vieh ab imd verwenden ausscblieElich das Fleisch 
solcber Tiere fiir ihre Nahrung. 

Die Fleischspeisekarte des Tibeters ist nicht reichhaltig, denn auEer dem Jak und 
dem Schaf kommt im Lande kein Tier vor, das man als Schlachtvieh ansprechen konnte. 
Schweine halten sich nur die Chinesen, wenngleich es auch eine einheimische tibetische 
Schweinerasse gibt, deren Fleisch aber von den Sohnen aus dem Reiche der Mitte ver- 
schmaht wird. 

Das Abb a 1 gen und noch mehr das Zerlegen eines Jaks ist ein Ereignis, das alien 
Gliedem der Feunilie reichliche Beschaftigung gibt. Das Fleisch wird kunstgerecht zer- 
teilt und die Rippen, die Schenkel, die Beine, der Schadel und die Eingeweide fur die 
primitive Kiiche aufbewahrt (Bild 202). Alle diese Dinge werden, wenn sie nicht 
gleich verzehrt werden, im Innem des Zeltes am Rande aufgeschichtet, wo sie den Winter 
tiberdauem und den aus Tsamba bestehenden eisernen Bestand der Nahrungsmittel ver- 
mehren. Kaum ist der Jak zerlegt, wind mit dem Kochen begonnen. Jede Familie verfiigt 
liber einen Eisentopf, in dem Tee und Fleisch zubereitet wird. Die gargekochten faust- 
groEen Fleischbrocken werden unter die Zeltbewohner verteilt. Ist ein Stuck zu groE, 
so wild es zerkleinert, indem man das eine Ende mit den Zahnen erfaEt und das andere 
nut der linken Hand festhalt. Dann schneidet man mit dem in der rechten Hand gehaltenen 
Messer em Stiick ab. Ist die Familie gesattigt, so werden die restlichen Fleischteile in 
einem Sack aufbewahrt oder auf Reisen im Pelzbausch mitgefiihrt. Beim Zerlegen geht 
ubrigens keine Fleischfaser verloren, kann doch der Tibeter alles gebrauchen ! Selbst die 
Knochen werden verwendet, und bei einer Familie koimte ich beobachten, daE sie sich 
des Morgens statt des Tees eine Bruhe aus zerhackten Knochen kochte. Eine andere, in 
Sa-rii ansassige verzehrte ein Gericht, bestehend aus Tsamba und gekochten Fleisch- 
brocken. 

Zur Speisekarte gehoren ubrigens auch verschiedene Fleischsuppen unter Zusatz von 
allerhand Wurzelwerk der Steppe. Die Lamaisten betrachten solche Briihen, weim wir 
ihren medizinischen Biichem Glauben schenken, mehr als Heil- und Kraftigungsmittel 
denn als Nahrung. Beim Essen schmatzen diese Natursohne und geben Zeichen des 
Behagens in Form von Zungenschnalzlauten von sich, ahnlich, wie dies Papageien zu tun 
pf legen. Das Him eines Hammels wird niemals gegessen ; es wird den Hunden zugeworfen. 
Dafur aber genieEen die tibetischen Feinschmecker mitVorliebe gekochteHammelaugen. 

Hochland-Tibeter und Tanguten schwarmen auch fur Wiirste. Ihre Herstellung ist 
nicht sehr appetitlich. Die mit Kot gefiillten, noch rauchenden Darme werden mit den 
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Fingernausgestreift, abernichtgewaschen. Dann wird mit Hilfe eines Stabchens gehacktes 
Fleisch, das mit Blut, Leber, Niere. zerkleinertem Fett und Tsamba vermengt ist. In den 
Darm elngeiuhrt. Die meterlangen und ein bis zwei Finger dicken Wurste werden nun- 
mehr gekocbt. Diese Wurste bildeten mein Leibgericht. Das Braten des Fleisches ist 
diesen Naturvolkem und auch den Mongolen iibrigens unbekannt. Fiir langere Reisen, 
wie z. B. fiir Pilgerfahrten, wird Dorrfleisch in langen dunnen Streifen hergestellt. Bei 
dem Dorrverfahren, das nur an der Luft, nicht etwa am Feuer vor sich geht, ist grofie 
Vorsicht am Platze, da ein einziges nicht gut getrocknetes Stiick, m Faulnis geraten, den 
ganzen Vorrat anstecken und verderben kann. So war ich deim einmal gezwungen, in 
Dsun mehrere Sacke solch verdorbenen Dorrfleisches wegzuwerfen. 

Das Jakfleisch wird aber auch, besonders von den Tanguten, roh genossen. Daher 
leiden diese gleich den ebenfalls rohe Fleischkost geniefienden Abessiniem haufig an 
Darmwiirmem, die mitunter eine ansehnliche L^ge erreichen und den Gesundheits- 
zustand recht fuhlbar beelnflussen konnen. 

Viel unangenehmere Folgen kann der Fleischgenufi haben, wenn das geschlachtete 
Tier krank oder gar einer Seuche erlegen war. Recht haufig konnten wir z. B. in den 
Lungen getoteter Hammel Tuberkelherde feststellen. Auch wurde ich Ende des Jahres 
1927 ofters von Eingeborenen vor dem Genufi von Fleisch gewamt, das uns Kaufleute an- 
boten, die mit ihren Karawanen eben von Lhassa her eingetroffen waren und dabei von der 
Jak seuche heimgesuchte Gebiete beriihrt hatten. Den Wamem bin ich zu besonderem 
Danke fur ihren menschenfreundlichen Rat verbunden, da ohne ihn wohl viel Unheil iiber 
uns gekommen ware. Wie gefahrlich so eine Jakseuche wuten kann, kam mir erst so recht 
zum Bewufitsein, als ich einige Wochen spater selbst die von den Kaufleuten durchzogenen 
verseuchten Gebiete erreicht hatte und an Ort und Stelle feststellen konnte, dafi die Kauf- 
leute die Halfte ihrer Jaks durch die Krankheit verloren hatten. Wie bekampft nun der 
TIbeter dieses gefahrliche Obel? Beim ersten Auftreten eines Krankheitsfalles in einer 
Siedlung brennen die Eingeborenen, nachdem sie dem toten, der Seuche erlegenen Tier die 
Haut abgezogen haben, den ganzen Lagerplatz nieder. Aufierdem wamen sie vor dessen 
Betreten. Diese Bestimmung wird aber wohl mehr aus Griinden des Aberglaubens denn 
aus solchen hygienischer Art heraus getroffen. 

Trotz seiner Beliebtheit als Leckerbissen spielt das Fleisch in Tibet in seiner Eigen- 
schaft als Nahnmgsmittel eine untergeordnete Rolle. 

Das Hauptnahrungsmittel stellt vielmehr auch bei den Tanguten Tsamba dar. 
Diese tibetische Nationalspeise besteht aus gerosteter und gemahlener Gerste, dem 
haufigsten Brotkom Tibets. Das Rostverfahren spielt sich folgendermafien ab: Eine 
Eisenschiissel wird halb mit Sand gefullt und stark erhitzt. Dann wird auf die Sand- 
oberflache Gerstenkorn geschuttet und nach einiger Zeit beides miteinander vermischt. 
Schliefilich wird die Schale vom Feuer abgehoben und der Sand in schaufelartigen, 
geflochtenen Weidenkorben durch Schiitteln vom Kom getrennt. Die gerostete Gerste 
wind auf der Hausmiihle gemahlen. Aus dem Mehl stellen die Eingeborenen in den von 
mir durchzogenen Gebieten zwischen Nag-tschu-ka und Kaschmir sogar Brotfladen her. 
Zu diesem Zweck wird der aus Gerstenmehl und Wasser hergestellte Teig unter Zusatz 
von Soda zu flachen Fladen geknetet, die auf oder neben der Aschenglut oder an der 

392 




Bild 205 


Tibetisdie Kinder in Zentral -Tibet 

(Aufgenomraeii durch Jack Mathewson) 




Bild 206 


Wilhelm Fildmer 

(Aufgenoramen von Pastor V G Plymire U. S A ) 





inneren Bodenflache einer iiber das Feuer gestellten Eisenschiissel gebacken warden. 
— Efibare Pf lanzenstoffe smd in Tibet eine Seltenheit. Reis im Haushalt kommt 
eigentlich nur im Siiden oder im Norden vor. wohin er aus Indien bzw. China eingefiihrt 
wird. In Ladakh wird sogar Gerstenwein gewonnen, der im Geschmack dem Haut 
Sautemes verwandt ist. Dieses bei Maimern und Frauen gleich beliebte Getrank wird bei 
Festen ausgeschenkt. Manchmal wird ihm etwas zu sehr gehuldigt, so z. B. traf ich 
gelegentlich des Besuches eines kleinen Dorfes im Indus-Tal dessen samtliche Einwohner 
betrunken an. 

Tibet steht gleich andem Landern des Lamaismus, wie es ja bei Vieh ziichtenden 
Volkem auch nicht anders sein kann, im Zeichen der „weifien Diat“, das heifit der 
vorzugsweisen Ernahrung mit Milch imd Milchprodukten. Dazu kommt, dafi diese 
Bevorzugung durch religiose Oberlegungen vertieft zu sein scheint. Ist doch noch heute 
in Indien, dem Ursprungsland des Buddhismus und somit auch des Lamaismus, die Kuh 
ein heiliges Tier, so heilig sogar, daft selbst ihr Diinger zu Einreibungen und ihr Urin zu 
Waschungen religiosen Cheirakters angewendet wird. Nicht umsonst kennt darum auch die 
lamaistische Terminologie, auf indisches Vorbild zuriickgehend, einen Ausdruck „Kar- 
tschussum^®®'-)**, womit sie das „dreifache weifte Elixier*', das heiftt den Rahm von 
der Milch einer Jakkuh, eines Schafes und der gewohnlichen Kuh bezeichnet. Auch die 
Mongolen sprechen von den „drei weiften Speisen^®^®)“, worunter sie saure Milch, 
Quark- und in Flatten gepreftten Kase verstehen. Vollends die lamaistische Gesund- 
heitslehre und Heilmittelkunde kann die hervorragenden Eigenschaften der Milch und 
ihrer Prodxikte, besonders aber der Butter, nicht genug riihmen. So heiftt es z. B. in dem 
im vorigen Kapitel erorterten Lehrbuch an einer Stelle, wo neben Sesamol, Knochenfett 
und Speck von der „gelben“, das heiftt der ausgeschmolzenen Butter die Rede ist^®®®) : 
„Ihr Geschmack ist suft. Mit kiihlenden Eigenschaften ausgestattet, macht sie sick . . . als 
Abfuhrmittel nutzlich. Alten Leuten und Kindem, Kraftlosen, Abgezehrten, Hartleibigen 
und Leuten, die Blutverluste erlitten haben, die gemiitsleidend sind und den an Gasen 
Leidenden ist sie zutraglich. Dabei ist frische Butter kuhlend und laftt die Krafte zur 
Entwioklung kommen, frischt die Gesichtsfarbe auf, fordert die Energie und heilt Gallen- 
leiden und Fieber. Alte Butter ist ein Heilmittel gegen die seelischen Leiden von Geistes- 
storung und gegen die Einbufte des Gedachtnisses, kann aber auch bei Ohnmachtsanfallen 
und Verwimdungen mit Erfolg Verwendung finden. ,Gelbe' Butter macht den Verstand 
scharf, starktdie Willenskraft, entwickeltWarme tmd Kraft und verlangert das Lebens- 
alter. Oberhaupt bewirken die groftartigen Eigenschaften der Fettsubstanzen tausend 
Werke. Geschlagene Butter, gebratener Rahm, getrockneter Quarkkase usw. erregen 
das Verlangen nach Speise, machen den Stuhlgang fest xmd reinigen den Schleim. Butter- 
satz und an den Wanden eines Kochkessels angebrannte Butter sind fxir die Schleimgefafte 
und die Gase heilsam und steigem die Korperwarme. Kuh- und Ziegenbutter heilen in- 
folge ihrer kuhlenden Eigenschaft Gase und Fieber.** 

Aber auch fiir MEissagen und Einreibungen wird der Gebrauch der Butter dringend 
empfohlen. Gerade in dieser Richtung nehmen sich die Tibeter und besonders die Tibe- 
terinnen die Lehren ihrer Heilkundigen sehr zu Herzen. Werden doch von den Schonen 
des Landes riesige Mengen Butter allein zur Hebung ihrer Gesichtsfarbe und zur Ver- 
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schonerung der Frisur gebraucht. Es sei hier gar nicht gesprochen von den Buttermengen, 
die sich manche Einheimische auf die Kleidung scliniieren in der Absicht, dadurch deren 

Glanz zu steigern. i i 

Dafi bei der Herstellung und Aufbewabnmg der Butter nicht nach den Grundsateen 
eines modernen europaischen Molkereibetnebes verfahren wird, ist bei dem in ganz Tibet 
herrschenden Schniutz nur allzu verstandlich. Auch wird der Butter nicht, wie wir das 
gewohnt sind, Salz zugesetzt. Die Tibeter behaupten namlich, dafi sie durch Zusatz von 
Salz schneller ranzig werden wiirde. Gewohnlich wird die Butter in Ballen von Kinds- 
kopf- oder Melonengrofie in Schaf magen eingenaht. In dieser F orm geht sie in den Handel 
oder bleibt in den Zelten monate-, jahre- und sogar jahrzehntelang liegen. Angeschnitten, 
zeigen einige solcher Butterleibe in ihrem Innern griinen, bitter schmechenden Pilzansatz, 
der beim Auskochen auf der Oberflache des flussigen Fettes liegenbleibt. Nach Ab- 
schdpfen der griinen Schicht ist die Butter wieder geniefibar. 

Die Butter dient auch zur Speisung der zahllosen Lampchen vor den Darstellungen 
der Gottheiten und religiosen Embleme auf den Hausaltaren und in den Tempeln. Die 
Butterlampen riechen schlecht, und ein Schlaf in Raumen, in denen sie brennen, ist nicht 
gesegnet. Es liegt das hauptsachlich daran, dafi die Lampchen nur selten gereinigt 
werd«n, so dafi in den Schalen stets Reste des alten ranzigen Fettes zuruckbleiben. Der 
Geruch dieser Lampenbutter ist so durchdringend, dafi er den Schalen, die ich vor Jahren 
aus Kumbum nach Europa mitbrachte^®®^), heute noch anhaftet. 

Milch und Milchprodukte sind wohl die billigsten Nahrungsmittel, die man in 
Tibet erstehen kann. DaJB man es aber auch dort versteht, den Fremden zu iibervorteilen, 
beweist folgende kleine Geschichte von Nag-tschu-ka : Auf Schimmeln kommt ein tibeti- 
sches Ehepaar angesprengt. Die besonders hiibsche Frau, elastisch, mit Kaschschniiren 
um die Taille und am Riidcengehange, die Backenknochen mit markgrofien roten Flecken 
bemalt, wie sie bei den mongolischen Frauen als Kennzeichen der Zugehorigkeit zum 
Adelsstande gelten^®®®), springt behende vom Pferde und bietet mir einen verschlos- 
senen Krug Milch fiir drei mexikanische Dollar an. Als ich auf diesen Vor- 
schlag nicht eingehe, schwingt sie sich enttauscht wieder auf ihr Roft und sprengt im 
Mannersitz mit ihrem Eheliebsten davon. 

Es ist merkwiirdig, da6 es die Tibeter nicht wie ihre Nachbarn und Glaubens- 
genossen, die Mongolen und Kalmiiken, gelemt haben, aus der Milch fliissige Garungs- 
produkte mit oft recht beachtlichem und wirkungsvoUem Alkoholgehalt herzustellen. Sie 
begniigen sich vielmehr in einigen Gegenden damit, bei Festlichkeiten Gerstenbier*’®®®) zu 
trinken. Die Mongolen und die ihnen naher stammverwandten Volkerschaften kennen 
dagegen mehrere Arten alkoholischer Getranke, die sie mit Hilfe emfacher Fermentierung 
unter Anwendung eines naturlichen Saurepilzes aus Pferde- und Kuhmilch gewinnen. 
Sie werden durch mehrfache Destillation zu zwei alkoholreicheren Sorten, Arsa und 
Tarassun^®®'^) genannt, verstarkt. Unter Arsa, der durch einfaches kaltes „Anstellen“ 
mit dem Pilz hergestellt wird, versteht man den Kumys, der bei diesen Nomaden Tsyge 
oder Airak^®®®) heifit. Bereits nach drei Wochen moussiert er stark. Durch einen glaub- 
wurdigen Kaufmann, der jahrelang in den Steppen des Gouvernements Astrachan lebte, 
wissen wir, daft die Kahniiken am Tage der Geburt einer Tochter Kumys in festver- 
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schlossenen Gefafien zu vergraben pflegen. Dieser kommt, wenn die junge Dame spater, 
mxt etwa funfzehn Jahren, ihre Hochzeit feiert, als „Champagner" auf die Festtafel. 
Jedenfalls ist Kumys, besonders in der heifien Jahreszeit, ein recht bekommlicbes, den 
Appetit anregendes und die Verdauung fordemdes Getrank. 

Neben Milch ist Tee in Tibet und dem Lande der Teuiguten das Hauptgetrank. 
Das, was man nach unserer Auffassung als Tee^®®^) zu bezeichnen pflegt, verdient in 
Tibet diesen Namen allerdings nur annahemd. Als Grundstotf fiir seine Herstellung 
werden Stiicke von festen, dunkelfarbigen Flatten verwendet, die in China aus den Resten 
bei der Teegewinnung, den Blattrippen und dem Grus, geprelit werden. Dem Vemehmen 
nach wild dieser sperrigen Masse, um sie gefugiger zu machen und besser in Form zu 
bringen, Ochsenblut zugesetzt. Tee in der Aufmachung, wie wir ihn kennen, ist in Tibet 
nur ganz reichen Leuten erschwinglich. Bei der Zubereitung durch das gewohnliche Volk 
wird ein Stuck Tee indenbrodelndenKesselgeworfen undSalz zugesetzt. Das Wasserlalit 
man dreimal aufkochen. Dabei fallt ofter Jakmist, der als Brennstoff dient, in den Topf. 
Das ist aber nicht weiter schlimm; die Hausfrau fischt den Unrat einfach mit ihren 
schmutzigen Fingem heraus. Niemand nimmt daran Anstofi. 

Ist der Tee fertig, wird jedem mit einer eisemen Schopfkelle sein Efinapf mit dem 
Getrank gefiillt. Man verbraucht in Tibet sehr grofie Mengen Tee. Zwanzig bis vierzig 
ziemlich inhaltsreiche Schalen am Tag sind keine Seltenheit. Nach dem Teegenufiverteilt 
die Hausfrau oder der Hausherr in die noch halbgefullten Tassen Tsamba. Es gilt als 
vomehm, dabei die Holzschale bis an den Rand zu fiillen und in der Mitte einen hohen 
Kegel aufzusetzen. Nun fangt der Tibeter an, mit dem Zeige- und Mittelfinger am 
Rande des Napfes beginnend, das Tsamba hinunterzudriicken und mit dem Tee in Be- 
ruhrung zu bringen. Allmahlich arbeiten sicJx die Finger bis zur Mitte des Efinapfes 
durch, und dann, wenn die leicht fettige Masse halb trocken ist, setzen die vier Langfinger 
der rechten Hand die Knetarbeit fort. Der Klofi wird schliefilich in der Faust zur Form 
einer Wurst geprefit und dann gegessen. 

Ist der erste Tsambagang verzehrt, wird meistens noch einmal nachserviert. Unauf- 
gefordert ein drittes Mai Tsamba zu verlangen, gilt als sehr unschicklich. Eine unheimlich 
grol^e Menge Tee bildet den Schlufi der Mahlzeit, der oft auch darin bestehen kann, dafi 
zu dem Tsambarest in der Schale Tee gegossen wird, so daft ein flussiger Brei entsteht. 
der entweder mit dem Finger aus dem Topf gestrichen oder mit der Zunge herausgeholt 
wird. Schlieftlich leckt man den Topf fein sauberlich aus und verstaut ihn wieder im 
Brustlatz. Es gehort iibrigens zur Landessitte, daft kein Tibeter einem andem seinen 
Eftnapf auch nur aushilfsweise borgt. Wer keinen Eftnapf hat, bekommt in Tibet iiber- 
haupt nichts zu essen. Vomehme Tibeter fiihren Eftnapfe aus Porzellan mit sich, die, 
in Khadaks eingewickelt, in Kupferbiichsen aufbewahrt werden. 

Erwahnt sei noch, daft der Tee auch im kultischen Leben eine Rolle spielt. Die 
Riten kennen ein Tee-Opfer^®®®), das, in Libationen an die Lokalgottheiten bestehend, 
naturlich schamanistischen Einschlag zeigt, aber wohl kaum auch solchen Ursprungs 
ist. Es besteht dafur sogar ein schriftlich festgelegter Text. Das Opfer wird iibrigens 
ziemlich haufig von den Laien in Form einer einfachen Aussprengung von Tee vollzogen, 
so z. B. auf Pafthohen oder beim Lagem in der Nahe eines fiir die Ortsgeister errichteten, 
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durch Stangen und Mani-Wimpel weithin kenntlich gemachten Steinhaufens. In feier- 
licher Weise wird das Tee-Opfer bei gewissen Gelegenheiten in den Klostern vollzogen, 
so z. B., wenn die Monche und auch die Schabis einen Kursus vollendet baben. Bei einer 
solcben Gelegenheit warden fest vorgeschriebene auswendig gelemte Texte rezitiert. 

Wasser wird in ganz Tibet selten zum Waschen und noch seltener zum Trinken, 
sondem vor allem zum Kochen benutzt. Sind im Winter die Flusse zugefroren, so ge- 
winnt der Tibeter sein Teewasser durch Schmelzen von Eis oder Schnee. Im Sommer 
wird das fiir den Tee notige Wasser von Jungen und Madchen in grofien, gebauchten 
Tongefafien oder in Eimem auf dem Riicken nach den Zelten getragen. Die Gefafte 
bleiben dabei, wie wir das schon bei den Wasser tragern des Klosters kennengelemt 
haben, auf dem Gurtelriemen aufsitzend, in senkrechter Lage. Um den Mund des Ge- 
fafies sind Schniire geschlungen, die fiber die Schulter nach vorn ffihren und mit den 
Handen gehalten werden. 

Dafi der Feme Osten und auch Zentral-Asien von Narcoticis reichlichen imd aus- 
giebigen Gebrauch machen, ist beka i mt. In vorderster Linie steht hier der Tab ah, der 
zimi Rauchen wie zum Schnupfen gebraucht wird^®®^). Ffir letzteren Zweck wird das 
Material fein zerrieben und mit Asche von den Rippen der Blatter in ahnlicher Weise 
versetzt, wie dies ja auch unsere Landleute in Westpreufien zu tun pflegen, wenn sie sich 
ihren Schnupftabak aus selbstgezogenen Pflanzen herstellen. Cybikov schreibt in seinem 
ersten, seine Tibet-Expedition (1899 — 1902) in englischer Sprache behandelnden kurzen 
Bericht, dafi die Tibeter als Streckimgsmittel beim Schnupftabak pulverisierten Schaf- 
dung benutzen. Solch einen Dfingerzusatz erwahnt auch Sven Hedin ffir den Rauch- 
tabak bei den Tibetera^®®^). In der Mongolei gehort das Austauschen der Schnupftabahs- 
flaschchen sowohlimterMannern wie unter Frauen mit zur Begrufiung. Diese Flaschchen 
zeigen meist von innen aufgetragene Malerei chinesischer Herkunft und stellen oft wahre 
Kimstwerke dar. 

Wann der Tabak in Tibet eingeffihrt worden ist, entzieht sich meiner Kenntnis. In 
der lamaistischen Heilkunde scheint er kerne Rolle zu spielen, da die Tabakpflanze 
in heinem der Krauterbficher aufgeffihrt ist. Sarat Chandra Das weifi aus den „Ge- 
sammelten Werken eines Leumis namens Tschosang mitzuteilen, „da6 diese Droge un- 
gefahr hundert Jahre nach dem Nirvana des Buddha erschienen sei", und erwahnt auch 
^e Schriften eines Matschig Labdon aus dem 12. Jahrhundert unserer Zeitrechnung, 
in denen vom Tabak die Rede ist^®®®). 

Da der Lamaismus auf seine Laienanhanger verhaltnismafiig geringen Einflufi hat, 
kann er keinem Tibeter und auch keinem Tanguten oder Mongolen das Rauchen ver- 
bieten. Anders dagegen verhalt es sich bei den Monchen. Ihnen ist der Tabak streng 
untersagt. In den bekannten 253 Ordensregeln finden wir allerdings ein derartiges Verbot 
nicht. Da aber an diesen Regeln, die doch auf Indien zuriichgehen, in der Obersetzung 
nichts geandert worden ist, dfirfen wir den Schlufi zieben, dafi der Tabak zur Zeit der 
Abfassung dieses Sutra im Ursprungslande des Buddhismus noch nicht oder doch 
wenigstens - nicht als Narcoticum bekannt war. Sonst hatte ihn die Monchsregel sicher 
damals schon den Religiosen verboten. Obgleich nun das verhaltnismafiig harmlose Laster 
des Rauchens den lamaistischen Monchen, wie auch denen mancher christlichen Orden 
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nicht gestattet ist, wissen es die ersteren doch za umgehen. Ich habe in Kumbum wieder- 
holtMonche beobacbtet, die innerhalb ihrer Behausungen rauchten. Auf Bild 87 ist sogar 
einer der bochsten Verwaltungsbeamten, ein Kleriker, mit einer Zigarette im Munde fest- 
gebalten. Diesewerden vorwiegendzubilligenPreisen und in grofien Mengen von Japan aus 
nach Kan-su und den umliegenden Gebieten tmd damit auch nach Kumbum eingefuhrt. 

Die beiden modernenChinesen alsvomehm geltende Unsitte des Zigarettenraucbens 
wurde also weniger von den Tanguten als von den in Stadten wohnenden Tibetem und 
sogar von Monchen ubernommen. Ob die Klosterobrigkeit gegen solcbe Sunder mit un- 
nachsichtlicher Strenge vorgebt, weifi ich nicht zu sagen, glaube es aber kaum. Jedenfalls 
scbeint das Tabakrauchen in den Klostem verbreiteter zu sein, als angenommen wird, denn 
sonst ware eine Forderung nicht zu verstehen. derzufolge fiir die Abhaltung gewisser 
religioser Handlungen nur Lamen in Frage kommen, von denen mit imbedingter Sicherheit 
feststebt, dafi sie dem Tabakgenufi nicht fronen^®®^). Wahrend nach lamaistischer Auf- 
fassung das Rauchen ein Cbel darstellt, da der Rauch die Gottheiten belastigt, steht dem 
Gebrauch von Schnupftabak von kirchlicher Seite aus nichts im Wege. Dafi es aber 
auch unter den Lamen Manner gibt, die es mit der Enthaltsamkeit vom Tabak in jeglicher 
Form emst meinen imd auch auf die Laien in diesem Sinne einzuwirken suchen, beweisen 
zwei mir vorliegende mongolische Traktate, in denen der burjatische Lama Dordschi 
Dandschinow gegen Rauchen und Schnupfen bei seinen Landsleuten wettert’^®®^). 

Auch Opiumgenufi habe ich in Tibet feststellen konnen ; dieses Gift wird aber nicht 
geraucht, sondern gegessen. Es bedienen sich seiner vorwiegend Lasttrager und Kuriere, 
um Hunger und Entbehrungen leichter iiberwinden zu konnen. 

Bei dem anspruchslosen Volk der tibetischen Hochebene spielen Zahlungsmittel 
und Wahrung eine viel geringere Rolle als bei uns. In diesen entlegenen Gebieten sowohl 
als auch der Mongolei bildet bis auf den heutigen Tag der in Flatten gepre&te 
minderwertige sogenannte „Ziegeltee“ Ersatz fiir Geld. Sein Wert schwankt je nach 
der Marktlage imd der Entfernung vom Herstellungsgebiet bzw. von der chinesi- 
schen Grenze. In China selbst wird Silber in Barren gemiinzt, dagegen ist es im 
zentralen Teil Tibets seltener geworden, wahrend es im chinesischen Tibet noch in 
reicheren Mengen vorhanden ist. In Nordwest-China bilden „Silberschuhe“ im Werte 
von fiinfzig Taels, die entweder in Hufeisen- oder in Barrenform in den Handel kommen, 
die Landesmiinze. 

Die Einheit des nationalen Geldes in Po oder Pod, dem sudlichsten Teil Tibets, 
ist der Tranka, in der Aussprache von Lhassa Damkha^®®®) genannt. Diese an Grofie 
der deutschen Reichsmark gleichkommende Miinze, die immer seltener wird, hat einen 
Wert von ungefahr 23 Pfennig. Urspriinglich stammtea diese Geldstiicke aus Nepal, 
wie auch die von Pozdnejev an einer Stelle gegebene tibetische Schreibweise des Wortes 
auf fremde Herkunft schliefien lafiF®®^). Sie wurden noch um das Jahr 1900 herum im 
Miinzhof von Potala, dem grofien Palast des Dalai Lama zu Lhassa, unter Aufsicht von 
besondem Lamen durch ortsansassige Schmiede von Hand hergestellt. Cybikov, der 
auch eine Reihe von Abbildungen tibetischer Munzen veroffentlicht hat, durfte einmal 
beimPragen zusehen. Nach seinen Angaben bildet das Material eine Legienmg aus Silber 
und Kupfer, Die Herstellung geschah folgendermafien: Zuerst wurden auf einem 
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steineraen Amboft lange, schmale und duxine Streifen geschmiedet, aus denen man mit 
eker Schere krelsformige Stucke schnitt. Diese erhalten d^ m zangenartigen For^n 
Pragung und endgiiltiges Aussehen. Nach Cybikov war aucn em Inder mit dem Aufbau 
einer Pragemaschine im Miinzhof bescha-ftigt, dock sind ihm Geldstiicke, aut dieser 
Mascbine bergestellt, nicht zu Gesicbt gakommen^®®®). Der Tr^ka entspncht dem 
Gewkht nach nominell ein und einem halben chlnesischen Tsien br soli aus zwei 
Teilen Silber und einem Tell Kupfer bestehen. In Wirkhchkeit aber trifft das mcht zu. 
Nur die alteren Miuizen nahern sich hinsichtlich ihrer Qualitat der angegebenen Legierung. 
So kommt es, daS eine Unmenge mlnderwertiger Geldstucke un Umlaut smd, die wir 
Europaer einfach als Falschmunzen bezeichnen wurden. An solchen Ubelstanden waren 
aber nicht selten die Finanzmanner schuld, die gelegentlich der Mimzherstellung auch 
ihren elgenen Vortell wahrzunehmen wuBten. 

Die Darstellungen auf den Trankas haben im Laufe der Zeit^ gewechselt. Die 
weitaus haufigsten Miinzen im heutlgen Verkehr tragen die Aukchrift. „Galdan-po- 
brang Tschogla NamdschaP®^®). Das ist der Name des Palastes des Dalai Lama 
im Kloster Brabung. wo sich Iruher der Miinzhof befand. Tratz der Ober^agung des 
Miinzhofes nach Potala blieb diese Pragung bestehen. Verhaltaismafiig zahlreich kommen 
Geldstucke vor, die auf der andern Seite zwei Gruppen von Ziffern aufweisen, von denen 
die eine den betreffenden sedizigjahrigen Zyklus^®^^), beginnend mit dem Jahre 1027 
unserer christlichen Zeltrechnung, die andere das laufende Jahr innerhalb dieses Zyklus 
bezeichnet. Auf der gleichen Seite dieser Munzen fmden wir auch stets, in grober Aus- 
fiihrung und im JCreise angeordnet, eine Darstellung der „acht gliickbringenden Zeichen 
oder Embleme^®'^^)". Cybikov stlefi haufig auf Munzen aus den Jahren 1792 und 1890. 
Aufierdem sind auch solche nepalischen Ursprungs, selbst einige aus dem 17. und 
18. Jahrhundert im Umlauf, die gewifi manchen Sammler erfreuen -wiirden. 

Eine Eigenart des tibetischen Miinzwesens ist es, daft es aufier der Tranlta-Einheit 
kerne andere Geldsorte kennt. Stellt sich bel grofieren Abschliissen die Notwendigkeit 
heraus, in Trankawahrung zu verhandeln, so hilft man sich damit, da6 man entweder 
2/3 der tibetischen Munze, die einem chlnesischen Liang entsprechen, als Rechnungs- 
einheit annimmt oder bei noch hoheren Summen SSS^/s Tranka, die dem Werte von 
50 Liang gleichkommen. Bei Zahlung von Betragen, die unter dem Wert der Tranka- 
Einhelt liegen — xmd das kommt im Leben des anspruchslosen Tibeters sehr haufig 
vor — , gelangt ein Radikalverfahren zur Anwendung: die Miinze wird geteilt, und 
zwar gebraucht man hlerzu nur „Qualltatsstucke**, da sich wahrscheinlich bei ge- 
lingeren Proben das Verfahren nicht lohnt. Die Zerlegung erfolgt in zwei oder 
drei Teile, die alle ihren Namen haben. Auch Teilungen in Sechstel kommen 
vor. So heifit z. B. solch ein Sechstel nach Kha == „Teil“ und gang = „eins“ 
Khagang^®''®). Zwei Sechstel tragen die Bezeichmmg Garmanga^®'^^), was wortlich 
„funf Stemchen** bedeutet. Das wird verstandlich, wenn wir in Betracht ziehen, dafi 
solch ein Segment auf der chinesischen Geldwaage ftinf Feng wiegt und auf diesem 
Gerat jedes Feng mit einem Sternchen bezeichnet wind. Eine halbe Miinze heifit einfach 
Dschedtschad^®’®), ein Begriff, dem die Bestandteile „Halfte“ und ..abschneiden" 
zugrunde liegen. Fiir die Bezeichnung von vler Sechstel, tibetisch „Shogang^®'^®)", ist 
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wieder das Gewichtsverhaltnis des abgetrennten Stuckes zum chinesischen Tsien maft- 
gebend. Bemerkenswert fur diese Handhabungen ist, dafi man die getrennten Stucke 
fast nie unversehrt vorfindet. Sie werden vielmehr von Feinmetallhandwerkern nacb Ab- 
schneiden des Mittelstiicks in kleine Bogen umgewandelF®^’). Das im Mittelstiick ent- 
haltene Silber aber verwenden diese Schlauberger fiir sich^®'^®). 

In letzter Zeit hat die Lhassa-Regierung eine hafiliche Kupfermunze pragen lassen, 
die aber nur imUmkreis von 160 km von der Hauptstadt Giiltigkeit hat. Fiir die Bewohner 
weiter abgelegener Gebiete ist sie daher fast wertlos. 

Aufier den landesiiblichen Miinzen lauft in Lhassa und den Gebieten weiter westlich, 
gegen die Grenze von Ladakh zu, die indische Rupie um, tibetisch Piling-gormo 
gen 2 mnF®''^®). Sie entspricht einem Gegenwert von 3 bis 3V2 Tranka. In der Provinz 
Kham sollen die Rupien bereits zur Miinzeinheit geworden sein. Nach einer Angabe von 
Spalding in seinem ..Dictionary of the World Currencies" (London 1928, Seite 187) 
ist nunmehr auch die Einfiihrung von Papiergeld in Werten von 10. 15 und 25 Tranka 
im Gange. Auch in Tibet kommen Falschungen von Papiergeld vor. Selbst Monche sollen 
sich an diesem eintraglichen, aber unehrlichen Geschaft beteiligt haben. 

Dieses Buch sei mit einer Schilderung der Bestattungsgebrauche der Lamaisten 
abgeschlossen. Sie muten uns genau so fremdartig an, wie umgekehrt unsere Todes- 
anzeigen, Kranze und Nachrufe dem Lamaisten unverstandliche Dinge sind. 

Die tibetische Sprache hat, gleich vielen andem des fernen und mittleren Asiens, 
fiir den Begriff des Sterbens eineMengeumschreibender, euphemistischer Ausdriicke^®®®). 
Nach dem Tode darf der Name des Toten nicht mehr genannt werden. Bei den Mongolen, 
die doch auch Anhanger des Lamaismus sind, werden z. B. von diesem Zeitpunkt ab 
Vor- und Zuname des Verblichenen getrennt geschrieben, wahrend sie bei Lebzeiten des 
Betreffenden ein zusammenhangendes Ganzes bildeten^®®^). 

Im Hinblick auf den Ursprung des Lamaismus m Indien und auf die dort herrschende 
tropische Hitze darf es wohl verstandlich erscheinen, wenn diese Religion auch in Tibet 
fordert, dafi der Leib des Menschen nach dem Eintritt des Todes moglichst schnell 
vom Erdboden verschwinde. Diese Gepflogenheit finden wir iibrigens auch bei den 
mohammedanischen Volkerschaften und bei den Juden, wahrend andererseits bei den 
Chinesen der Leichneim oft monate- ja jahrelang iiber der Erde steht. Von vomherein 
mu6 also fiir den Tibeter das Erdbegrabnis, wie es bei uns in Europa Sitte ist, aus- 
scheiden. Mir ist nur ein einziger Fall bekannt, wo ein solches stattfand. Es handelte 
sich in diesem Falle aber um einen an Pocken Verstorbenen. 

Eine recht seltene und dabei den Makel der Verachtlichkeit an sich' tragende Art, 
den Toten den Elementen des Erdballs wiederzugeben, ist die Wasserbestattung. 
Die Leiche wird in einen Sack gesteckt und in einen Flu6 oder See geworfen. Jedenfalls 
ist dieses Verfahren am billigsten. Wie schon angedeutet, wird diese Bestattungsart 
wenigstens in Nordost-Tibet nur bei Leuten angewandt, die nach der Ansicht der Tibeter 
ein Verbrechen begangen haben. So wurde z. B. der franzosische Forschungsreisende 
Dutreuil de Rhins vor einem halben Menschenalter von den Ngolog in Nordost-Tibet 
schwer verwundet und zu Tod gesteinigt, in den reifienden Jantse-kiang geworfen. 
Dutreuil de Rhins, der seinen Landsmann Grenard auf einer Expedition begleitete, fand 
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auf solche entsetzliche Weise den Tod, weil ihn Eingeborene irrtumlicheirweise des 
Pferdediebstahls bezlchtigt batten. Obrigens will ein Englander, Sir Henry Hayden erst 
kiirzlich in der Gegend nordwestlich Lhassa vernommen haben, daft dort die Wasserbestat- 
tung allgemein ublich sei ; er berichtet auch von einer in einem See schwimmenden Loiche. 

Die vornehmste Art der Bestattung ist auf jeden Fall das Verbrennen des Toten. 
Dazu gehort jedoch Holz. Da die Lander des Lamaismus und besonders Tibet daran arm 
sind, ist die Einascherung eine sehr kostspielige Sache. Man verbrennt daher im allgemeinen 
nur die hervorragenden Lamen, die sich durch einen heiligen Lebenswandel ausgezeichnet 
haben, ferner die Inkarnationen in den Klostem. Zu der friiher gegebenen Schilderung 
der Verbrennung der Leiche einer Wiedergeburt (siehe Kapitel XI) sei erganzend be- 
merkt, dafi die Aschenreste der Lamen und Tulkus meist in Tschorten^^®^) beigesetzt 
werden. DieseTschorten sind aber keine frei stehenden Bauten, sondern werden stets in den 
Tempeln aufgestellt, wie wir dies bereits bei der Beschreibung der Kultbauten batten be- 
obacbten honnen. Dort bilden sie fiir die Glaubigen einen Gegenstand der Verehrung, 
der sie durcb Umkreisen Ausdruck geben. 

Es kommt auch vor, dafi die Asche grofier Lamen der in Kesseln erhitzten Butter 
beigemiscbt wird. Spater lafit man diese Masse erstarren. Benutze also zum Kochen 
tunlichst deinen eigenen Topf! Aus der gewonnenen Masse formen die Lamaisten 
Kiigelcben fiir kultische Zwecke. Sie haben aber nichts zu tun mit jenen Pillen, die in 
Tibet und der Mongolei unter dem Namen Rilu^^®^) bekannt sind. Ober diese Kiigel- 
cben geben in der europaiscben Literatur die wimderlichsten Geriichte um. Sie werden 
von den Lamen unter Beimischung verschiedener woblriechender, als heilig geltender 
pflanzlicher Stoffe aus Mehl geformt, darauf im Tempel unter besonderen Riten geweiht 
und dann im Namen eines Tulku an die Glaubigen verteilt. Die miifiige Phantasie sieht in 
diesen Pillen ein Produkt aus den Exkrementen der inkarnierten Lamen^^®^), 

Die weitaus haufigste Bestattungsart ist die „Aussetzung unter f reiem Himme V\ 
die wir kurzweg und mit gutem Grund auch „Adlerbestattung** nennen konnen. Bei 
den aufierordentlicb mannigfaltigen und von der W^issenschaft noch nicbt eingehend 
erforschten Beziehungen, die zwischen den dogmatischen und kultischen Anschauungen 
der Einwohner von Alt-Iran und Tibet bestehen, scheint es keineswegs ausgeschlossen, 
dafi diese „Adlerbestattung zum mindesten ein Gegenstiick bildet zu dem auch heute noch 
ublicben Brauch der Parsen, ibre Toten in den „Turmen des Schweigens * den Geiern 
zum Frafi auszusetzen^^^®). Ehe wir uns aber mit dem Vorgang einer solchen „Bestat- 
timg unter freiem Himmel bescbaftigen, sei unserAugenmerk noch auf einige For malitaten 
gerichtet, die der Aussetzung des Verblichenen vorausgehen. 

Wie bei vielen andem Volkern, ist auch bei den Tibetem ein Toter Gegenstand der 
Furcbt und der Gef ahr . Deshalb macht sich bald nach dem Hinscheiden ein Verwandter 

Verstorbenen zum Astrologen-Lama^®^®) auf, um zu erkunden, wer die Leiche zur 
Bestatong herzurichten habe, welche Riten zu vollziehen seien, an welchem Tage und 
zu welcher Stunde die Aussetzung selbst vorzunehmen sei und in welcher Himmels- 
nchtmg das zu geschehen habe. Sehr wichtig ist aber auch noch die Frage nach der Art 
der Bestattung. Der Lama beantwortet alle diese Fragen auf Grund der Angaben in 
seinen astrologischen Biichem. Dabei spielt das Lhantab^®®^) und ein umfangreiches 


400 



astronomisch-astrologisches Werk, der ..Vaiduryakarpo", eine grofie Rolle. Die Her- 
stellung dieses Kompendiums wurde im Jahre 1688 auf Veranlassung und unter der 
Redaktion des beriihmten Tisri oder Reichsverwesers Sandscha Dschamtso, der 
wahrend des Interregnums zwischen dem fiinften und sechsten Dalai Lama die Geschicke 
Tibets leitete, durchgefuhrt^®®®). Nach den Angaben dieses Werkes wird zrmachst die 
Person des Leichenbestatters bestimmt. Ausschlaggebend fur die Wahl sind die Be- 
ziehimgen seines Horoskops zu dem des Verstorbenen. Dieser Dienst am Toten mufi 
unentgeltlich geleistet werden; er besteht im Waschen und Einwickeln der Leicbe. 
Schliefilich mu6 der Leichenbestatter den in Leinentucher gehiillten Toten in die gleiche 
Stellung bringen, die Buddha bei seinem Scheiden eingenommen haben soil. Der 
Leichnam wird also auf die rechte Seite gelegt, wobei der Kopf auf die rechte Hand 
gestutzt ist^®®®). Die einzelnen Umstande der Bestattung werden aber auch noch durch 
andere Umstande beeinflufit, beispielsweise dadurch, ob der Tote mit offenem Mund 
oder mit offenen Augen verschieden ist. 

Solange der Leichnam imbestattet ist, werden von den Lamen in einer benachbarten 
Behausung oder einem nahen Zelt unaufhorlich heilige Schriften vorgelesen. Das Heim 
mit dem Toten umschreiten von Zeit zu Zeit zwei Lamen mit schwelenden Weihrauch- 
fassem in den Handen. Fur die Festsetzung der Stunde, in der der Tote aus dem Hause 
herausgetragen werden darf, sind Beziehungen zur Stunde des Todes mafigebend. Die 
Richtung, nach welcher der Verstorbene zur Aussetzung gebracht werden soil, li^gt von 
der Bezeichnimg des Jahres seiner Geburt ab, ausgedriickt durch die Namen der Tiere 
des jeweiligen sechzigjahrigen Zyklus. Auch wird fur die Festsetzung dieser Stunde 
noch der Stand der Planeten berucksichtigt. Erst wenn diese Vorbedingungen alle er- 
fiillt sind, kann die Bestattung vor sich gehen. 

Fiir den Transport wird die Leiche in Hocks tellung derart zusammengeschniirt, 
dafi die Knie das Kinn beruhren. Dann wird sie nach dem vorher durch den Astrologen- 
Lama bestimmten Platz, meist einem Felsen oder Hiigel, getragen und dort niedergelegt. 
In der Nahe von Ortschaften mit emer verhaltnismafiig starken Bevolkerungsdichte ist 
es durch die Natur der Verhaltnisse bedingt, dafi nach und nach viele Leichen an fast 
ein und derselben Stelle ausgesetzt werden, so dafi wir solch ein Totenfeld mit einem 
gewissen Recht als „Friedhof ' ansprechen konnen. Diese Statten werden auch als 
„Mani-Felder“ bezeichnet. Es besteht namlich die Sitte, daft die Lamen des Konduktes 
den Platz um die niedergelegte Leiche herum durch vier in die Erde versenkte 
Pfahle absperren, zwischen denen Schniire aus Pferdehaaren gespeumt werden. An den 
Schniiren werden dann die Dartsok^®®®) befestigt, kleine Wimpel aus verschieden- 
farbigen Stoffen, die mit den Schriftzeichen des Sechssilbengebets, oft auch' mit 
Darstellungen von Gottheiten und der heiligen Lotosblume versehen sind. In einigen 
Gegenden ist es iiblich, Wimpel von gelber und roter Farbe nur iiber den Leichen von 
Lamen flattem zu lassen, wahrend die anderen Farben den Toten aus der Laienwelt 
freigegeben sind^®®^). Die Lamen richten auch manchmal in der Nahe einer ausgesetzten 
Leiche einen hoheren Pfahl auf, der an der Spitze eine kleine Gebetsmiihle tragt, die 
von einem propellerartigen Gebilde durch die Kjaft des Windes dauernd in Betrieb ge- 
halten wird. Sie leiert das Sechssilbengebet automatisch ab. Auf diese Weise wird 
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den Hinterbliebenen die Sorge fiir das Seelenheil des Verblichenen abgenommen oder 
doch zum mindesten erleichtert. Solche Mani-Pfahle haben mitunter einen recht ansebn- 
lichen Umfang. Oft sind in ihnen Nischen angebracht zur Aufnahme von Gotterbild- 
nissen^®®®). — SchlieBlich blast ein Lama, wahrend andere Gebete rezitieren, auf einer 
aus einem menschlichen Knochen hergestellten kurzen Trompete^®®®). Damit schliefit der 
offizielle Teil der Bestattungszeremonie, und die Trauergemeinde verlafit den Platz. 

Nun setzt das grausige Vernichtungswerk ein: Hunde, Geier und Adler, diese ewig 
bungrigen Totengraber, stiirzen sicb gierig auf die Leicbe, von der nacb Verlauf von 
zwei bis drei Stunden meist nicbt mebr iibrig zu sein pfiegt als die blanken Knochen. Oben 
die Raubvogel allein dieses diistere Amt aus, so gilt es als ein gutes Zeichen fiir 
den Verstorbenen, wenn bis zum nachsten Tage vom Korper nur mebr die Knochen 
iibriggeblieben sind. Ein bedenklicbes Licht fallt aber auf den Verblichenen, weim Adler 
und Geier zogemd an den Leichenschmaus herangehen. In einem solchen Falle mu6 
kunstlich nacbgeholfen werden. Zu diesem Zwecke wird die der Seile und Kleider ent- 
ledigte Leicbe durch den Leichenbestatter oder einen Lama mittels Schwert imd Messer 
zerstiickelt. Das Fleisch des Toten wird dabei in langen Lappen vom Korper getrennt, 
die dann, in Streifen zerscbnitten, Adlern und Geiern zum Frafi vorgeworfen werden. 
Haben die Adler aber erst einmal Appetit bekommen, dann reifien sie aucb ganze 
Rippen, Hande und Arme von der Leicbe ab und entfiihren die Gliedmafien nacb 
entfemten Platzen, wo sie die Leckerbissen in Rube verzehren. 

Die Familie des Toten ist gehalten, dafur Sorge zu tragen, dafi aucb die iibrig- 
bleibenden Knochen vom Erdboden verschwinden. Sie werden daher gesammelt, dann 
zerschlagen und die Splitter von einem Lama in einem Morser zu Mebl zerstampft. 
Aus der mit Lehm vermischten Masse werden schliefilich faustgrofie, zwiebelartige 
Tschorten geknetet^®®^), die an heiligen Orten aufbewahrt werden. Hin und wieder fand 
ich solche Zwerg-Tschorten aucb mitten in der Ebene, auf Felsen oder in Hoblen. Der 
Lama kann das Knochenmehl aber aucb mit Tsamba vermischen und daraus Kugeln 
formen, die den Geiern zum Frafi vorgeworfen werden. Mir wurde aucb berichtet, daB 
nacb dem Ritus der das Totenfest leitende Geistliche die letzte Kugel aufzuessen hat. 

Nicbt immer erfiillen ubrigens die Hinterbliebenen ihre Verpflichtungen dem Toten 
gegeniiber; denn manchmal findet man auf den Aussetzungsstatten unversehrte, ge- 
bleichte Knochen. 

In Zentral-Tibet sindes vomehmlich zwei Totenf elder, die sich besonderer Wert- 
scbatzung erfreuen. Das eine liegt aui^erbalb der Mauem des alten Klosters Jerba- 
Lha^®®®), auf dem Wege von Lhassa nacb Galdan. Dort werden die Leichen auf einer 
breiten Steinplatte durch besondere Lamen zerlegt. Das Fleisch wird den Scharen von 
Geiern zum Frafi vorgeworfen, die diesen Ort standig umlagem. Aber nur reicbe 
Familien konnen ihren Verblichenen den Vorzug und die Ehre einer Bestattung zin dieser 
Stelle zuteil werden lassen. Armen bleibt diese Mani-Statte versperrt, ist doch die Er-’ 
wirk^g der Erlaubnis einer Leichenzerstudtelung und der Abhaltung der Totengebete 
an diesem^ heiligen Platze mit grofien Unkosten verkniipft ! Die Hinterbliebenen mussen 
^mhch nicht nur an die Verwaltung des Klosters Jerba-Lha eine hohe Summe in barem 
Gelde entrichten, sondem aucb dessen gesamte Geistlicbkeit, gegen zweihundert Per- 
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sonen, mit Tee und einem Gericht aus Reis und Fleisch bewlrten^®®®). Die andere, dem 
gleichen Zweck dienende Leichenzerteilungsstelle, eine Steinplatte von bedeutend grofiem 
Ausmafien, liegt bei Lhassa, und zwar nahe der ehemaligen Einsiedelei Pabong- 
Kba^®®’). 3 km nordwestlich vom Kloster Ssera. Diese einst so beriihmte und zugleich 
alteste Einsiedelei ist heute, entsprechend ausgebaut, Privatbesitz des Dalai Lama. Vom 
Totenstein von Pabong-Kha geht die Sage, dafi ihn in uralter Zelt wunderbare Krafte 
von Indien aus auf dem Luftwege nach seinem heutigen Platz getragen batten. Fur ibn 
gilt in verstarktem Mafie, was von dem andern Stein berichtet wurde. Trotzdem die 
Kosten in Pabong-Kba fast unerscbwingllcb bocb sind, erfreut sicb die Einsiedelei docb 
lebbaften Zusprucbs. Diese Beliebtbeit durfte damit begriindet sein, dafi aucb den Ver- 
wandten und Glaubensbriidem des Verstorbenen durcb Inansprucbnabme des Totensteins 
von Pabong-Kba Vorteile ersteben. Diese konnen aucb dadurcb gescbaffen werden, dafi 
sicb der dem Toten Nabestebende, um sein Leben zu verlangern, nackt auf dem nocb 
vom Lelcbenblut triefenden Stein walzt. Aucb der jetzige Dalai Lama soil sicb nacb 
Cybikovs Mlttellung im Jahre 1900 dieser beilsamen Verricbtung unterzogen baben^®®®). 

Sind endlicb die leiblicben Reste des Toten auf die eine oder andere Weise von der 
Erdoberflacbe verscbwunden, so beauftragen die Hinterbllebenen die Geistlicbheit mit der 
Durcbfiibrung von Versohnungsriten. Sie sind notig, da die Angeborigen immer nocb 
damit recbnen mussen, dafi beim Tode des Famillenmitglledes unbewufit einige ungiinstige 
Omina als Begleiterscbelnungen aufgetreten sind oder dafi der Gelst des Verstorbenen 
aucb jetzt nocb einem der Hinterbllebenen feindllcb geslnnt sei. Sacbe der Priester ist 
es also, das Bose recbtzeitlg abzuwebren. Naturlicb kostet aucb diese Hilfeleistung Geld. 

Zu solcben Versohnungsriten geboren aucb die Reinigungsoffizien, welche die 
Lamen unmittelbar nacb der Riichhebr von der Aussetzung des Toten in dessen einstiger 
Bebausung abbalten. Durcb sie sollen die Hinterbllebenen gegen allerhand ungliicklicbe 
Zufalle, die durcb den Geist des Toten beraufbescbworen werden konnten, gefeit werden. 
Bel dieser Bannfeier kommt folgendes Gebet, das zmn mindesten alle Verwandten des 
Verblicbenen anboren mussen, zur Verlesung^®®®) : 

„Vor Mafijusri vemeige icb micb! O mocbten docb von den Einwobnem dieses 
Hauses weicben: die Ungliicksfalle, biemiedergesandt von den Herrscbem der sieben 
Planeten, von den siebenundzwanzig Stembildem^'^®®) und von den Himmliscben ; die Un- 
glucksfalle, beraufgefiibrt von unten durcb die Herrscber der verscbiedenen Statten und 
Gaue; die acbtzlgtausend Hindemisse, die dreibunderttausend Damonen, die vlerbundert 
Krankbeiten und Leiden, die von den bosen Geistem, den Kobolden xmd Teufeln verursacbt 
werden ; o mocbten sicb docb iiberbaupt alle diese ungludklicben Dinge von den Bewobnem 
dieses Hauses abwenden! — Du, der du dem Gebieter des Todes ausgeliefert worden, 
nimm nicbt fort von imsTugend und Gluck, sondern gerube, sie uns zu verleiben! Selbst 
aber geb fort von bier, in die Feme! Nimm nicbt mit dir die Tugend und das Gliick 
delner Eltern! Aucb nicbt die Tugend und das Gluck deiner alteren und jungeren Ge- 
schwister! Entreifie nicbt unsern Handen die Tugend und das Gliick des ,Pat^’®^) , ^s 
vor dem Herra des Todes, den bosen Geistem und den ubrigen bewa'hrt, sondem verleihe 
sie uns! Docb wenn du uns auf den Klang der furcbtbaren Zauberformeln des ,Pat 
nicbt Gliick und Heiligkeit schenkst, dann mag dein Haupt kraft des Eintretens der ,Drei 
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Kleinodien' in hundert Teile bersten! So mogen uns denn entgegenkoimnen Tugend und 
Gliick der niederen Himmelsbewohner, Tugend und Gliick der niederen Herrscher der 
Drachen, Tugend und Gliick des Vaisravana und der Yaksas^^®^), kurz, jegliche Falle 
allvollkommener Zufriedenheit aller beseelten Wesen der drei Welten! Mogen Gluck und 
Heiligkeit in unserer Mitte fest sich grunden!" 

Schon friilier war darauf hingewiesen, dafi die Konstellationen des zyklischen Jahres, 
in dem ein Verstorbener geboren wurde, zu den Jahresmerkmalen der uberlebenden 
Familienmitglieder in einem bestimmten Verhaltnis stehen. Die Tibeter nehmen an, dafi 
dies fiir den Betreffenden unter Umst^den fruber oder spater verhangnisvoll werden 
kann. Um em derartiges Unheil abzuwenden, wird am zweiten oder dritten Tage nach der 
Bestattung eine weitere kultische Handlung vorgenommen: 

Die Lamen stellen zwei menschliche Figiirchen aus Teig her, von denen die eine 
weifi, die andere schwarz gefarbt wird. Dann werden auf dem Boden eines gedeckten 
Raumes ein weifies und ein schwarzes Schaffell ausgebreitet und auf diese, entsprechend 
der Farbe, die beiden Figiirchen und je sieben weifie und schwarze Steinchen gelegt. 
Nun wird ein besonderes Gebet verlesen, an dessen SchluS Anrufungen an die „Sieben 
Buddhas des laufenden Zeitalters", namlich an die sechs mythischen^^®®) und den histo- 
rischen gerichtet werden. Bei jeder dieser Anrufungen wird das weifie Figiirchen mit den 
weifien Steinchen und das schwarze mit den schwarzen bearbeitet imd schlieBlich alle 
Steinchen weit fortgeworfen. 

In die Behausung des Bestatteten zuruckgekehrt, kneten die Lamen ein dreiseitiges 
Torma, ein Versohnungsopfer fiir die „furchtbeiren“ Gottheit^, richten ein Weihe- 
lampchen her und fiillen eine Schussel mit Getreidekornern. In einem kurzen Gebet, das 
„Lud^^°^)“ heifit, werden dann die furchtbaren Gottheiten um ihren Schutz fiir das 
Familienglied gebeten, das ungliicklicherweise in einem zyklischen Jahr geboren ist, das 
zu dem Geburtsjahr des Verstorbenen in einem unheilvollen Verhaltnis steht. Hierauf 
sprechen die Anwesenden drei Monlam-Gebete, die dem Bedauemswerten alles erdenk- 
liche Gute wiinschen, und iiberschutten ihn schliefilich mit Getreidekornern^’®®). 

Die Lamen sind ubrigens auch gerne erbotig, gegen eine Vergutung von seiten der 
vom Todesfall betroffenen Familie Riten zu vollziehen, die man fiir Gedachtnisfeiem 
halten konnte. Sie haben den Zweck, dem Toten die neue Daseinsform ertraglich zu 
gestalten. Bei reichen Leuten dauem diese Feiem 49 Tage, bei armen wird das Not- 
wendigste in einem Tage erledigt. Zeitpunkt zur Abhaltung dieser Riten ist der dritte 
oder siebente Tag nach dem Ableben des Verwandten. Dabei ist die Gepflogenheit, 
diese Feier gerade am siebenten Tag abzuhalten, auf eine Lehrmeinung des grofien Refor- 
mators Tsongkhapazuriickzufiihren. Er gibt ihr im ..Stufenweg zum Heil“ Ausdruck 
ymd stellt fest, dafi die Seele eines Verstorbenen am siebenten Tage nach dem Tode 
in einem Zwischenstadium, dem Auftakt zu einer neuen Daseinsform, wiedergebo'ren 
wird^’®®). 
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Anmerkungen zu Kapitel L 


1 ) Der Ausdruck ava^op^ohat schon in der Ilias und Odyssee die Bedeutung „zuruckgehen, 
entweichen*. Bei Auflosung des Verbums in seiner griechischen Form in die Bestandteile, „sichnach 
oben zuriickziehen", ergibt sich dem Sinne nach genau dasselbe, was das tibetische ri k^rod pa not- 
beholfen ausgedriickt besagt: ein ..Berg-Massen-Mensch** oder, wie Sarat Chandra Das Lex.. 1 172 
sachlich schreibt: „one who lives in mountain solitudes for the purpose of religious ascetism, 
meditation, etc.** — 2 ) Im Sanskrit versa genannt, tib. c^ar oder c*^ar pa. Lex. 410. ImLamaismus 
ist an die Stelle der Beobachtung des urspriinglichen versa, der „teils mit gemeinsamen Andachts- 
iibungen, teils in strengster Abgeschiedenheit zugebracht wurde** (Schulemann 6 ), das dbyar ^nas 
(nach Schulemann 68 „Sommeraufenthalt“) oder dbyar gnas Vas len getreten. Dariiber wird im 
Anfang des XIII. Kapitels, S. 271/272, Naheres mitgeteilt. Auch der chinesische Buddhismus hat 
eine entsprechende Einrichtung bewahrt, die de Harlez im „Vocabulaire bouddhique sanscrit- 
chinois**, pag. 57, charakterisiert mit „temps de repos, du 15 du 4® mois au milieu du 7® en ete, 
quand on cesse de mendier et vaque aux exercices spirituels *. — 3 ) Das Pratimoksasutra ist eines 
der altesten Literaturdenkmaler des Buddhismus und friihzeitig in die buddhistischen Missionsspra- 
chen iibersetzt worden. Der dritte Grofi-Lama von Taschilhunpo erwahnt als kennzeichnendes 
Merkmal fiir die vier Hauptschulen der Vaibhasikas u. a. auch die „vier Hauptsprachen* (siad 
ri^s c^en po bzi nach Lex. 84 „the four great divisions of language**), in welchen sie das 
Pratimohsasutra zu rezitieren pflegten: sam shr tai shad du: in der Sanshritsprache (Lex. a. a. O. 
sarn shr ta lhai shad, Sanskrit, Sprache der Gotler), zur gi shad du: in Apabhramsa (Lex, 
a.ia. O., ,a pa bhram sa zur c^ag sgra, Apabhramsa, fehlerhafte Worte und grammatische Formen, 
a. a. O. 1096), sa zai shad du (Lex. a, a. O. pi sa isi ie[?J sa zai [im Lex. irrtiimlich jai] shad, 
Pisaca, paisaciha, die Sprache der Fleisch Geniefienden) und ^p^ral shad du: in der Volkssprache 
(Lex. 853 ^p^ral: the present, immediate, temporary, statt dessen ausfiihrlicher a. a. 0 . 84: ran bzin 
zes pa pra hri fa oder [nach Baradijn] ran bzin pai shad: die naturliche [unmittelbare, ungezwun- 
gene] Sprache des Volkes, Prahrta), Sowohl die nicht innerhalb der Klammem stehenden tib. 
Ausdriicke, denen auch die Lokativpartikel du absichtlich hier belassen worden, als auch ihre 
Obersetzung sind zitiert nach Griinwedel, Der Weg nach Sambhala, S. 49- Wir werden 
natiirlich diese „vier Hauptsprachen** nur als Dialekte bezeichnen. Sie dienten sonst nur der An- 
eignung und Verbreitung minder wichtiger Literaturprodukte, wie wir aus einem Schlufiwort des 
„zlos gar gyi bstan boos yah dag lam du bkri bai rol rtsed zes bya ba (d. h. .,Dramatisches 
Werk, poetisches Spiel, das auf den Weg der Wahrheit fiihrt**) schliefien diirfen : „Eine der fiinf 
indischen Wissenschaften zweiten Ranges, das ,Drama*, eignete man sich in Indien auf dem 
Wege des Rezitierens in den ,vier Hauptsprachen* des Landes an* (siehe: Zeitschrift fiir Bud- 
dhismus und verwandte Gebiete, Jahrg. VIII, 1928, Heft 2, die Obersetzung „Gesprache bud- 
dhistischer Monche**, S. 232). An Stelle dieser vier Dialekte sind in Zeiten hochster Bliite des 
LamaismU'S und dank seiner Begiinstigung durch die chinesischen Kaiser vier Sprachen im eigent- 
lichen Sinne des Wortes getreten, in denen viele, allerdings nicht gerade umfangreiche buddhisti- 
sche Texte parallel veroffentlicht wurden: in Tibetisch, Mongolisch, Chinesisch und Man- 
dschu, haufiger jedoch nur in den beiden erstgenannten. In dem hier erwahnten „pramatischen 
Werk**, dessen in Rede stehender Druck iibrigens aus Labrang stammt, ist an die Stelle des 
Mandschu der Sanskrittext getreten, aber mit tibetischen Buchstaben wiedergegeben. Im Kan- 
dschur befindet sich das Praiimohsasuira im 6. Bande der Abteilung Vinaya oder, tibetisch, ^dul 
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ha, wo es in der im Besitz der Preufiischen Staatsbibliothek befindlichen handschriftlichen Aus- 
gabe zwei Kapitel, und zwar Blatt I — 3^ einnimmt. Diese Ausgabe ist im Lama-Kloster 
Yung ho Kung zu Peking erworben. Sie gebt wahrscheinlich auf einen Blockdruck aus 
Derge zuriick. Siehe Beckh, Verzeichnis, S. 2, wo auch in der Fufinote der Grund fiir die irr- 
tiimliche Ubersetzimg des Titels im Tlbetischen angegeben ist, Der Sanskrittitel bedeutet nach 
Beckh „Sutra der bindenden Vorschriften*, wofiir die Tibeter so sor far pai mdo gesetzt haben, 
was „Sutra von der Erlosung“ heiSt (vgl. Lex. 1283). Dieser „Kodex der Moral und Monchs- 
disziplln**, wie ihn Sarat Chandra Das nennt, umfafit 250 Regeln. Es glbt von diesem Buche 
auch Einzelausgaben in den verschiedenen Sprachen. Eine mongolische Ausgabe, die Pozdnejev 
in seinen Skizzen, S. 349 — 370* vollstandig ins Russische iibersetzt und mit vergleichenden An- 
merkungen versehen hat, die wiederum auf die von Minajev nach dem Pali hergestellte Ausgabe 
Bezug haben, tragt den Titel „aya^ha tahimlik-un surghaV, Das bedeutet wortlich: „lnstruktion der 
Opferschalenkorporation**, also des Samgha. Der Ausdruck ayagha tahimlik fiir „M6nch“ ist von den 
Mongolen aus dem Uigurischen iibernommen worden. Ausfiihrlich berichtet daniber Vladimir cov 
in seiner „SravniteV naja grammatika mongoVshogo pis*mennogo jazyka i chalchashogo narecija* 
(Leningrad 1929) S. 138/139. Danach ist die Aussprache takimlik auf ein Mifiverstandnis der 
Mongolen zuriickzufuhren, die das geschriebene Wort mit tahixu, opfern, in Verbindung brachten. 
Es miifite nach einer Angabe an der erwahnten Stelle vielmehr tekimlik gelesen werden. — 4 ) Der 
Sanskritausdruck dafiir lautet danapati; im Tib. stehtdafiir shyin bdag, nach Lex. 939 „ a patron, 
more especially a dispenser of gifts, a layman manifesting his piety by making presents to the 
priesthood^, im Mong, iiklige-m edsen (Plur, edsei). Das Gabenspenden und Wohltun ist die 
erste der zehn buddhistischen Tugenden und der sechs Paramitas. Die Danapatis gehoren nach 
einer von F. M. Trautz in seiner prachtigen Studie „Japanische wissenschaftliche Hilfsmittel 
zur Kultur- und Religionsgeschichte Zentral- und Ostasiens“ (Leipzig 1 924), S. 49» mitgeteilten 
Stelle aus dem Tripitaka von Kyoto zu den „vier Wohltatern“, die im iibrigen der Landesfiirst, 
Vater imd Mutter, Lehrer und Freunde sind. Das far gy an oder vollstandiger lam rim far gy an, 
mongolisch tonilxu-in cimeh, der „Schmuck der Erlosung”, ein Traktat aus der Feder des Lamas 
Dvags po Iha rje aus der hha rgyud pa-Sekte (lebte von 1079 — 1^53) und Schulers des beriihmten 
Milaraspa, nennt das Almosengeben unter den „zehn weifien Tugenden* an zweiter Stelle. Unter 
den „ sechs Paramitas'* aber nennt er es zuerst und unter scheidet bier drei verschiedene Haupt- 
arten des Gebens, die dann wieder spezialisiert werden. Im Kandschur beschaftigen sich zwei 
kleine Traktate mit dem Gabenspenden, beide im Abschnitt Sutra {mdo): da.s Arya-Danaparamita- 
nama-mahayanasutra, tib. ^p^ags pa sbyin pai p^a rol tu p^yin pa zes hya ha feg pa cfen poi mdo, 
„die erhabene transzendente Tugend des Schenkens. Sutra der grofien Laufbahn * (Bd. 17, Blatt 
104 — 129, Beckh, Verzeichnis, S. 43) und das Arya-Dananisarnsanirdesa, tib. ^p^ags pa shyin 
pai p^an yon hstan pa, „erhabene Belehrung iiber das Schenken* (Bd. 17, Blatt 129/130, Beckh, 
a.a.O. S. 43/44); Schmidt erwahnt in seinem Verzeichnis unter Nr. 421.2 eine Schrift unter dem 
Titel: pa sku skyes bla mas mh^an po hla mai shyin pai hdag po rnams la byin yig ge, 

„Schriftgabe der weisen Lamas an die Herren der Gaben (Verpfleger) des Oberlama**. Auch im 
Lam rim c^en po Tsongkhapas ist vom Almosengeben wiederholt die Rede. Dort ist u. a. auch 
genau gesagt, welche materiellen Giiter man dem Lama als seinem geistlichen Fiihrer anbieten 
diirfe und welche nicht. — 5 ) Das Sanskritwort vihara, Pali viharo, Kloster, Einsiedelei, Gebaude 
einer geistlichen Niederlassung, wird von den Tibetem mit gtsug lag ¥ah iibersetzt (Lex, 1002, 
Griinwedel, Weg nach Sambhala, 107). Es lebt noch als seltenes Lehnwort mit langer Wande- 
rungsperiode im Schriftmongolischen mit der Aussprache buxar fort (siehe auch Kov. HS 9 b, wo 
sich auch der Ausdruck buxar kiit und fiir beides die Ubersetzung „Vihara, Tempel mit Kloster** 
findet). Es ist iiber das Uigurische dorthin gelangt. In den auf uns gekommenen, in dieser Sprache 
abgefafiten Fragmenten lesen wir oixar bzw. vxar. Nach einer Bemerkung auf S. VI der russischen 
Vorrede von Prof. S. Malov zu seiner gemeinsam mit V. V. Radlov (Radloff) veranstalteten 
Ausgabe des uigurischen Textes des Suvarnaprabhasasutra (I, II, St. Petersburg 1913, Biblio- 
theca Buddhica XVII) wird das Wort in der Aussprache poxor noch heute von den Salaren ge- 
braucht. Diese Salaren bilden einen mohammedanischen Stamm im Amdo-Gebiet, der schon 
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den Mandschuherrschern viel Unannehmlichkeiten bereitet bat, so dafi es 1653 zur gewalt- 
samen Unterdnickung eines bedeutenden Aufstandes kam (G. J. Grumm-Grzimajlo,, Die West- 
mongolei und das Land von Urjancbaj, Leningrad 19^6, S. 637). — Sacbkenner mogen dariiber 
urteilen, ob eln Zusammenhang zwischen dem Landernamen „Bucharei“, von den Einwohnern 
selbst buhara genannt (fiir die Kalmiiken gibt Pozdnejev, K. R. S. 134, die Form buxari an), 
und dem indischen vihara als moglich angenommen werden kann. Die Bucharei ist einst ein 
bliihendes buddhistisches Land mit zablrelchen Viharas gewesen, wie die Ausgrabungen 
beweisen. Nach I. W. Hauer, Der Buddbismus, in „Das Licbt des Ostens**, S. 102, „bieBen 
die Hiitten, in denen Buddha und seine Jiinger (d. b. zur Regenzeit, varsa) wobnten, vihara. In 
diesem ,Halten der Regenzeit* diirfen wir den Aniang der klosterlichcn Einricbtungen sehen, die 
fur den siidlichen Buddbismus in Ceylon und fiir den nordlichen in Tibet zu so hoher Bliite und 
zentraler Bedeutung gelangt sind.** — Das Stammland der Lehre balte einst zahllose Viharas, z, T. 
als herrliche Prachtbauten aufgefiibrt, die heute traurige Ruinen vorstellen. Erst in unsern Tagen 
geht man auf Initiative der riibrigen Mababodbi-Society wieder an einen Neubau dieser Art. Es 
bandelt sicb bier um den Mnla^andhakuti-V ihara, der in Sarnath, an einer sieben Kilometer nord- 
lich von Benares gelegenen Statte errichtet wird, die fiir den friihen Buddbismus insofern von ge- 
schichtlicher Bedeutung ist, als sie mit dem Isipaiana (Pali) oder Rsipatana (Sanskrit), tib. 
dran sroh Ihun ba ri (Lex. 650), identisch ist. Darunter verstebt man den Gazellenhain oder 
den Park der Hirschkiibe, in welchem Buddha seine erste Predigt gehalten hatte. Dieser Platz 
gilt als einer der 36 heiligen Orte der Lebre in Indien. Hier stand auch scbon in alten 
Zeiten eine Einsiedelei, das ,.Seherstem-Kloster*‘ (01 cott-Seidens tucker, Katecbismus, 
248), im Pali Isipaianaramo genannt. Die nocb nicbt vollendete Anlage, die als „Buddblst 
Temple and College** gedacht ist und iiber welcbe die „Zeitscbrift fiir Buddbismus** in ihrem 
laufenden Jahrgang, I93L Heft i, S. 3^* einen lesenswerten Vermerk bringt, verspricht 
ein architektoniscb beacbtenswerter Bau zu werden. Zu dieser Annabme berechtlgcn die 
Wiedergabe einer Pause des Bauplans und ein Licbtbild des Vihara im Jahre 193^- Diese 
Plane und Bilder hatte die Mahabodhi-Gesellschaft ihren Aufrufen zur Unterstiitzung des 
Werkes beigelegt. Auch in Bombay soli nacb der Zeitschrift „The Maha-Bodhi**, August 
1930* S. 375 * Tempel im Bau sein. Sonst scheinen nach derselben Quelle nur nocb 
Lucknow und Calcutta eigene buddhistische Tempel zu haben. Der Tempel in Calcutta beifit 
Sridharmarajihavihara, In den iibrigen buddbistiscben Gemeinden des beutigen Indien begniigt man 
sicb mit gemieteten Raumen, Salen in Schulen usw. Die Buddhisten leiben sicb dort zur Ab- 
haltung ihrer religiosen Feiern die Statuen aus den drtlicben Museen. — 6) Als Erbauer oder 
Stifter solcher Bauten religiosen Cbarakters hal sicb besondcrs Konig Asoka hcrvorgctan, dcssen 
Name „Aufhoren des Elends** bedeutet und darum tibetlsch mit mya nan med (Lex. 979 » ^^ree 
from misery, sorrows and sufferings) wiedergegeben wird. Asoka ist auch der Grander des 
beriihmten Klosters Nalanda, auf dessen gelebrte Monche der Kern der im Lam rim c^en po 
unseres Tsongkhapa niedergelegten Doktrinen zuriickgeht. Nach einer Mitteilung in Taranathas 
„Gescbichte des Buddbismus in Indien** (russ. Obersetzung Vasiljevs, S, 4O soli cs sogar be- 
sondere Traktate iiber Asokas religiose Bautatigkeit, seine Freigcbigkeit gegen die Gcmeinde 
der Monche und iiber ihre Bewirtung gegeben haben, die aber, wie Taranatha ausdriicklich be- 
merkt, nicbt ins Tibetisebe iibertragen worden sind. Asoka ist fiir den Buddbismus nicbt mit 
Unrecht als „Konstantin der Grofie** bezelchnet worden. — 7 ) Uber diese Beziehungen, besonders 
iiber die Einfliisse der griecbischen Kunst auf Indien, besteht eine umfangreiche, z. T. in Zeit- 
sebriften zerstreute Literatur. Dieses Thema ist, unterstiitzt durcb eine Reihe kennzeichnender 
Bilder, von A. Griinwedel biindig bebandelt worden im „Handbuch der buddbistiscben Kunst in 
Indien**. Das Werk ist auch von D. C. Gibson ins Englische iibersetzt worden. Eine gedrangte Dar- 
stellung findet sicb auch auf den ersten Seiten der ,.Mythologie des Buddbismus in Tibet und der 
Mongolei** (Leipzig 1900), gleicbfalls von Griinwedel. Von bervorragenderWIchtigkeit aber sind 
fiir V ergleiche nach den in Rede stehenden Richtungen die grofien Werke von A. vonLeCoq:a) Die 
buddhistische Spatantike in Mittelasien — in fiinf grofien Banden mit zahlreicben Tafcln — , b) der 
Bilderatlas zur Kunst und Kulturgeschichte Mittelasiens und c) das volkstiimlich gehaltene Buch 
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„Auf Hellas’ Spuren in Turkestan". Lohnend und lehrrelch fur den gedachten Zweck 1st auch eine 
Besichtigung der Turf an- und Gandhara-Sammlungen im Berliner Museum fiir Volkerkunde mit 
den Ergebnissen der Preufiischen Forschungsreisen unter Griinwedel, Huth und Le Coq. — 
8) Lobsang Kaldan Dschamtso, bio bzafi shal Man r^ya mts^o, nach Griinwedel, Myth. 209, 
von 1705 — 175 ^» nach Baradijn, einem Lammsten, von 1708 — 175 ^- Er hat eine umfassende 
literarische Tatigkeit entwickelt, und seine „Gesammelten Werke" (gsun ^bum) umfassen neun 
Bande von zusammen 3680 grofien tibetischen Blattem. — 9 ) Der von Baradijn in Bibliotheca 
Buddhica, Bd. XXII, S. 08, mitgeteilte Titel eines jetzt im Asiatischen Museum der Akademie 
der Wissenschaften zu Leningrad aufbewahrten Exemplars lautet: sku gsu/i t^uis rten bzifis pai 
dkar ^dod ^sol rkyab yii so^s p^yogs gci^ in bkod pa. — 10) Lex. 51- “ H) Daneben hat 
das Wort auch die Bedeutung „Inhaitsangabe, Kapiteleinteilung, Katalog". In Transbaikalien 
gab noch wenige Jahre vor der russischen Revolution das grofie Kloster zu Agha einen mehrere 
Blatt umfassenden Kartschag fiir die Ausgaben seiner Blockdrucke heraus, von denen wir 
noch manchen zitieren warden. Neben Kartschag in der tibetischen Aussprache sagt man bei den 
Mongolen auch iharcik (Bimbajev 65, Russisch-Mongolisches terminologisches Worterbuch, 
Verchne-Udinsk 1928, S. 66, dort auch die Ausdriicke gharcik~un debtor „Katalog“ und ^harcik- 
laxu „katalogisieren"). — 12) Sitzungsberichte der Heidelberger Akademie der Wissenschaften, 
1919, 92 S. Es ist das ein „Gedicht des ersten Dalai Lama, fiir Pilger bestimmt" (d. h. des ersten, 
der diesen Titel fiihrte; in der iiblichen Liste ist es der fiinfte, Agwan Lobsang Dschamtso, 
na^ dban bio bzah rgya mts^o, nach Griinwedels Angabe, a.a. 0 . 9, von 1617 — 1682). Der grofie 
Kirchenfiirst vind Politiker hat aber den Text nur in Prosa angegeben, zwei Monche haben ihn 
dann in Versform gebracht. Der Titel des Biichleins lautet in tibetischer Sprache: ,Jha Man 
sprul pai iisu^ lag k^an ii dkar sel dkar me Ion bzugs*\ Griinwedel gibt ihn wieder mit: 
„Ein kristallheller Spiegel; Katalog des Tempelklosters, das durch iiberirdische Kraft Gotter- 
wohnung geworden ist," — 13 ) „Die Statue des Maitreya im Goldtempel von Labrang", Biblio- 
theca Buddhica XXII, Leningrad 19^4. oil u. 98 S., mit einem Plan des Tempels. Denwesent- 
lichsten Inhalt dieses Buches bildet aber nicht, wie der Leser zu erwarten geneigt ist, eine 
Beschreibung des Heiligtums selbst, sondem eine Aufzahlung der Gegenstande, die in das Innere 
der Kolossalstatue Maitreyas gelegt warden. „Auf Grund der zahlreichen Eigennamen und Titel 
der heiligen Schriften und Dkar am, die in der einen oder andern Weise in die Liste der Reli- 
quien aufgenommen worden sind", so sagt Baradijn in der Einfiihrung (S. 15)* ,»ist dem Leser 
die Moglichkeit gegeben, sich von dem Grade der einen oder andern Bucher und Bannformeln 
oder Gottheiten und Lamen ohne Unterschied der Sekten ein Urteil zu bilden. Konnten doch in 
das Innere der Statue nur solche Gegenstande und Namen gelangen, die im unbedingt geheiligten 
Ruf standen, wenigstens fiir die in Tibet, der Mongolei und bei den Burjaten herrschende Gelbe 
Kirche." Ein Bild dieses Maitreya-Tempels findet sich in P. K. Kozlov, Zur Toten Stadt Chara 
Choto. Autor. Ubers. von Dr. Leonid Breitfufi und P. G. Zeidler. Herausgegeben von 
Dr. phil. h. c. Wilhelm Filchner, Berlin 1925; oin anderes in dem Buche von Frau Alex- 
andra David-Neel, Initiations lamaiques, Paris 1930, gegenuber von S. 33. — 14 ) Einige 
dieser Titel, wie eine allgemeine Charakteristik der Kartschag-Literatur gibt Griinwedel in 
der Einleitung zu seiner eben erwahnten Ausgabe und Ubersetzung der „Tempel von Lhasa". — 
15 ) Unter dem Titel „bsam yas gtsui lag k^afi gi dkar c^ag*\ also „Fuhrer des Tempelklosters 
Samja". Collection Cybikov im Asiatischen Museum zu Leningrad, Nr. 46. Samja ist gegen 770 
von dem beriihmten Tantriker Padmasambhava gegrundet worden. Das Kloster soil nach 
Griinwedel, Mythologie (franz. Ausgabe) 57. wertvolle Schatze enthalten. Es nimmt eine 
weite Flache ein, hat aber im Verbal tnis zu Kumbum bedeutend weniger Bauten. Eine gute Pho- 
tographic bietet Frau Alexandra David-Neel in „Mystiques et magiciens du Thibet", Paris 
1929, neben S.208; a. a. O. S. 150 einige Notizen iiber den Zustand des Klosters. — 16 ) Per- 
sonliche Briefe von Cybikov, deren Angaben auch in dessen „Palomnik" S. 23 ihre Bestatigung 
finden. — 17 ) Stupa, im Pali: thnpo, woher das englische „tope"; Dagoba geht auf pali; dhaiu- 
gabbha, skr. dhaiugarbha zuriick. — 18 ) Um die Erforschung der letzteren haben sich besonders 
in jungster Zeit die russischen Forscher in hervorragender Weise verdient gemacht und ihre 

408 



Ergebnisse in zahlreichen Veroffentlicbungen mitgeteilt- Die reichen Funde, welche in den Museen 
ausgestellt worden sind, diirften geeignet sein, die dunklen Verhaltnisse der altesten Geschichte 
Sibiriens aufzuhellen, und uns damit die Moglichkeit geben, den Spuren der Palaoasiaten festeren 
Fufies nachzugehen. Wieviel davon noch an Hand der lebenden Reste zu erfassen ist, hat 
Dr. Hans Findeisen vom volkerkundlichen (und stellenweise linguistischen) Standpunkt aus in 
seiner Arbeit „Neue Untersuchungen und Materialien zum Problem der westsibirischen Altasiaten 
sowie liber den Ursprung der Altasiaten liberhaupt** (Zeitschrift fiir Ethnologie, Jahrgang 59» 
1927, S. 281 — 290) behandelt. Eine gute Orientierung uber die Kurgane und ihren Inhalt 
bietet auch heute noch das Buch von Axel Heikel, Antiquites da la Siberie Occidentale, Hel- 
singfors 1894, dem zahlreiche Tafeln beigegeben sind. — 19 ) Bettany und Douglas, Die 
grofien Religionen des Ostens; hier zitiert nach der russischen Ubersetzung von L. B. Chav- 
kina, Moskau 1899, S. 186. “ 20) Na^a, tib. klu (Lex. 44), woher das mongolische luu. Es 
sind das Halbgottheiten mit menschlichem Kopf und Schlangenleib, die in Quellen, Bachen und 
Seen leben. In der Bon-Religion der Tibeter hausen sie auch unter der Erde (Reinhold F. G. 
Muller, Die Krankheits- und Heilgottheiten des Lamaismus, in „Anthropos“, Bd. XXII, 19^7, 
S. 961). Darauf ist auch die Angabe von Sarat Chandra Das, Lex., a. a. O., zuriick- 
zufiihren, daft sie die Hiiter groBer unterirdischer Schatze sein sollen. Die Nagas konnen Regen 
und Krankheiten verursachen und werden, wenn sie gereizt und zornig sind, gefahrlich, 
sind also darum mit gewissen Geistern des Schamanismus auf eine Stufe zu stellen. Sie werden 
im Lamaismus ebenso, wie die Geister durch Schamanen, mit Beschworungsformeln besanftigt. 
Naturlich ist die Theorie der Schlangen-Halbgottheiten vom spateren Buddhismus den altindischen 
Religionsvorstellungen entnommen worden. Spielen doch bildliche Darstellungen der Nagas schon 
in den Skulpturen und Reliefs der Friihzeit eine hervorragende Rolle. Die lamaistische Mytho- 
logie hat dann, wahrscheinlich schon auf indischen Vorarbeiten fuBend, Mufie gcfundcn, dieses 
System durchzubilden und zu klassifizieren. So sind uns durch Pozdnejev nach zwei ver- 
schiedenen Quellen sogar die Namen von Konigen bekannt, die an der Spitze von acht Gruppen 
dieser Wesen stehen. In Indien gibt es noch heute Spuren von Schlangenkult, der dort allerdings 
nicht mehr vor lebenden Tieren ausgeiibt wird, doch soil er auch in dieser Form noch bei 
den T akha in den an Kaschmir grenzenden Naga-Staaten im Schwunge sein. Die zahlreich vorkom- 
menden Schlangen haben iibrigens dem Landerstrich den Namen gegeben (Schmidt- Koppers, 
Volker und Kulturen, Teil I [Regensburg 1 9^4]. S. 261). Bei afrikanischen Volkern sind 
sogar Schlangentempel bekannt. Der Missionar Unger hat im Jahre 1864 einen solchen bei 
den Ewe besucht, woriiber J. Spieth einen Bericht in sein Buch „Die Religion der Eweer in 
Sud-Togo“ (Leipzig 191 0 » S. I 43 » iibernommen hat. Eine Prozession zu einem solchen Schlangen- 
tempel in Widah (Westafrika) findet sich in schoner Darstellung in dem eben angefiihrten Buche 
von Schmidt-Koppers, S. 1 1. Auch im geheimnisvollen Vodu der auf Haiti wohnenden 
Neger soli es nach Otto Willi Ulrich noch einen Schlangenkult geben: „Die bose Seele kann . . . 
die Gestalt von Tieren annehmen. Eine alte Religionsform im neuen Kleide finden wir in der An- 
betung der heiligen grunen Schlange. Diese griine Schlange schiitzt gegcn die bose Seele, welche 
den Lebenden Schaden zufiigen will. Der Gott in der Schlange spricht durch Priestcr zu den 
Glaubigen” (..Vodu* in „Der Erdball**, Jhrg. 4 » Heft 4 » S. 147)- Die Schlange, welcher der 
Kult gilt, ist am Opferplatz in einer Kiste untergebracht. Auf dieser Kiste wird das Opfer- 
tier, eine Ziege, geschlachtet. Vgl. auch W. B. Searbrook, Geheimnisvolles Haiti, Ratsel und 
Symbole des Wodu-Kults, Berlin 193L besonders S. 12/13. — 21) Bettany und Douglas, 
a. a. O. 186. — 22) Ubrigens bestatigt, wie ich nachtraglich bemerke, auch das Lex., 1049. 
meine Wiedergabe von mdsad pa mit ..Ereignis**: ,,mdsad pa bcu gnis the twelve deeds (or prop, 
incidents) of a Buddha’s life**. Die deutsche Obersetzung dieser „Ereignisse‘* ist hier gegeben 
nach: W. A. Unkrig, Ein modemer buddhistischer Katechismus fiir bur jatische Kinder, in „An- 
thropos**, Bd. XXIII, 1928, S. 164; die entsprechenden mongolischen Aquivalente mit sublinearer, 
wortlicher Ubertragung a. a. O. S. 1 58/1 59. 23 ) Tib. skor ha, c^os kyi ^k^or lo shot ha: to 

preach, to propound the doctrine of Buddhism, Lex. 9 S* mong. nom-m kiirdtin-i ergi^ulku, Auch 
die andem, fiir den Buddhismus in Frage kommenden Sprachen kennen diesen Ausdruck, auf den 
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wir noch des ofteren zuruckkommen werden. Beckh gebraucht dafiir sehr treffend „Bewegen 
des Rades der Norm“. — 24 ) Siehe u. a. Ernst Waldschmidt, Die Legende vom Leben des 
Buddha, In Auszugen aus den heiligen Texten. Aus dem Sanskrit, Pali und Chinesischen iiber- 
setzt und eingefuhrt. Berlin 1929, S. 242/243, und dazu das Tempelbild gegeniiber von S. 209. 
Jedem, der sich fiir das legendenhafte Element im Buddhismus interessiert — und das 
mu6 jeder, der sich mit dem Lamaismus beschaftigt — , kann dieses Buch wegen seines 
gediegenen Inhalts, der prachtigen Ausstattung und des billigen Preises nicht genug empfohlen 
werden, da seine zahlreichen, z. T. farbigen Bildbeilagen s^tlich nach tibetischen Originalen 
aus dem Berliner Museum fur Volkerkunde wiedergegeben sind und somit auch in die lamaistische 
Kunst einfiihren. Einige der Bilder weisen auch Beschriftungen auf, die sich unter der Lupe leicht 
entziffern lassen. Fiir die chinesische Fassung der Legenden ist das gleichfalls mit vielen 
Bildern nach chinesischen Originalen ausgestattete Buch von Dr. Leon Wieger, S. J., Boud- 
dhisme chinois. Band I, Hien-hien 1910, zu empfehlen. Ferner hat Beckh in seinem „Buddhis- 
mus“ I (Sammlung Goschen 174) die Geschichte des werdenden Buddha nach einem Legenden- 
werk, dem Laliiavistara-nama-Tnahayanasutra, gegeben, das sich im Kandschur findet und dort, 
Abteilung mdo, Bd. 2, die Blatter l — 288 einnimmt. Der tibetische Titel dieses umfangreichen 
Buches lautet „^p^a§s pa r^ya c^er rol pa zes by a ha pa c^en poi mdo'\ von Beckh in seinem 
„Verzeichnis“, S. 26, mit „Die erhabene, ausgebreitete Lieblichkeit (oder Lust)** iibersetzt. Der 
mongolische Titel »aghui yeke isen^^eV* bedeutet „Weite, grofte Frohlichkeit**. Bei Beckh findet 
sich an letzterwahnter Stelle auch eine genaue Kapitelangabe. 1847/1848 hatte schon Foucaux 
eine Ubersetzung aus dem Sanskrit herausgegeben. — 25 ) Nach einer auf Agwan Dordschijev 
zuriickgehenden Note bei Baradijn, Bibl. Buddh. XXII, S. 71. sind die tibetischen Namen die 
folgenden: Kapilavastunagara : ser skyai gzii iron k^yer, Nairanjana: p^al ga, sonst als nai 
rahdsa na (z. B. Griinwedel, Weg nach Sambhala, 28 a 2), Vajrasana: rdo rje gdan, Varanasi: 
hier nur transkribiert, Grdhrakutaparvata: bya rgod p^nn poi ri, Sravasti: gnan yod, Vaisali: 
yafis pa can, und Kusinagara: rtsa gron. ^ 26 ) F, W. K. Muller gibt den uigurischen Aus- 

druck fiir Stupa, snfeurg/ian, der so ins Mongolische iibergegangen ist, als Aquivalent fiir skr. 
sitavana, Begrabnisstatte, wieder (z. B. Uigurica III, 19, 21), Er muB dafiir seine Griinde gehabt 
haben, trotzdem sUavana im Tib. bsil bai is^al (Lex. 1318 und 1 024), wortlich „Ham der 
Kiihle*- im Mong. seriiiin 01: „kuhler Wald * entspricht. — 27 ) Von diesem interessanten Buch, 
yon dem eine deutsche Ubersetzung, uberpriift an Hand der tibetischen Lexica, in Aussicht steht, 
ist 1895 yon V. P, Vasil jev eine dankenswerte russische Obertragung veroffentlicht worden. — 
Die hier im weiteren herangezogene Stelle auf S. 6l der Ubersetzung Vasil jevs berichtet iiber 
das Dscharung Khaschor: „Nach einer Legende, die in der verborgenen Literatur der rnin 
ma pa entdeckt worden war, wird erzahlt, daS in alten Zeiten ein Vogel rdsi ma, der eincn Stupa 
errichten wollte, den Herrscher um Baugrund gebeten habe. Letzterer war damit einverstanden, 
und obgleich seine Wurdentrager sich seinem EntschluS widersetzten, hielt er an diesem fest. 
Deshalb wurde der Stupa „der versprochene** genannt (k^a sor — so Vasiljev, was aber zur 
Angabe des Lex,, 136, sub verbo, in direktem Widerspruch steht! fcy a run nach Vasil jev: „dem 
Vogel erlaubt**). — 28 ) Reise des Baza Baksi nach Tibet, S. 132, Note l8. — 29 ) Lex. 95 : 
skor ba or g,yas shor the reverential ceremony of circumambulation which consists in walking 
round a holy object with one s right side towards it. Nach Baradijn statt skor ba auch bskor 
ha, B. erwahnt auch eine besondere, aber nicht naher bezeichnete Formel bei diesen Umkreisungen. 
Mit skor ha wird auch der Weg selbst bezeichnet, und er ist daher auch auf der Karte so genannt. 
Andere Bezeichnungen sind: skor lam. Lex. 9^- 21 roundabout way, the way or passage round 
any sacred place, temple or town for pilgrims to circumambulate it, the pathway round about a 
monastery used for holy processions. -- 30 ) Reise des Baza Baksi, ebendort. — 31 ) Die Stelle ist 
nach P ozdnejevs Note l8^ auf Seite 132 der „Reise des Baza Baksi** angefiihrt. Der Ausdruck 
„ Buddhas der drei Zeiten , natiirlich der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, findet sich 
haufig in Biichern iiber Buddhismus. Aulierdem aber gibt es ein auf jeden einzelnen Buddha zu- 
treffendes Epitheton, „der die drei Zeiten Kennende**, tib. dus gsum mk^yen pa (Lex. 635), mong. 
ihurhan cak 4 ailadukcu Man vergleiche dazu die Stelle bei Haas, Amida Buddha unsere Zu- 
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flucht (Gdttingeii/Leipzig 1910), S. I3- »Shakyamuni war ein grofier Weiser, der die drei Zeiten 
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, die wie das Gestern, Heute und Morgen sind, gleich 
erfafite . . . Einzig Buddha kennt die drei Zeiten sender Fehl.“ — 32 ) Statt Stupa kann mit 
gleichem Recht auch caitya in Anspruch genommen werden; Griinwedel, Mythologie 223, 242, 
ebenso Lex. 438, wonach das tib. mc^od rten wortlich einen „Behalter fiir Gaben“ bedeutet. 
B. Baradijn erwahnt merkwiirdlgerwelse in seinem mongghol bicik-un helen-e an^xa sur^haxu 
dsam sine usiihlel: Neue Fibel — Weg zum ersten Unterricht in der mongolischen Schrif tsprache ; 
Cita 1922, S. 31, und zwar in dem Abschnitt der aus der uiguirischen Sprache ins Mongolische 
ubernommenen Worter, das Wort subur^han iiberhaupt nicht. VgL auch hier Note 26. — 33 )Zahl- 
reiche Beispiele dafiir u. a. bei Vasiljev, Buddhismus III, und Th. H. Thomann, Pagan. Ein 
Jahrtausend buddhistischer Tempelkunst, Stuttgart und Heilbronn 1923. — 34 ) Im letztangefuhrten 
Buche, S. 104. — 35 ) A. a. O. no — 125 eine ausfiihrliche Schilderung mit geschichtlichen 
Angaben, die bis auf die letzte Zeit reichen, und eine Beschreibung des Pagodenfestes nach Ablauf 
der Fastenzeit. — 36 ) „Tschorten in der Salzgruft**, als Grabdenkmal des „letzten einiger- 
mafien selbstandigen Kalmiikenfursten Tseren David Tundutoff“ mit Inschriften in tibe- 
tischer, mongolischer und — russischer Sprache. (Hermann Fran eke, Durch Zentralasien in die 
indische Gefangenschaft, Herrnhut 192 1, S. 24, und das schone Tafelbild bei S. 1 6. Dies Buch 
des leider zu friih verstorbenen ausgezeichneten Tibetologen, aus dessen Feder eine groBe An- 
zahl streng wissenschaftlicher Abhandlungen und Obersetzungen stammt, enthalt sehr wertvolles, 
bisher unbekanntes Material iiber tibetische geschichtliche und archaologische Probleme.) — Es 
ist dies unsers Wissens der zweite Fall, in dem wir eine russische Inschrift auf einem lamaistischen 
Kultdenkmal oder Gegenstand feststellen konnen. Der erste betrifft eine Buddha-Statue im Lama- 
Tempel zu Leningrad, an deren Fufi in russischer Schrif t folgende Widmung steht: „Geschenk 
Sr. Kgl. Majestat, des Konigs von Siam, an den buddhistischen Tempel zu St. Petersburg" (siehe: 
W. A. Unkrig, Aus den letzten Jahrzehnten des Lamaismus in RuBland, Munchen/Neubiberg 
1926, S. 15; dort auch eine AuBenansicht des Tempels). — 37 ) Hier kommt in erster Linie 
Dohrings reichillustrierte Abhandlung „Der Phrachedi-Bau in Siam", in der „Zeitschrift fiir 
Ethnologie", Jhrg. 19^2, in Betracht. Ein typisches siamesisches Phrachedl-Bild auch in Griin- 
we dels Mythologie XXXI. — 38 ) Ernst Boerschmann, Eisen- und Bronzepagoden in China, 
in „Jahrbuch der Asiatischen Kunst", Jhrg. 1924, S. 223 — 235, mit elf Tafein von Stupas und 
Stupa-Details; mehrere einschlagige Abbildungen auch in desselben Verfassers „Baukunst und 
Landschaft in China" (Berlin 1923/1926) sowie in seinem Privatdruck „Chinesische Baukunst" 
(Berlin 1926 — anlafilich einer Sonderausstellung in Frankfurt a. M.), besonders S. 20 — 25, 
dazu Tafel I und 8. — 39 ) Japanische wissenschaftliche Hilfsmittel usw., S. 33 — SS* — ^7- 
Hier sei noch zu Note 25 nachgetragen, daB diese auBerordentlich wertvolle Arbeit von Trautz, 
S. 43 — 47 » eine Ubersetzung aus dem Tripitaka von Kyoto wiedergibt, die inhaltlich zu den rgya 
gar gnas c^en brgyad in engster Beziehung steht: „Von Buddha gesprochenes Sutra von den 
Namen der acht groBen wunderkraftigen Stupas." Leider ist uns nicht bekannt, ob dieses Sutra 
in der lamaistischen Literatur ein Gegenstiick besitzt. — 40 ) Hierzu wolle man auch die Aus- 
fiihrungen in der Beschreibung des Klosters, betreffend die „acht Stupas" von Kumbum, 26 der 
Karte, vergleichen. — 41 ) Eine Abbildung dieses monumentalen Tschorten in Milloue, Bod- 
youl ou Tibet, le paradis des moines, Paris 1906. — 42 ) bum pa, Lex. 874, der Ausdruck fiir 
skr. hnmbha, kalasa; die spezielle Bezeichnung fiir die Gefafie, welche beim Kultus gebraucht 
werden und von denen es zwei Arten gibt, ist mc^od bum, a.a. O., das mongolische Aquivalent 
xomxa ist wahrscheinlich eine Lfmbildung von skr. kumbha. Baradijn gibt bum pa mit „Zauber- 
gefafi" wieder (Bibl. Buddh. XXII, 35, Note 2).—- 43 ) So nach Pozdnejev, Skizzen, 59, wo 
das Wort phonetisch als braj steht, das nur mit '^bras. Lex. 928, mit der Bedeutung „Reis" 
identifiziert werden diirfte. Wie das Wort zu der hier in Rede stehenden Bedeutung kommt, ist 
nicht ersichtlich, da dieser Konstruktionsteil des Stupa auch mit der Form des Reiskorns nichts 
gemeinsam hat. — 44 ) Der Nada — tib. sgra, Lex. 33^» Laut, Stimme — hat zwei Be- 
deutungen, von denen bei der Beschreibung des „Gro6en Stupa" von Kumbum die Rede ist. 
Ahnliche, aber im Verbal tnis zu den lamaistischen Stupas schon stark deformierte Spitzenauf- 
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satze sind auch auf den Abblldungen einiger cbinesischer und japanischer Pagoden zu sehen. Ver- 
gleiche auch die Darstellung eines japan. Grabmals in Heft V, BL i8 Riickseite, des japan. Ori- 
ginalpantheons, welches Siebold in seinem „Archiv“ wiedergegeben und das Hoffmann zu 
erklaren sich bemiiht hat. — 45 ) Boerschmann, Eisen- und Bronzepagoden in China, Abb. 8, 
21. — 46 ) Das ethnologische Museum der einstigen Geistlichen Akademie in Kasan, an der 
iibrigens auch eine besondere Abteilung zur Ausbildung von Missionaren unter den lamaistischen 
Volkerschaften Rufilands, Kalmiiken und Burjaten, bestand, besafi eine ganze Sammlung solcher 
Heiligen- und Gotterfiguren aus Papiermasse, die nach der Auflosung dieser Lehranstalt wohl an 
ein Museum iibergegangen sein diirften. In der Bibliothek dieser Akademie waren auch zahl- 
reiche tibetische und mongolische Holzdrucke und Handschriften vorhanden, ein Teil davon aus 
dem Besitz des auch literarisch hochverdienten Lamas Galsang Gombojev (skal bzan Tricon po), 
der um die Mitte des vorigen Jahrhunderts zum Christentum iibergetreten war. — 47 ) '^jam dbyans 
bzad pa, d. h. „der Manjusri zum Lacheln bringt“; diesen Namen soil Agwan Dsondui, der 
selbst als erste Wiedergeburt des spater an den Anfang der Tulku-Reihe gestellten Dschamjang 
Schadba gilt, erhalten haben, als er wahrend seiner Studienzeit in Lhassa einst bei einer Prufung 
einen solchen Scharfsinn an den Tag legte, dafi die Lippen einer Manjusri-Statue ein Lacheln 
zeigten. Zu bzad siehe Lex. 1084. — 48 ) Nach Baradijn, Bibl. Buddh. XXII, 06; der tibe- 
tische Titel: izuns ^Vrul spoh hin mor byed pai snin po sogs bzu^s. — 49 ) Vgl. oben Note 13* 

— 50 ) Kozlov-Filchner, Zur Toten Stadt Chara Choto, S. 205. Dieser Stupa wird nach der 
Angabe a. a. O. Guntan genannt, was „mittlere Ebene“ bedeutet und als Name fiir einen Teil von 
Ngari Khorsum gilt. Ebenso heifit dort aber auch ein Kloster. Nach Mitteilungen von 
Baradijn wissen wir, dafi sich ein beriihmter Gelehrter aus diesem Kloster, der spater nach 
Labrang iibersiedelte und dort seine wissenschaftliche Tatigkeit fortsetzte, an seinem neuen 
Wohnsitz an der Weihe des eben vollendeten Maitreya-Tempels beteiligte (Bibl. Buddh. XXII, 76). 
Dieser Gelehrte hiefi dhon mc^o^ bstan pai s^ron me dpal bzan po und lebte von 1762 — 1823. — 
Es ist nicht ausgeschlossen, daB der Stupa, um den Genannten zu ehren, nach dessen urspriing- 
licher Wlrkungsstatte benannt wurde. Zuf olge einem andern Berlcht desselben Baradijn („Relse 
nach Labrang**, in „Mitteilungen der Kais. Russ. Geographischen Gesellschaft**, Bd.XLIV, I908, 
S. 21 1) soli es dort die Wiedergeburt eines gewlssen Guntan- T sang geben, dem gerade dieses 
Gebaude zugesprochen ist, dessen prachtige Ausstattung und Reichtum an tibetischen Biichern, 
Handschriften und Kultschatzen auch von Baradijn hervorgehoben wird. Dieser Guntan-Tsang 
diirfte mit jenem gun i^an ^jam dbyans identisch sein, der im Lex. 22 1 erwahnt ist und von dem 
Sarat Chandra Das berichtet, er sei ein inkarnierter Lama von Amdo, wo seine erste Mani- 
festation der hochste Priester des Convents T as chi Gomang wurde und wo er ein Tempel- 
Tschorten von 360 FuB Hohe errichtete. Auch gnindete er ein Kloster mit einer Bibliothek, die 
20000 Holzdruckbande enthielt! — 51 ) Die mongolischen Bezeichnungen sind folgende: I. fcc/gc 
bilik-iin olan xa^halgha-iu subur^han, 2. bodi suburghan, 3» simnus-i noma^hatxaksan s., 4* niV- 
wan da^halaksan s., 5* xa§hacahsan xuxvarak-ut-i eble^iiluksen s., 6 , ridi xubil^han hemekii s,, 
7. tein ilaihuksan s., 8. tegri-ece baghuksan s., 9* Ungxoa cohcalan amughulang ajiraksan s. und 
10. nom-un hurdu ergiguliiksen suburghan. — » 52 ) Unkrig, Aus den letzten Jahrzehnten des 
Lamaismus, S. l6. — 53 ) Nach derzeitiger miindlicher Mitteilung von Prof. Pozdnejev. 

— 54 ) Bibl. Buddh. XXII, S. 2. — 55 ) Tib. yon tan ^od. Lex. 1148 und 1118. — ' 56 ) Bibl. 
Buddh. XXI, S. 2. — 57 ) Die Schildkrote spielt bekanntlich in der buddhistischen Kosmologie 
eine grofie Rolle, denn sie tragt das Weltall. In der lamaistischen Literatur kommt sie haufig in 
Gleichnissen vor: „Als dieses grofie goldene Universum sich bevolkerte, warf ein Mensch ein Brett 
mit einem Loch ins Wasser. Damals wurde auf dem Meeresgrunde eine blinde Schildkrote ge- 
boren, die mehrere tausend Jahre lebte. Es diirfte fast ausgeschlossen sein, dafi sich dieses 
Brett mit seiner Offnung um den Hals der blinden Schildkrote lege. Ebenso schwierig 
ist es fiir Wesen, die in den drei iibelbehaltenen Existenzformen (d. h. als Tiere, Hunger- 
geister oder Pretas und Hollenbewohner) geboren werden, einen von Hindemissen (fiir die Er- 
losung) freien (Menschen-) Leib zu gewinnen.** Aus dem „Schmuck der Erlosung**, siehe Anm. 4. 

— Auch in der Kunst Mittel- und Ostasiens, und nicht nur in der buddhistischen, wird die Schild- 
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krote ofters dargestellt. In der chinesischen Architektur tragt sie haufig Gedenktafeln mit In- 
schriften auf schmalen, senkrechten Steinen, wie z. B. an den Graberstrafien. Im japanischen Bud- 
dhismus kommt als Kultgerat ein Leuchter vor, der einen Reiher zeigt, welcher auf einer Schildkr 5 te 
steht und im Schnabel eine Tulle tragt, die als Kerzenhalter dient; siehe die Abbildung im 
,Japanischen Originalpantheon”, Heft V, Blatt 17 Vorders. — 58 ) Skizzen 23; gemeint 
sind die grofien Horner der Antilope Orongo. — 59 ) Von den Khadaks ist am Schlufi 
dieses Kapitels etwas eingehender die Rede. — 60 ) Diese Metalle und Edelsteine gelten bei den 
Lamaisten auch als Heilmittel und werden in den pharmazeutischen Handbuchern sogar an erster 
Stelle genannt. Die entsprechenden tibetischen und mongolischen Aquivalente dafiir sind: Gold: 
gser, altan; Silber: dnul, miin^gun\ Koralle: hyu ru (Lex. 889), siru; Perlen: mu tig, suhut; 
Opal: spug (Lex. 799 ) oder ke ke ru (Lex. 3^* a white precious stone), musara^ha (unsicher); 
Rubin: pad ma ra (Lex. 779 1 bei Hiib otter, Beitrage zur Kenntnis der chinesichen sowie der 
tibetisch-mongolischen Pharmakologie, Berlin/Wien I 9 t 3 » S. 52, badma wohl nur Schreibfehler), 
mong. nicht festzustellen ; Saphir : ma r^ad (Lex. 94^), mong. ? — 61 ) Skizzen 20 — 24. — 62 ) bstan 
pai siron me, Bibl. Buddh. XXII, S. 07. — 63 ) rah gnas kyi lo iiso bor iyur pai b$ad pa; 
a. a. O. ebenda. — 64 ) Abbildungen solcher Gotterhiitten, von den Nomaden burxan-u or do xarsi 
genannt, auf den Tafelbeilagen des klassischen Werkes von Pallas. Sammiungen historischer 
Nachrichten iiber die mongolischen Volkerschaf ten, 2 Bde., St. Petersburg 177^ und 1801, Bd. 2. 
Das Innere einer kalm. Gotterhiitte — ein modernes Bild — in Fran eke, Durch Zentralasien 
in die indische Gefangenschaft, bei S. 1 12. — 65 ) Eine illustrierte Notiz dariiber in der „Woche“, 
Jhrg. 1930* Heft 14, S. 406. — 66 ) Eine Aufzahlung der in den Kalmiikensteppen von Astrachan 
und dem Don-Gebiet bei Ausbruch der russischen Revolution 1917 vorhandenen Kloster bzw. 
Tempel in tibetischer und kalmiikischer Sprache brachte vor einigen Jahren ein mir leider jetzt 
nicht mehr zuganglicher Almanach, den die Kalmiikenkolonie bei Prag in der Tschechoslowakei 
veroffentlicht hat. — 67 ) Die burjatische Republik heifit heute: dsublel-un dsasaktu nei^em jirumtu 
awtonomitu buriyat mon^§hol ulus. Die Hauptstadt ist Verchne-Udinsk, de^edii iide-in xota. — 
68) Baradijn, Reise nach Labrang, S. 21 1. — 69 ) Siehe auch P. Labbe. Chez les Lamas de 
Siberie, Paris 1909, wo auch ein Bild die chinesischen Handworker bei der Zusammensetzung 
einer solchen Kolossalstatue zeigt. 70 ) Lex. 1231. — Diese Orientierungsvorschriften werden 
beim Bau der Tempel natiirlich nur annahernd innegehalten, soweit das die lokalen Verhaltnisse 
gestatten. In Kumbum werden wir in dieser Hinsicht sogar noch eine fiir dieses Kloster geradezu 
als charakteristisch zu bezeichnende Abweichung zu konstatieren haben: Die Mehrzahl der Tempel 
ist namlich dort annahernd westostlich orientiert (Eingang bzw. Vorhof im Osten), wahrend von 
den grolJen Kultgebauden nur zwei, der Blumentempel (il) und die zu ihm gehorige Klassiker- 
halle (8) mit ihrer Langsachse, in der durch die Kanones festgelegten Richtung erbaut sind. 
Moglicherweise ist im Hinblick auf die Grenzlage zu China eine Beeinflussung durch das dort 
fiir Kultbauten und Graber so wichtige Feng-schui-System nicht ausgeschlossen. — 61 ) Tib. nach 
Baradijn, Bibl. Buddh. XXII, Note 2: ^ahdsir, nach Lex. 212: gun ji ra, lit. possessed of 
treasure or mdsod Idan; das Lex. fugt aufier Tempel noch hinzu: „on a house or chorten con- 
structed after the prescribed model in Buddhist books. This is a Sanskrit word though sometimes 
Tibetanized, being written as ^gan ^ji ra.'* — 72 ) Lex. 1051 und 7 ^ 9 * — 73 ) Lex. 313/314: 
the armorial flag or banner of victory (weshalb auch der mongolische Ausdruck, von ilaghuxu: 
siegen) of Buddhism ; is the orthodox standard of the Buddhist. Als sachliche Erklarung lesen wir 
dort: '‘...is seen as a kind of decoration of cloth in various colours and of cylindrical shape 
erected upon a flagstaff or carried on a pole. It is also made in brass and wood.’" Des weiteren 
werden dann elf verschiedene Arten des rgyal mis*^an aufgezahlt, die dem Kampf gegen die bosen 
Machte dienen und deren nahere Bezeichnungen samllich durch abstrakte Begrif fe gegeben werden. 
^ 74 ) Griinwedel gibt den Titel dieses Buches mit „lampe du (juste) chemin“ wieder; Mytho- 
logie 60 ; dazu vergleiche man auch das Bild Atisas, ebenda auf dem neben ihm eine hohe, 
brennende Standlampe dargestellt ist. Atisa hat das Werk nach Lex. 884 im Sanskrit wahrend 
seines Aufenthalts im „Goldenen Kloster' von Thoding oder Tholing (— fo glin) geschriebem 
— Ein anderer mongolischer Titel fur dieses Werk ist: bodhi mur-tin dsuil: Die Klassen des 
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Bodhl-Weges. Es steht Im Tandschur, Abt. mdo, Bd. 32. AuSerdem gibt es im Tandschur noch 
zwei von Atlsa hernihrende, einschlagige Werke: lam sgron ^greZ, mong. miir-un dsula-in tailburi, 
i,Kommentar der Leuchte des Weges* (ebenfalls mdo, Bd. 3^), und spyod pa bsdus pai s^ron ma 
(skr. caryasamgrahapradtpaX mong. yahudal-un xuriyangihui dsnla, „Die zusammenfassende 
Leuchte fiir die Handlungen** (ebenda). — 75 ) ,.Der Machtige“, tib. dban p^yug. Lex. 9^9, 
mong. erhe-tii oder in Transkription esrua oder esrua ien^ri, Er existiert fur die buddhistische 
Mythologie nach Lex. a. a. O. in zwei Manif estationen : als dban p^yui c^en po, Mahesvara, der 
„Grofie Machtige**, der auf dem Gipfel des Kailasa thront, und ferner ohne dies Epitheton als 
Hiiter des Ostens. Aufierdem hat Isvara bei den Tibetern noch 27 andere Namen und 8 Attribute. 
Lex. a. a. O. — 76 ) Manchmal — aber selten — fehlen auch die Figuren der beiden Gazellen 
oder Hirschkiihe. — 77 ) Eine ganze Reihe von Photos und Zeichnungen dieses Buches geben von 
diesen Saulen und hauptsachlich ihren Kapitellen eine eindrucksvolle Vorstellung. Zwei treffliche 
Skizzen findet man bei Carl Forstmann, Himatschal, die Throne der Gotter (Berlin 19^6, 
S. 236/237), wo auch sonst noch mehrere bauliche Details und typische Ornamente zu finden 
sind. — 78 ) Diese Darstellungen sind von den Chinesen entlehnt. Im iibrigen vergleiche die 
Angaben Anm. 20. — 79 ) Die schon in der friihbuddhistischen Kunst iiberaus haufig als Skulptur 
anzutreffende Darstellung eines mythologischen Vogels mit monstrosem Kopf und Hornern statt 
der Ohren. Er ist der geschworene Feind der Na^as und halt deshalb meist im stark gekriimmten 
Schnabel eine Schlange: vgl. z. B. Griinwedel, Mythologie 27, 9 1 oberhalb der Aureole im Bilde 
des Ican-shya roUpai rdo-rje^ 123, die schone Darstellung S. 190, ferner 191 und 192. Das Bild 
eines Na^araja, vom Garuda umkrallt, Reproduktion einer tibetischen Metallarbeit, in Maxi- 
milian Kern, Das Licht des Ostens, S. 219. Sehr haufig sind die Garuda- Darstellungen in 
ihrer weiteren Entwicklung und Umgestaltung zu den Kinnaras und Kinnaris (tib. mi ^am cu 
Lex. 960, wortlich: hafiliches, garstiges Volk) mit verfeinerten, anmutigen weiblichen Gesichts- 
ziigen. Man findet sie derart in der Kunst der Siamesen als Miniaturen in den Handschriften und 
auf den Lackdeckeln und Tiiren der Biicherkasten und -schranke. Eine schone alte Fresko- 
darstellung eines Candrakinnara in Thomann, Pagan, Tafel 3. Der gelaufigste tibetische Aus- 
druck fiir Garuda ist h^yufi. Lex. 163, wo der Garuda auch als „mythical chief of the feathered 
race** und „the golden eagle** bezeichnet wird. In Aniehnung an den letzteren Ausdruck haben die 
chinesischen Buddhisten wohl unter Erweiterung des Begriffs die Bezeichnung Kin ischi niao, 
„V6geI mit goldenen Fliigeln** (Pander, Pantheon, S. 82) gebildet. Weitere tibetische Aus- 
driicke sind: k^yun mo, ga ru da (Lex. 206) und mV' a Idih dban po (Lex. l8l); mong. gharidi 
sibaghun (letzteres: „Voger‘ ganz allgemein). Die lamaistische Terminologie teilt die Garudas 
in mehrere Gruppen ein, die je einem besonderen „Garuda-Fursten*‘ (tib. Vyun gi rgyal po, Edel- 
steinmine, S. 98) unterstellt sind. Skizzen 377 teilen die Namen von vier solchen Fiirsten 
in mongolischer Sprache mit: der machtige Hochmajestatische ; der Machtige mit gewaltigem Kor- 
per; der Machtige, der gewaltig vorgedrungen, und der Machtige, welcher die grofie Verwand- 
lung(sfahigkeit) erworben hat. Pander erwahnt im Pantheon, S. 82/83, drei, bei ihm aber nicht 
abgebildete Garuda -Vertreter; Vyun nag, den schwarzen G., Vyun Vra, den buntfarbigen 
(Lex. 167 sub Vra bo) G., und Vyun gser mig ^Vyel ba, den goldenen G., der die Augen schlagt 
(? Lex. 196 sub ^Vyel ba), Abbildungen dieser drei Garudas bei Oldenburg, Album der 300 
Gottheiten, Tafel 62, Nr. 184, 185, 186. — 80 ) Eine schone Abbildung dieser Sitze in Grube, 
Religion und Kultus der Chinesen; es ist eine Darstellung aus dem Yung ho kung, dem be- 
riihmten Lama-Tempel in Peking. Pozdnejev gibt in Skizzen 41 den tibetischen Ausdruck 
dschabdang, aber nur phonetisch in russischen Buchstaben, so dafi wir damit nichts anfangen 
konnen. Vielleicht stellt dies eine Zusammensetzung von shyabs in der Bedeutung „Zustand, Lage** 
(Lex. 84) dar oder „Modus, Methode, Manier** (ebenda) und ferner von dan, „der erste in bezug 
auf Zahl, Zeit oder Rang, Stand, Reihe** (ebenda 6l 6 sub dan po), Diese Banke der Durchschnitts- 
Lamen sind uns auch noch aus mongolischen Quellen unter dem Ausdruck iabcang oder tebceng 
bekannt, der aber wieder auf das tibetische Wort Vab is^an zuriickgehen mufi, das nach Lex. 57^ 
== t^ab Van. Kiiche (vgl. unsere Karte Nr. 21 !) heifit. Diese Auslegung hat aber wiederum keinen 
Sinn. — 81 ) Diese Kissen, deren es verschiedene Arten gibt, heifien mong. olbok, — 82 ) Tib. brgya 
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byin. Lex. 340, wonach der Ausdruck nur ein Beiwort der Gottheit ist: one who has performed 
hundred yajna (sacrifices); mong. xormusta (tengri), die gute Gottheit der Avesta-Religion, 
Ormuzda, deren Namen uber die Uiguren (F. W. K. Muller, Uigurica III, 2. B. S. 27: xor- 
muzta] Baradijn, Neue mong. Fibel, S. 3^) zu den Mongolen wanderte und hier fiir den vom 
Lamaismus uberhommenen Indra herhalten mufite. Im chinesisch-buddhlstischen Pantheon heiBt 
Indra Ti schi, im japanischen Shaku. — 83 ) Lex. 655*. dril bu, im Sanskrit: ghahia, mong. xongxa 
oder xongxo, Abbildungen von Vajra und Drilbu siehe in Filchner, Das Kloster Kumbum, 
Tafel Nr. 34 bei S. 74- Zum Vajra wolle man noch rdo rje und die Zusammensetzungen damit 
in Lex. 703 — 707 vergleichen. Vajra und Glocke sind auch in einigen Sekten des japanischen 
Buddhismus Kultrequisiten, Japan. Pantheon, Heft V, Bl. 12 Vorders.; der Vajra heiSt dort hine. 
„St66er‘; auch in der Hand einiger, allerdings sehr weniger Gestalten des japanischen Pantheons 
kommt er vor. — 84 ) Skr. aksamala, tib. p*^ren ba. Lex. 844, mong. erike. Mit den Ausdriicken 
p^refi ba bzw. erike sind die Titel vieler lamaistischer Werke und Traktate zusammengesetzt. Die 
Abbildung einer tibetischen Gebetsschnur in Filchner, Das Kloster Kumbum, S. 47* An einer 
im Japan. Pantheon, Heft V, Bl. 1 6 Riicks., abgebildeten Gebetsschnur konnen 64 gleich groBe 
Kiigelchen gezahlt werden, hinter dem 34. und letzten reiht sich je eine groBe, an denen wieder 
je zwei, in Quasten endigende Schniire befestigt sind. Zwei dieser Schniire sind leer, auf die beiden 
andern, an eine der beiden groBen Kugeln gemeinsam gekniipften, sind zwanzig Kiigelchen in 
vier Gruppen zu je fiinf aufgereiht. Die Abbildung scheint ungenau zu seln. — 85 ) Tib. sen gei 
k^ri. Lex. 1275, Griinwedel, Myth. II, 52; mong. arslan-fu tabcang (Griinwedel, Myth. 241 
sub simhasana), Skizzen passim: arsalang-tu tebceng; arsalan(g) ist ins Mongolischc iiber 
die Uiguren aus dem Persischen gelangt (Baradijn, Neue mong. Fibel, 31 ; F. W. K. 
Muller, Uigurica III, S. 72). — 86 ) Lex. 682 und 137* — 87 ) Lex. 682: properly the hall of 
congregation for members in a monastery, but is a term often loosely assigned and is applied 
even to the ordinary antechamber of a temple, was auch insofern zutrifft, als viele Tempel, wie 
wir noch bei der genauen Schilderung sehen werden, derart mit Kultobjekten angefiillt sind, daB 
sowieso fiir eine groSere Anzahl Monche kein Platz mehr vorhanden ist. Die Lehrversamm- 
lungen finden ja ohnehin immer im Vorhof statt, wo auch der Thron fur den Dekan oder Fakultats- 
Khampo steht. Siehe ibid, ^du k^afi du ^du ba: to assemble in the congregation-hall. Mong. ent- 
spricht xural, kalm. xurul, vom Verbum xuraxu: sich versammeln. — 88) Baradijn, Reise nach 
Labrang, S. 212; der Ausdruck selbst findet sich nicht als solcher im Lex.; vgl. dort mgon pa: 
286 und 137. 89 ) Mahakala selbst heifit „der GroBe Schwarze**, was tib. nag po c^en po ist, 

aber in praxi selten vorkommt. Dagegen haben die Mongolen wieder die genaue Ubersetzung des 
Sanskritausdrucks als Yeke Xara; mgon po, im Sanskrit natha, ist vielmehr der Titel oder das 
Epitheton fiir mehrere Gestalten des Pantheons, deren das „Album der 300 Gottheiten** von 
Oldenburg neun verschiedene namentlich anfiihrt. Fiir Mahakala, der sich auch noch in mehreren 
Formen manifestiert, paBt dieser Titel aber ganz besonders. — 90 ) Vgl. Lex. 1032 fs^ogs Van: 
the hall of assembly or congregation. — 91 ) Unkrig, Aus den letzten Jahrzehnten des Lamais- 
mus in RuBland, S. l6 des Separatdrucks in der Sammlung „Untersuchungen zur Geschichte des 
Buddhismus und verwandter Gebiete“ XX. — 92 ) Lex. 310, im Sanskrit caiurmaharaja; auch 
der chinesische Buddhismus kennt diese vier Gestalten in den Vorhallen seiner Tempel. Im 
japanisch-buddhistischen 0 -tera, dem Tempel, stehen sie als Shi tenno, „die vier Himmelskonige“, 
selten an dieser Stelle; statt ihrer finden wir dort die Ni-tenno, die „zwei Himmelskonige”, 
Taishakn und Bonien, d. h. Indra und Brahma, bekannt als die Ni-d (zwei Konige). „Die Ni-o 
sind mit Verstand begabt und Beschiitzer des Buddhismus. DaB sie an den Toren der Tempel 
stehen, bedeutet; Bevor die Menschen zu Butsu (japanisch fiir Buddha) in den Tempel selbst 
eintreten, vemichten die Ni-o mit ihrer Riesenkraft (sie sind auch als reine Athleten, ja 
geradezu Rowdies, dargestellt — vgl. das Bild in Griinwedel, Mythologie, XVI) den bosen 
Willen schlechter Menschen.*' Nach der Deutung eines japanisch-buddhistischen Priesters in 
„Verzeichnis der japanisch-buddhistischen Holzbildwerke in der Sammlung Ellon** — Ethno- 
logisches Notizblatt, Bd. II, Heft 2, Berlin 1901, S. 53. — Als „Welthuter*‘, im Sanskrit 
lokapala, heiBen die vier Herrscher tib. ^jig rien sky on bzi. Lex. 4S5» — 93 ) Maharandsa 
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ist die durch irrtiimliches Lesen verstiimmelte und so in die Schrift iibergegangene mongolische 
Wiedergabe des Sanskritwortes. — 94 ) Die tibetischen Ausdriicke stehen im Lex. an einer 
Stelle, S. 310, unter rgyal c^en sde bzu — Die um die mittlere Silbe gekiirzte Form des tib. rnam 
(t^os) sras findet sich in der Aussprache Namsarai sehr haufig als Name bei den Mongolen. — < 
95 ) Skr. Kubera, die Gottheit des Reichtums, vgl. Griinwedel, Myth., S. 182, 183, Eine tibe- 
tische Darstellung des rnam t^os sras im „Album“, Tafel 94, Nr. 281, die Abbildung einer japa- 
nischen Holzfigur in Griinwedel, a. a. O., S. 182. Vaisravana ist japanisch Bishamon. Die 
Juwelen speiende Ratte (skr. vahula, tib. ne^u le. Lex. 743: ichneumon, Herpestes pharaonis 
represented in Baltistan as a fabulous animal, cat-like and vomiting jewels, mong. cinoa xulu- 
ghuna: die „WoHs-Maus“) des „grofien, goldfarbigen Gottes des Reichtums“, tib. rnam sras gser 
c^en. Pander, Pantheon, S. 99, Nr. 263 (nicht im Lex.) und eines Apostels (Arhat) des Bud- 
dhismus, dem sie sogar den Namen, Vakula, tib. nach Pander ba ku la, gegeben hat; siehe Pan- 
theon, S. 86, Nr. 201, wo auch die Abbildung. In dem bereits mehrfach zitierten Japan. Pantheon 
finden wir merkwiirdigerweise keine Darstellungen der vier Welthiiter. — 95 a) Der erste Ausdruck 
Lex. 1289 unter srid pa, ebenso Bibl. Buddh. XXII, 28, Note 5» und sachlicher gefaSt Lex. 191 : 
the chart or cycle of existence; skr. auch samsaracakra, im Mong. neben der angefiihrten Form 
noch die Ubersetzung orcilang-un kurde. Bei den chinesischen Buddhisten entspricht Hun houei 
(nach Couvreur, Dictionnaire de la langue classique chinoise. Ho kien fou 1904. S. IS^), 
bei den japanischen, die ebensolche bildlichen Darstellungen haben, rin e. — 96 ) Die drei Wurzeln 
oder, wie die buddh. Terminologie sagt, „Gifte“, tib. dug gsum ni. Lex. 626, chin. (Couvreur) 
san tou, san dohu (Haas, Amida Buddha, S. 65; Lange, Thesaurus Japonicus, I, 49)» 

mong. ghurban xoora, sind; Unwissenheit oder intellektuelle Inferioritat, skr. moha, tib. gti mug, 
mong. mungxak, dargestellt durch ein Schwein; Zom, skr. dvesa, tib. ze sdafi ba, mong. urin, mit 
dem Symbol der Schlange — und die bose Begierde, skr. raga, tib. ^dod c^ags, mong. taciyangghui, 
mit dem Bilde eines Huhns. — Vgl. Anthropos, Bd. XXIII, 1928, S. 4^2, sub mungxah, — 97 ) Bose 
Existenzformen sind Hollenwesen, Hungergeister (Pretas) und Tiere, gute dagegen Menschen, 
Titanen (Asura) und Gotter. — 98 ) Eben die in der vorigen Note genannten. Fiir die Aqui- 
valente vergleiche man Anm. 961. — 99 ) Eine Aufzahlung der einzelnen Hollen hat Unkrig in 
seiner Besprechung von Griinwedel, Die Teufel des Avesta und ihre Beziehungen zur Ikono- 
graphie des Buddhismus Zentralasiens, im „Anthropos**, Bd. XXI, 1926, S. 1064/1065, gegeben. 
Dort sind die Sanskritausdriicke umschriftet, die in Tibetisch, Mongolisch und Chinesisch aber 
auch in den Originallegenden. Im folgenden Jahrgang der genannten Zeitschrift lieferte dazu 
von Zach eine Liste der mandschurischen Aquivalente. — 100) Tib. gsin rje gsed, nur als gsfn 
rje im Lex. 1248, dagegen ebenda 1249 in zwei Sondermanifestationen als „schwarzer“ und „roter“ 
Herr des Todes, gsin rje gsed nag po bzw. dmar po^ die beide im „ Album** unter Nr. 7 1 (noch mit 
dem Zusatz dgra: feindlich. Lex. 277) und 72 abgebildet sind; mong. gewohnlich erlik xaghan 
(Erlik Chan), „der wilde Herrscher** oder erlik tonilghan uiledukci, „der Wilde, welcher die Er- 
losung tatigt, bewirkt**. — 101 ) Siehe Anm. 9^1, Nr. 2. — 102) Anm. 9^4 J ferner in dem- 
selben, dort zitierten Traktat: „Was ist die Grundlage (fiir die Erlosung)? — Ein erhabener, 
kostbarer menschlicher Leib** („Uiugen kemeku yaghun bui kemebesii kumiin erdeni-in degedu beye 
buyu*). Allen andern Wesensklassen, auch jenen, die in der Rangstufe hoher wie die Menschen 
stehen, sind spater oder friiher bemerkbar werdende oder sich auswirkende Mangel zueigen, welche 
die Buddha-Partikel nicht zur Entfaltung kommen lassen. — 103 ) Die zwolf Nidanas, tib. rten 
^brel, nach Lex. 537 kontrahiert aus rten par ^brel bar ^gyur ba, mong. sitiin barildulgha, chin. 
{shill erh) yin yen und japan, (juni) in en, sind ebenfalls in der Anm. 99 zitierten Besprechung 
im „Anthropos**, S. 1062/1063, aufgezahit. Die uigurischen Ausdriicke sind nach F. W. K. 
Muller, Uigurica II, S. 13/^4 hinzugefiigt. Auch Tsongkhapa hat sich eingehend mit dem Pro- 
blem der Nidanas befafit, wovon wir uns in seinem „Stufenweg zum Heil** iiberzeugen konnen. 
Die „Geographie‘* des Mindschul Chutuktu weifi S. 36 von einer imLex. nicht erwahnten Ort- 
lichkeit namens rgya so in Zentraltibet zu berichten, wo der Reformator eine Zeitlang ein Ein- 
siedlerleben fiihrte und imter der Inspiration einer Gottheit einen „Hymnus auf die Nidanas**, 
rten ^brel bsiod pa, dichtete. Im Kandschur beschaftigen sich 7 kleine Traktate mit den Nidanas, 
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Beckh, Verzeichnis 172. — 104) Die seeks Sinnesorgane sind: Augen, Ohren, Nase, Zunge, 
Korper und Geist. — 105) Vgl. de Harlez, Vocabulaire bouddhique sanscrit-chinois, S. 20 : 
Les 12 causes productrices (de Texistance). In der Fufinote dazu spricht de Harlez von 
17 Momenten (sujets) — die restllchen funf sind darin enthalten. Es gibt japanische bildliche 
Darstellungen des Bhavacakra, an deren Peripherie auch tatsachlich 17 Momente figurlich fest- 
gehalten werden. — 106) Die mongolische Bezeichnung fiir dieses Ungeheuer ist mangihus. — 
107) Vergleiche dazu Lex. 180 sub mk ^an slob; der ganze Ausdruck nur in Bibl. Buddh. XXII, 
S. 95/96* — 108) Siehe Anm. 1053. — 109) Das Wort ist bereits oben im Text, S. 13 und 
Anm. 88, erklart. — 110) Ebenda. — HI) Baradijn, Reise nach Labrang. Weder S. 213 
noch der Bericht enthalt eine Erklarung des Ausdrucks. D undung ist — die Wiedergabe bei 
Baradijn in russischer Umschriftung lalit das bei unserer Transkription nicht erkennen — ein 
verdoppeltes ^dun, Lex. 660/661, ein ehrender Ausdruck fiir die Gebeine oder sonstigen Uber- 
reste eines Verstorbenen. Speziell ist a. a. O. noch sku ^dun erwahnt: the remains of a lama, 
or those of a king; also a tombe wherein the remains of the dead are deposited, also in 
der vorliegenden Verdoppelung ein fiir mehrere Tote bestimmtes und sie aufnehmendes Mausoleum. 
Dazu vergleiche man noch das ebenda erwahnte ^dufi rten: funeral pyramid containing relics, 
wobei auf das uns schon hinlanglich bekannte me ^od rten verwiesen ist. — 112) Es sind das 
d^a Idan, ^bras spufis und se ra, als Vox memorialis heute in Tibet kurz Ssengbragessum 
(Cybikov, Palomnik, S. 281) genannt; korrekt se ^bras d^e gsum, nicht im Lex. - 113) dus 
kyi ^k^or lo. Lex. 632; mong. cah~m kiirde. — 114) Tib. kye rdor (fiir rdo rje). Lex. 40 : name 
of a terrific Tantrik deity, oder dgyes rdor (Edelsteinmine, 25), vgl. dgyes. Lex. 276/277 : d^yes 
pa rdo rje, — 115) Diese Landsmannschaften heifien Khamtsan, lit. Vams ts^an. Lex. 142; 
unsere Definition halt sich an die Angaben von Cybikov; Sarat Chandra Das formuliert: 
this term is applied to the quarters in a monastery reserved for the accomodation of the monks 
of a particular section of people or of some special community or those coming from one parti- 
cular locality. — 116) Von t^ob pa, Lex. 594» ini Sinne von: to get, obtain, procure, receive, wo- 
durch ja auch die Bestimmung des Gebaudes, k^an, fiir den vorliegenden Fall charakterisiert ist. 
— 117) Reise nach Labrang, 21 1. — 118) Korrekt hochstwahrscheinlich sde yahs ~ k^yams: 
court, court-yard, doch liegt auch andererseits angesichts der bei Baradijn, Reise 2II, vor- 
liegenden nur phonetischen Wiedergabe der Gedanke nahe, ob nicht auch eine Konfrontierung 
mit bde, Lex. 668: happiness, welfare, safety, prosperity etc. und yans pa, ebenda 1 1 28, wide, 
broad, also etwa „ausgedehnte Wohlfahrt“, moglich ware, um so mehr, als ahnliche Benennungen 
fiir Ortschaften und Kloster in der lamaistischen Terminologie nicht ungewohnlich sind. — 
119) Als bestes Buch diirfte zu empfehlen sein die hier so oft zitierte „Mythologie des Bud- 
dhismus in Tibet und der Mongolei** von Albert Griinwedel, s. Z. Abteilungsdirektor am Ber- 
liner Museum fiir Volkerkunde, Leipzig, F. A. Brockhaus, 1900. Die deutsche Ausgabe dieses 
Werkes ist heute schon ziemllch selten geworden. Haufiger begegnet man in Antiquariatskatalogen 
der franzosischen Ubersetzung von Ivan Goldschmidt. Dann ist zu nennen: „Das Pantheon des 
Tschangtscha Hutuktu. Ein Beitrag zur Ikonographie des Lamaismus* von Eugen Pander, 
Professor an der Universitat Peking, herausgegeben und mit Inhaltsverzeichnisscn versehen von 
Albert Griinwedel (Veroffentlichungen aus dem Koniglichen Museum fiir Volkerkunde, I. Bd., 
2./3. Heft, Berlin 1890). 1889 war von Pander, der fiir das Berliner Museum in China sehr 
reichhaltige Sammlungen angelegt hat, in der Zeitschrift fiir Ethnologic, Heft 2 des genannten 
Jahrgangs, erschienen: „Das lamaistische Pantheon.** Griinwedel erweiterte und prazisierte 
seine „Mythologie** in zwel Heften der von der Russischen Akademie der Wissenschaften heraus- 
gegebenen „Bibliotheca Buddhica**, Nr. VI, „Beschreibung der buddhistischen Sammlung des 
Fiirsten E. E. Uchtomskij**, eine sehr wertvolle Arbeit, die aber hier wegen des russischen Textes 
im ersten Heft — das zweite enthalt nur die Abbildungen — vielen unverstandlich bleiben diirfte. 
Leichter ist aus derselben Bibliotheca Buddhica Nr. V fiir den des Russischen nicht Kundigen zu 
handhaben: „Sammlung der 300 Gottheiten* von S. Th. von Oldenburg. Es enthalt ein zwei 
Seiten langes Vorwort in russischer Sprache, in dem das Verhaltnis zur Ausgabe von Panders 
„Pantheon** Insofern erortert wird, als dies „Album*‘, wie wir es hier in unsem ZItaten immer 
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nennen, auf dasselbe Original, namlich auf das durch die Initiative des Tschangtscha Hutuktu 
herausgegebene, zuriickgeht. Beide Ausgaben erganzen sich. Die Pandersche enthalt nur 190 aus 
einer schlechten xylographischen, chinesiscben Vorlage abgezeichnete Darstellungen, dafur aber 
die chinesiscben Beschriftungen der Gottheiten, Heiligen usw. Der Text hierzu enthalt die Sanskrit- 
ausdriicke und Transkriptionen der tibetischen nnd chinesiscben Namen sowie die wertvollen An- 
merkungen Griinwedels. Die Oldenburgsche Ausgabe gibt alle 3^^ Darstellungen des Ori- 
ginals wieder. Sie sind nicht aus den Serien gerissen — was fiir Bestimmungen von Gottheiten 
usw. oft sehr wichtig ist — , in tadellosem Rotdruck mit tibetischen Unterschriften nach einer 
prachtigen Vorlage hergestellt und mit einem alphabetischen tibetischen Index von acht^ Seiten 
versehen. Dafi auch die „Mythologie“ von Griinwedel prachtig und reichhaltig illustriert ist, 
braucht wohl nicht erst gesagt zu werden. — 120 ) Im Sanskrit dakiniy tib. mV a ma^ Lex. 180, 

mong. ohtar^hui-dur yabukci: am Himmel wandelnd — 121) Skr. ista, tib. yi dam oder yi dam 
lha. Lex. 1133; zu ihnen gehoren Guhyasamaja, Cakrasamvara, Bhairava und iiberhaupt alle 
hoheren tantristischen Gottheiten. — 122) Skizzen 4^0. 123 ) Z. B. Schmidt-Bohtlingk, 

Verzeichnis, Nr. 347: sans rgyas kyi mts^an Ifia ston bzi br^ya Ina bcu rtsa isum pao. „pie 5453 
Namen Buddhas, Nr. 372 — 4: '^p^ags pa ^jam dpal gyi mts^an yan dag par brjod pa: „Die Namen 
des ehrwurdigen Manjusri in wahrhafter Weise vorgetragen ‘, Nr. 372 — II: rje btsun ma ^p*^ags 
ma sgrol mai mts^an brgya rtsa brgyad pa: „Die 108 Namen der gottlichen und ehrwurdigen Tara.'* 

— 124 ) hag dhafi bio bzan, der sog. Londol Lama, klofi rdol bla ma, — 125 ) '^jig rten las '^das 
ma ^das hyi bsrun bsrun rgya mts^oi mts^an t^o. — 126 ) So Baradijn, Bibl. Buddh. XXII, S. 87, 
Anm. 2 . — 1 27 ) Siehe das Bild in Labbe, Chez les Lamas de Siberie. — 1 28 ) Lex. 1 2 1 5 : the casting, 
founding of metal, und ebenda 88 sub shu, aber auch 89: blugs sku: a cast image. — 129 ) Skiz- 
zen 44. — 130 ) A. a. O. 44, Lex. 90: image. — 131 ) Skizzen 44, in den Worterbuchern Portrat, 
Bild. — 132 ) ses rob rgya mts^o. — 133 ) Der tibetische Titel in Bibl. Buddh. XXII, 07 : rje 
bdag hid Ven po sogs kyi sku brhan ^ga zig gi lo rgyus cun zad brjod ma mham par ^os pai giam 
gyi p^reh ba. — 134 ) mgon med zas sbyin, Lex. 286. — 135 ) Vgl. Lex. 62; naclx Baradijn: die 
posthumen Vermachtnisse des Konigs sroh btsan sgam po. — 136 ) Vyab ^jug. Lex. 157 * ^ — 
137 ) Skr. dharmakaya, tib. c^os sku. Lex. 429* mong. nom-un beye. — 138 ) oder Odiyana, tib. 
,0 rgyan oder ,u rgyan. Lex. 1352. Von hier stammte auch Pasmasambhava, der grofie Tantriker, 
der deshalb auch ,or rgyan rin po Ve genannt wird, ebenda. — 139 ) Skr. sambhogakaya, tib. Ions sku 
(Baradijn) oder Ions spyod sku, vgl. Lex. 1225, mong. tegiis jirghalang-tu beye. — 140 ) rnam 
snah gahs can mts^o rgya, vgl. Lex. 761, Vairocana, der Name des Buddha Sakyamuni in seiner 
„seligen Gestalt" in der Welt der Gotter, Akanistha. Khadub (mV as grub) sagt in seiner „Uber- 
sicht der Tantras" (rgyud sde spyi rnam), dafi in Ubereinstimmung mit dem Caryatantra- System 
die selige Gestalt des Buddha Sakyamuni als rnam snah gahs Ven mts^o, als „gro6es, allichtes 
Schneemeer" erscheine. Bibl. Buddh. XXII, S. 20, Anm. 3- — 141 ) Tib. nor bu Vu sel. Lex. 745 
und 421, wortlich: Wasser-Glas-Juwel. — 142 ) dri za, Lex. 653, Halbgottheiten, die aus einer 
besonders durch Geriiche ausgezeichneten Gegend, Gandhamadna, in den Himalaya- Bergen stammen 
sollen und sich nach dem Glauben der Tibeter als Insekten inkamieren, die um Platze mit starken 
Geruchen, gleichviel welcher Art, herumschwarmen. — 143 ) nirmanakaya, tib. sprul sku, chin. 
houd chenn, mong. xubilghan-u beye; dieser Begriff wird uns in dem Kapitel iiber die Tulkus 
oder Wiedergeburten noch besonders beschaftigen. — 144 ) Skr.; so auch in das Tibetische 
iibergegangen. Lex. 1216. — 145 ) Die nicht festzustellende tibetische Wiedergabe ware lha skyoh, 
dagegen kommt bei Griinwedel, Weg nach Sambhala, 23b 3 und 24a I die im Lex. auch nicht 
zu findende Umschriftung de ba pa la vor. — 146 ) Der Name ist natiirlich chinesisch, lafit sich 
aber nicht naher identifizieren. — 147 ) Die tibetische Originallegende in Bibl. Buddh. XXII, 
S. 21, Anm. I, bietet t^ah t^e juh /im Lex. nicht nachzuweisen) ; nach einer von Baradijn ebendort 
angefiihrten Mitteilung von V. M. Aleksejev ist es wahrscheinlich der zweite Herrscher der 
T*^ang-Dynastie, namens T*^ai-Tsung, der von 627 — 650 regierte, was also mit der Periode 
Ssrongtsangampos zusammenfallt. — 148 ) ra sa ^p^rul snah. Lex. 1 1 61, wo auch die eben mit- 
geteilten Angaben zu finden sind. Vergleiche auch Griinwedel, Die Tempel von Lhasa, passim. 

— 149 ) bal bzd Vri btsun, die nepalesische Konigstochter, ist ohne das Epitheton Vri btsun (bei 
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Baradijn irrtumlich btsan) (vgL Lex. 1 004) erwahnt in Lex. 868. — 150) ^od zer go c^a (vgl. 
Lex. 1120), der erste Herrscher der Dynastie Thakuri, der in der ersten Halfte des 7- Jahr- 
hunderts n. Chr. in Nepal regierte. — 151) jo bo mi bskyod rdo rje. — 152) ra mo c^e. 
Lex. 1160, wo auch von der in Rede stehenden Statue des jo bo mi bskyod rdo rje, die hier 
aber nicht genannt wird, die Rede ist. — ■ 153) sron btsan sgam po, der ^Religionskonig *, c^os 
rgyal, der 629 — 650 regierte. Siehe die tibetischen Abbildungen auf dem Umschlag und S. 47 der 
„MythoIogie“ von Griinwedel. — 154) Z. B. die Darstellung des 3. GroGlama von Taschi- 
Ihunpo in „Weg nach Sambhala'*, S. 3. — 155) Dazu gehoren u. a.: das Messer, tib. gri gug, skr. 
kartrka; die Wurfschlinge, zags pa, pasa: die Keule, be con, gada; das krumme Messer, 
gri; das Schwert, ral gri, asi; das Beil, dgra sta, parasu; der Hammer, ba, mudgara; der 
Haken, Icags kyu; eine andere Keule, ben; eine eiseme Fessel, Icags sgrog; die Keule aus eineni 
Kinderskelett, dbyug pa, und der Dreizack, k^a tvatn rise gsum, trisula. Nach Pander, Pan- 
theon, S. 108 und no, wahrend S. 109 die Abbildungen dieser Marterwerkzeuge gegeben sind. 

— 156) Skr. mala, Girlande, dasselbe wie tib. ^p^ren ba, mong. erike. — 157) Mongolisch 
nach Skizzen 47* degedii amughulang-fu burxat und amughulang-iu burxat; tibetisch: si bai 
hams can. — 158) Lex. 648 mit Bezugnahme auf Griinwedel, Mythologie. Die Silbe drag 
bedeutet: heftig. Lex. 647, gsed lafit sich als alleinstehendes Wort nicht eruieren; es kommt 
haufig in ZusEinunensetzungen vor. — 159) Zuerst, soweit uns bekannt, durch Pallas in seinem 
klassischen Werk eingefiihrt. — 160) Die mongolischen Bezeichnungen sind hlerfor nach Skiz- 
zen 51 : I* iidsugurgekiii baidaUtan, 2. baghatur batdal-tan und 3* siirkei oder ghoa busu baidaU 
tan. Tibetisch werden alle drei Gruppen unter der Bezeichnung ^k^ro bo (vgl. Lex. 178: 
k^ros pa), skr, krodha, zusammengefalSt. — 161) Wird noch bei der Beschreibung der Tempel 
geschildert werden. — 162) Siehe z. B. das Bild des nackenden Asketen: „Un exemple de 
Teffet de ,Toumo*‘* neben S. 209 bei David- Neel, Mystiques et magiciens du Thibet. — 
163) k^a btags. Lex. 123, wo auch einige Arten aufgezahlt sind; daneben gibt es dafur nach einer 
Angabe von Baradijn in Bibl. Buddh. XXII, S. 7^* Note 5* auch die Ausdriicke: lha rdsas, lha 
dar und lha gos (das erste; etwa „G6tter-Materiar‘, Lex, 1057 sub rdsas, das zwelte: „Gotter- 
Scharpe“, Lex. 620 sub dar, das dritte: „G6tter-Kleid“, Lex. 23 1 sub gos). — 164) Sie sind 
nach Angaben des Khampo Lama Agvan Dordschi von Baradijn zusammengestellt und erortert 
in Bibl. Buddh. XXII, S. 88 — 94. — 165) Lex. 69: the eight auspicious signs or emblems. — 
166) Die hier erwahnten Bezeichnungen, wie auch in den nachstehenden Anmerkungen, immer in 
der Reihenfolge: Sanskrit, tibetisch, mongolisch; die bei den einzelnen Gliickszeichen im Text 
gegebenen Erklarungen nach Skizzen 86/87. — chatira, gdugs dkar (das Pantheon hat eine 
Gottin gdugs dkar mo, Griinwedel, Myth. 95; vgl. Lex. 660), caghan sikiir. — 167) matsya, 
gser ha, altan jighasun; der Jambu-Flufi durchstromt unser Dvipa; er heifit mong. „Flu6 der 
Seligkeit und des (religiosen) Vorteils** — tusa jirghalang-un ghol. Den Darstellungcn dieser 
Fische werden wir noch wiederholt bei den Deckendekorationen der Tempel begegnen. — 168) ian- 
kha, dun dkar, caghan labai. — 169) padma, pad ma, caghan padma. — 170) kalasa, bum pa, 
bumba oder xomxa, schon oben bei der Beschreibung der Stupas erwahnt. — ' 171) nandyavarta, 
dpal be*'u, uldsei utasun. — 172) dhvaja, das bekannte rgyal mts^an, ilaghuksan-u cimek (oder 
temdek). — 173) cakra, ^¥or lo, kiirde. — Uber den Ursprung dieser acht Gliickszeichen gibt 
es nach einer Angabe von Baradijn eine von dem gelehrten Lama Sarbain, einem uns zeit- 
genosslschen Burjaten, mitgetellte Legende: Als Buddha, der Meister, noch auf dem Wege war, 
die Heillgkeit zu erlangen, und von der Selbstvertiefung schrecklich mitgenoftimen war, brachte 
ihm Sujata ein Milchgericht. Der Meister nahm die Gabe an und erblickte auf der Oberflache 
der Milch den Widerschein der acht Objekte. Da erkannte er in ihnen Zeichen, die ihm be- 
deuteten, dafi er dem Ziele, dem Gewinn endlosen Gliicks, nahe sei.” Bibl. Buddh. XXII, S. 7^» 
Anm. 2. — 174) dkon mc^og bstan pai sgron me. — 175) Bibl. Buddh, XXII, S. 08; bkra 
rdsas brgyad kyi rnam bsad bkra sis dga ston. — 176) Skr. saptaratnani, tib. rgyal srid sna bdun, 
Lex. 3x4 nebst Aufzahlung, mong, dologhan erdeni. — 177) Tib. ^k^or lo sgyur ba, mongolisch 
umschriftet cakravoarti oder iibersetzt cak-nn kiirde ergiguliikei. — 178) Siehe Anm. 173* 

— 179) cintamani, nor bu oder yod bzin nor bu, cintamani erdeni (letz teres das iiber die Uiguren 
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zu den Mongolen gelangte Sanskritwort ratna), — 180 ) stri, bisun mo, xatun. — 181 ) mantrin, 
blon po, tusimeh — 182 ) hastin, ^lan po c^e, dsaghan. — 183 ) asva, rta mc^og, degedu morin; 
der tib. Ausdruck: Pferde-Kostbarkeit, der mong.; das erhabene Pferd. — 184 ) senapati, dmag 
dpon, cerik-un noyan, — 185 ) Mong. cughuca oder ciigiice genannt. — 186 ) Skizzen 89: Zuerst 
brachte man ihnen Wasser zum Waschen der FiiSe, dann solcbes fiir das Gesicht. Unter und vor 
ihre Sitze wurden Blumen gestreut, Raucherwerk verbrannt und ihnen schliefilich Speisen vorgesetzt. 

— 187 ) Und zwar im AnschluB an den unter den Lamaisten stark verbreiteten Text eines Opfer- 
hymnus unter dem Titel „Der Konig der Wunschgebete fiir die guten Handlungen**, im Skr. 
aryabhadmcaryapranidhanaraja, tib. ^p^ags pa bzafi po spyod pai smon lam gyi rgyal po, mong. 
xutuktu sain yabudaUun irugel-un xagham — 188 ) Tib. mar me. Lex. 954. mong. yeke dsula, — 
189 ) Tib. bdug spos, vgl. Lex. 666. — 190 ) Bibl. Buddh. XXII, S. 9^: Tib. der Reihe nach: me 
loh, gi Ivan, zo, dur ba, bil ba, dun dhar, li k^ri und yuns dkar. — 191 ) Mong. iabun hiisel oder 
tabun cixula kiisekiii. ~~ 192 ) Lex. 593- — 193 ) Lex. 56, wo man auch die damit zusammen- 
gesetzten Ausdriicke vergleichen wolle. Auch das Mandschu-parang, dem wir bei der Be- 
schreibung der Tempel ofter begegnen werden, ist im Grunde genommen ein solches Mandala, bei 
dem allmahlich die auf der Scheibe nur angedeuteten Weltspharen zum Palast entwickelt wurden. 

— 194 ) Die kostbareren Mandalas zeigen auBer den Darstellungen der vier Hauptkontinente auch 
noch solche der Insein, die zwischen ersteren im Meere liegend angenommen werden. Solch ein 
Mandala heiBt glin bzi glin p^ran brgyad: die vier Kontinente und die acht kleinen Kontinente. 


Anmerkungen zu Kapitel 11. 

195 ) gser Van Ven mo. Lex. 1310; gser Van fur sich allein ist auch der Name eines 
Damonen, a. a. O. — 196 ) gser sdofiVen moisdon ist eigentlich nur der Stamm eines Baumes, steht 
hier also als pars pro toto: Lex. 720 sdon po; Palomnik; S. 25. — 197 ) Filchner, Kumbum, 
S. 48. — 198 ) Skr. simhadhvani, Huth, B. M. I, 176, Note S* tib. sen gei ha ro;; sen ge ist der 
Lowe, den Tibetern nur mythologisch bekannt: Lex. 1274; ha ro. Lex. 346: a loud, deep voice; 
sen ge kommt als Bestandteil vieler Namen vor. — 199 ) L. R. II, S. XV; rin Ven brtson ^grus 
rgya mts^o. Lex. 1183, 1016, 306; er war ein Lama, der sich den religiosen Betrachtungen 
eifrig widmete. — 200 ) Palomnik, S. 25. — 201 ) Der tibetische Ausdruck byams pa mgon po 
bedeutet eher: Maitreya, der Beschiitzer; das Wort „Erl6ser ‘ ist hier nach Cybiko v, Palomnik, 
25, ubernommen. — 202) sku ^bum byams pa glih; shu. Lex. 88, Leib, dann aber auch als Ab- 
kiirzung fur shu '^bag: Bild, ^Statue, a.a.O.: '^bum: looooo. Lex. 920 (shu '^bum, a.a.O. 90, 920); 
byams pa, Maitreya, Pali: Metteyya von maiiri, Pali: metta, selbstlose Liebe, Nachstenliebe, 
caritas; eine der hochsten buddhistischen Tugenden, die uns sowohl unter den paramitas als auch 
den sog. „Vier Unermefilichen* (brahmavihara-bhavana), den „Kontemplationen des Lebens in 
Gott*', begegnet (Olcott-Seidenstiicker, S. 256, 240) begegnet. (Die „Vier UnermeBlichen", 
skr. catvaryapramanani, tib. ts^ad med bzi, vgl. Lex. 1023, mong. diirben cahlasi ugei, sind mit den 
Aquivalenten in Sanskrit und Tibetisch: a) Mitleid, haruna, shin rje, b) die eben genannte Liebe, 
byams pa, c) Freude, mudita, dga ba und d) Ruhe, upehsa, isah shoms.) Lex. 885 : kindness, love, 
affection; glih, skr. dvipa, Welt, Kontinent, Land, Lex. 257, dann aber auch speziell, a.a.O. 258: 
a large monastery; a monastery isolated in its greatness and separate from other jurisdiction. — 
203 ) Die Verwendung dieser gekreuzten Vajras als Ornament ist iiberaus haufig. Der Sanskrit- 
ausdruck ist visvavajra, tib. sna ts^ogs rdo rje. Lex. 766, Griinwedel, Myth. 246, woraus die 
Mongolen, bei denen das Symbol heute auf einigen Brief marken vorkommt, einnatsokdordschi 
(nacohdorji) gemacht haben. Auf den Darstellungen des Dhyanibuddha Amoghasiddha mit 
seiner Sakti (weiblichen Energie) in der sog. yah yam-Stellung halt letztere die gekreuzten Vajras 
(Griinwedel, Myth. loi), ebenso die (jottin Usnisavijaya, tib. gtsug tor rnam par rgyal ma. 
Lex, looi ; Griinwedel, a. a. O. 151. vor der Brust; besser erkenntlich im „Album“, Tafel 55, 
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Nr. 164. Das Sitzen mit untergeschlagenen Beinen In der Buddha- Haltung wlrd rdo rjei skyil krun. 
Lex. 706: mystical posture, the posture of sitting cross legged, mong. dsabila^hat oder dsahi- 
ladsu sa^huksan genannt. — 204 ) Diese Handstellung findet sich, wenn wir uns recht erinnern, 
auf einigen Jataka-Darstellungen, den Illustrationen aus friiheren Existenzen des Buddha Saky- 
amunl. — 205 ) Mi-le als Wiedergabe der belden ersten Sllben von Maltreya, Fo die erste Silbe 
von Buddha, fruher „Bud‘* gesprochen. — 206 ) Vgl. z. B. Beilage I : Die Namen und Darstellungen 
der 18 Lo han (Arhats) in Pokotilov, Der Wu t^al Schan, seine Vergangenheit und Gegenwart, 
St. Petersburg 1893 (russ.), S. 140 — 142. — 207 ) Von ihrer Bestlmmung und den Frommig- 
keitsiibungen, die auf diesen Planken vollzogen werden, ist im Text unseres Buches noch ausfuhr- 
lich die Rede. Hier sagen wir nur so viel, da6 die Bezeichnung der Handlung auf die Bretter 
selbst iibergegangen ist, denn Kiang-tschag, ein Wort, das wir in der Umgangssprache im Amdo- 
Gebiet antreffen, ist das schrifttibetische rkyan p^yag. Lex. 7^: salutation by prostrating one’s 
self on the ground with the hands and feet stretched out. Frau David-Neel gibt in „Mystiques 
et magiciens du Thibet**, S. 257, die zentraltibetische Aussprache durch kyang tchags wiedcr. 
■— 208 ) Orthographisch: rnam bcu dbah Idan. — 209 ) Der terminus technicus fiir das „Om 
mani padme hum**, tib. yi§ drug oder yi ge drug ma. Lex. II34. mong. jirghughan iidsiik. 

- 210 ) L ex. 1207; Ian ts^a oder Ian dsa; Schrlftproben siehe u. a. Griinwedel, Myth. 196, die 
Segenswunschformel „Sarvamangalam' und Forstmann, Himatschal, Hi, 1 12. — 211) Diese 
Darstellungen weisen eine gewlsse Ahnlichkeit mit Denkmalern der babylonischen, ja sogar agyp- 
tlschen Kunst auf. Von vielen Archaologen wird die Ansicht einer Beeinflussung der zentral- 
asiatischen Schopfungen durch jene Vorderasiens vertreten. Andererselts konnen aber auch welt- 
anschauliche, astronomlsche, astrologische und medizinische Anschauungen im Berelch des 
Lamaismus auf babylonischen, wenn nlcht gar agyptischen EinfluB iiber das Blndeglicd Indlen 
zuriickgefiihrt werden. Zum mindesten zeigen sie iiberraschende Analoglen. — 212) Vgl. Frau 
Alexandra David-Neel, Mystiques et magiciens du Thibet, S. 106 — 109: L’arbre mira- 
culeux de Tsong-khapa, wo, nebenbei bemerkt, das Geburtsjahr des Reformators mit 1555 
gegeben ist. Bei der sonst bewunderungswurdigen und jeder Kritik standhaltenden Genauigkeit 
dieser Forscherin erregt dieser Fehler Erstaunen. — 213 ) Palomnik, S. 26. Frau David-Neel 
sagt a. a. O. S. 108 : «. . .un chorten-reliquaire, haut de douze a quinze metres, se dresse au milieu 
d’un temple... » — 214 ) Skizzen lOO; bezel chnend fiir den Lamaismus ist, dafi das Tantra- 
System hier an erster Stelle f Iguriert. Wir hatten an dessen Stelle die Sutra- Abteilung erwartet ; 
es ergibt sich somit hier folgende Einteilung: a) tantrapitaka, tib. rgyud sde snod, mong. tarni- 
in oder toktaghal-un aimak saba; b) vinayapitaka, ^dul ha sde snod, winai-in oder nomoghatxaxa- 
'in aimak saba, und abhidharmapiiaka, mnon c^os sde snod, ile nomlal-un oder ilerkei aimak saba, 
Nicht recht im Einklang dazu will uns aber ein mongolisches Zitat stehen, das Pozdnejev a. a. O. 
ohne Ubersetzung angibt und das lautet: ghurban aimak saba bar ghurban aimak surtaghun inn 
nomogkotxaxu-'in aimak saba bar saksabat-i surxu, sudur-un aimak saba samadi-yi surxu, ilete-in 
aimak saba bar bilikd surxu-lugha ghurban bolai, d. h. „die drei Abteilungen enthalten die drei 
Lehr-Bestandteile : die Abteilung des Vinaya lehrt die moralischen Verpflichtungen, die Abtei- 
lung der Sutras lehrt die Betrachtung (skr. samadhi), die Abteilung des Abhidharma lehrt die 
Weisheit — das sind im ganzen drei**. Wo bleibt da das an erster Stelle stehende Tantra-Sy stem ? 

— 215 ) Die Bodhlsattvas der geistlichen Betrachtung, die aus den Dhyanibuddhas als geistliche 
Sohne emanleren. Es sind die folgenden: a) Samantabhadra, tib. kun tu bzah po. Lex. 25, mong. 
xamugh-a sain, b) Vajrapani, p^yag na rdo rje. Lex. 832, wacir barikci, c) Ratnapdni, rin c^en 
P^y^i (Lex. 1183, 830), erdeni barikci, d) Padmapani, tib. nur transkrxblert : padma pa ni. 
Lex. 779 * mong. ebenso: badmabani und e) Visvapdni, sna ts^'ogs p^yag (nicht nachzuwelsen, 
rekonstruiert: Lex. 7^6, 832), mong. nicht identifiziert. Zur Sache vgl. Koeppen, Die Religion 
des Buddha, Bd. II, S. 27, wo vor allem hlnslchtlich der Einfiihrung der Lehre von den Dhyani- 
boddhisattvas und ihres Kultus die Note 2 zu beriicksichtigen ist. 216 ) Cybikov, Palomnik, 
S. 27, Abb., und Filchner, Kumbum, S. 123, Abb., in beiden FUlen Rlndenstiicke ; dazu in letz- 
terem Buche die Abb. von Zweigen mit Blattern und Bliiten, Tafel Nr. 23, 24, und ein Stamm, 
Tafel Nr. lo. — 217 ) Lex. 996: tsan dan; die Species dkar po (welB) ist im Lex. nicht er- 
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wahnt, mong. heifit sie ca^han zandan oder candan, skr. candana. — 218 ) Hiibotter, Beitrage 
zur Kenntnis der chinesischen sowie tibetisch-mongolischen Pharmakologie, Berlin -Wien 19^3* 
S. 67: tsandan dhar po, caghan zandan, Santalum album L. v. Myrtifolium Roxb.: ..Heilt die 
durcb Reizung entstandene Hitze der Lunge und des Herzens." Im mongolischen Text des 
,,RaUyan-un )iruken\ nach dem diese Stelle iiber die russische Ubersetzung zitiert ist: caghan 
zandan aghuski priiken-u iihdereksen xalaghun-i arilghayu, AuGer dem weifien gibt es auch noch 
einen roten und gelben Sandel, ersterer tib. tsandan dmar po, Lex. 996, mong. ulaghan zandan, 
Pterocarpus santalinus (?), der wie der weifie in der lamaistischen Heilkunde Verwendung findel 
(Hub otter, a. a. O.) und einen gelben, tib. tsandan ser po. Lex. a. a. O., mong. sira zandan, 
uber den aber sonst nlchts weiter bekannt ist. — 219 ) So an einer Stelle in Tsongkhapas „Stu^en- 
weg zum Heil" als Opfergabe erwahnt; ebendort auch der Sandelbaum im Gleichnis. Anschliefiend 
sei erwahnt, dalS der Kultus auch ein Officium kennt, dessen mongolischer Titel, erwahnt in 
Skizzen 141, 310, ,,coktu zandan dsalbariF, „Das majestatische Sandel-Gebet", lautet. 
220 ) L ex. 996. So der sog. „Gro6e" und „Kleine Dscho" in Lhassa und eine Statue in Peking, 
die sich in einem Tempel befindet, den Kaiser K^ang-hsi im Jahre 1688 nebst einem Lama- 
Kloster erbauen lieB. — 221 ) Filchner, Kumbum, S. 104 — ill seine eigenen Beobachtungen, 
die anderer Reisender: S. 1 1 1 — 127. Damit diirfte die uns bei Herausgabe des Buches — 1906 — 
erreichbare Literatur zur Sache erschopft sein. — 222 ) Palomnik 27. — 223 ) Mdngkezuyeb, in der 
Endimg russifiziert aus dem mongolisch-kalmukischen mongke, ewig, und dem tib. jo, Herr. Sein 
Monchsname war Lob sang Scharab, kalmiikische Aussprache des tib. bio bzah ses rah. Er 
wurde im Jahre 1846 geboren. — 224 ) Der kalmiikischeTiteldieserReisebeschreibung, vender eine 
deutsche Ubersetzung in Arbeit ist, lautet: „bagha dorboi nutughai baza bakmn tobodiin oron-du 
yabuhsan tduke'\ „Erzahlung von der Reise des Basa Bakschi aus dem Gau von Klein-Dorbot 
ins Land von Tibet." A. M. Pozdnejev hat den halmiikischen Text mit einer russischen Uber- 
setzung und wertvollen Anmerkungen 1897 zum XI. Intemationalen Orientalisten-Kongrefi 
herausgegeben. Das Buch ist heute eine grofie bibliographische Seltenheit. 1916 zahlte nach 
einer Mitteilung von Professor P. ein Englander in Astrachan den Phantasiepreis von 300, 
damals noch annahernd vollwertigen Rubeln! — 225 ) A. a. O. 29, kalm. Text: „tere bodi modon- 
du burxani diirsun olan oboron butiihsen; altan onggotei iiziik cigi butiihsen . . . stimein ghaza 
oiidenei kirilece-diii nige modon urghuksan bainai; tere modon-du; xocinlain acan-du altan ong- 
gotei tobot iiziigMt bainai; tere modoni biicir xamtaghasuni tasuladak iigei: eberen saralat unu- 
hsan caktuni abudak byigen" — 226 ) Palomnik 29. — 227 ) Reisebeschreibung des Basa Bakschi, 
kalm. Text, S. 29: „bide cigi morgon zalbarin arsalazi kiirteksen-du, saralaksan nabcin bolot 
uziik ugei." — 228 ) lean skya xutuktu (oder letzteres tibetisch umschriftet hwo t*^og t^wo); offi- 
zieller Titel der Wiedergeburten (Tulkus) des benihmten Lalitavajra, rol pai rdo rje, geboren 
zu lean skya in der Provinz Kham, der unter der Regierungsperiode K^ien lung der hochste Geist- 
liche der lamaistischen Sektion der chinesischen Buddhisten in Peking wurde; Lex. 398 ; einPor- 
trat der letzten Wiedergeburt in Palomnik, S. 244. — 229 ) Siehe Anmerkung 27. Die hier im 
folgenden zitierte Stelle findet sich S. 5 — 230 ) ist tibetisch nicht festzustellen. — 231 ) Eine 

autochthone Gottheit, von der im Kapitel iiber die Tulkus eingehender die Rede ist. — 232 ) rdor 
legs; ist eine Abkiirzung von rdo rje legs pa. Lex. 706, Griinwedel, Myth. 227, das Beiwort 
der Schutzgottheit Damtschan, dam can, „der das Geliibde beobachtet", daher auch dam can 
rdo rje legs pa genannt. Es handelt sich um eine von Padmasambhava eingefiihrte tantristische 
Gottheit, die unter der Regierung des jetzigen Dalai Lama der oberste Schutzgenius des Bud- 
dhismus in Tibet ist. — 233 ) gzi bdag. Lex. 1080 ; ganz allgemein lokale Gottheiten, die unter 
Umstanden uber ganze Distrikte, einzelne Ortschaften und iiber Personen Krankheiten und Un- 
glucksfalle verbreiten konnen. Ihnen scheinen mong. die ghadsur-un edset, wortlich „Gebieter 
eines Ortes", zu entsprechen. — 234 ) bde mc^og. Lex. 669, im Sanskrit samvara; er wird ge- 
wohnlich mit drei Gesichtern und elf Armen dargestellt, auf Leichen daherschreitend und mit 
Marterwerkzeugen in den Handen; in dieser Form heiBt er dpal ^¥or lo sdom pa und halt die 
yum umschlungen; siehe Album Nr. 63; ebendort Nr. 64: dpal ^k^or lo c^en po, gleichfalls von 
wildem Aussehen und mit der yum, und in milder Form Nr. 73 * bde mc^og dhar po, der weifie 
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Demtschog. Der vorher erwahnte Tschangtscha Chutuktu in Peking gilt gleichfalls als Inkar- 
nation eines der Aspekte dieser tantristischen Schutzgottheit. — 235) Diese Gleichstellung des 
Dscbamgon mit Manjusri nach Cybikov. Dschamgon, ^jam mgon. Lex. 453, ist hier als Kiirzung 
von ^jam m^on c^os kyi r^yal po zu fassen, das in Tibet als Ehrentitel fiirTsongkhapa gilt; a.a.O. 
— 236) Palomnik 25. — 237) Siehe z. B. die Abb. S. 5^3 in der amerikanischen Monatsschrift 
„The National Geographic Magazine**, November 1928, zum Artikel von Joseph F. Rock 
„Life among the Lamas of Choni**. — 238) Vgl. auch Unkrig, Schrift- und Buchwesen der Mon- 
golen, in „Der Erdball**, Jhrg. 2 (1928), Heft 8 und 9» wo auch die Abb. einer lamaistischen 
Tempelbibliothek. — 239) Diese Prozessionen sind unsers Wissens bisher auGer von Pozdnejev 
in Skizzen noch nirgends geschildert worden. Bei ihnen wird die Statue des Maitreya auf den 
Wagen gehoben und vor diesen ein griin angestrichenes, auf einem Unterbau mit Rollen stehendes, 
aus Holz oder Pappmasse hergestelltes Pferd gespannt; das ganze Gefahrt wird von den Monchen 
unter Musikbegleitung in lang andauernder Prozession urn den Klosterkomplex herumgezogen. An 
vier durch die Haupthimmelsrichtungen bestimmten Stellen werden dabei Offizien zu Ehren des 
Messias der buddhistischen Lehre abgehalten. Bei dieser Prozession werden auch die „Funf reli- 
giosen Werke Maitreyas**, tib. byams c^os sde Ina, mit herumgefiihrt, die im Tandschur ent- 
halten sind und ein Kompendium des gesamten Mahayana- Systems bilden. Ihre Titel sind: 
a) abhisamayalamkara, tib. r^yan ^jng gnis, den verborgenen Sinn der Lehre von den transzen- 
denten Tugenden in acht Kapiteln (prajhaparamita) behandelnd; b) sutralamkara, tib. rgyan 
mdo (?), in 21 Kapiteln den Inhalt aller Mahayanasutras erorternd; c) uitaratantra, tib. bla 
mai r^yud, in 5 Kapiteln iiber das Dasein Buddhas und die gottliche Natur der lebenden Wesen; 
d) dharmadharmatavibham^a (eine kleine Abhandlung ohne Kapiteleinteilung) und e) madhyanta- 
vibham^a in 5 Kapiteln; die beiden letzteren Schriften behandeln die idealistische Philosophic der 
vijhanavadin. Diese Angaben iiber die „Funf Bucher Maitreyas** nach Bibl. Buddh. XXII, S. 5L 
Note 6. — 240) Palomnik 26. — 241) Diese Angabe ist unter Vorbehalt insofern gemacht, als 
bei den Figuren eine Identifikation mit einer bestimmten Spezies einfach unmoglich ist. Am 
nachsten liegt noch, wie wir nachtraglich bemerken, der Gedanke an Papageien, denen wir in der 
lamaistischen Literatur ofters begegnen (vgl. Edelsteinmine 33); sie gehoren auch zu den Vogeln, 
welche in der Heilkunde eine Rolle spielen. In einer einschlagigen, tibetisch-mongolischen Hand- 
schrift finden wir bei einer farbigen Darstellung ni tso notiert, was ein Schreibfehler statt ne tso 
ist und „Papagei** bedeutet, Lex. 743; das mongolische Aquivalent ist toti, muft aber natiirlich 
Fremdwort sein; in der oben zitierten „Geographie Tibets** steht S. 86 by a zer mo, von Vasil jev 
mit ,.Plapper- Vogel** wiedergegeben; dieser Sinn ergibt sich ja auch ohne Schwierigkeit bei Auf- 
losung in by a. Lex. 880, und zer ba, a. a. 0. 1097. — 242) Das sind Miniatur-Opfer von sehr ver- 
schiedenen, durch die Gottheiten, denen sie dargebracht werden, bedingter Zusammensetzung. Wir 
werden noch einige ausfiihrlicher schildern; skr. bali — als balin und baling auch ins Mongolische 
iibergegangen — , tib. g/or ma; zur Sache siehe Lex. 527/528. — 243) Bisweilen findet man das 
Mandala auch in einer Art Tabernakel untergebracht. Es sind das meist reich geschnitzte, lackierte 
und vergoldete Schranke von viereckigem oder prismatischem Grundrift. Sie haben Glasscheiben 
als Wande und sind oft von einem Dachaufbau in chinesischer Bauweise gekront. Ein solcher 
Mandala-Schrein mit vier Glaswanden und einem einfachen Dach ist abgebildet in der Arbeit 
von P. Ernest van Obbergen, Deux illustres Pagodes Imperiales de Jehol (Zeitschrift „An- 
thropos**, Jhrg. VI, S. 594 — 601), letzte Tafel, rechtes Bild: Potala. Interieur du temple prin- 
cipal, auf der linken Seite. — 244) Die wichtigsten Angaben uber dies kultische Gerat und seinen 
Gebrauch findet der Leser am Schlufi des ersten Kapitels. — 245) Bei mehreren Riten, be- 
sonders solchen, die im Interesse von Privatpersonen und auf deren Veranlassung hin vollzogen 
werden, wirft der amtierende Lama von diesen Getreidekorners eine Handvoll in die Luft. Die 
geweihten Komer werden von den Glaubigen gesammelt. In andern Fallen liegt bei solchen 
Offizien das Getreide nicht auf einer Mandala-Scheibe, sondern auf einem gewohnlichen Teller. 
Ihm entnimmt der Lama eine bestimmte Menge und verteilt sie in die Hande der Andachtigen. 
Nach einer Notiz von Frau A. D, Kornakov in „Visit au Khoubilgan-Bakschi Doltzoune- 
Gygen** (St. Petersburg 19 ^ 5 * ^^uss. mit franz. Untertitel), S. 65, „steigt in diesem Moment die 
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Gnade (der Cotter) auf die blttenden Hande hernieder \ Der Gebrauch des Auswerfens von Ge- 
treidekornern im Lamaismus gebt auf Indien zunick. Ihm liegt der Gedanke zugrunde, den Wunsch 
der Fruchtbarkeit und weiterhln des Gelingens irgendelnes Unternehmens zum Ausdruck bringen 
zu wollen. So findet sich diese Sitte bei Eheschliefiungszeremonien und ist dabei durchaus nicht 
nur auf den indlschen Kulturkreis beschrankt. Auch in der orthodoxen Kirche Griechenlands ist 
es heute noch iiblich, das Brautpaar in der Kirche mit Getreidekornern zu bewerfen, an deren 
Stelle in den Stadten Konfekt gebraucht wird. In kleineren judischen Gemeinden pflegen am sog. 
„Schlu6fest“ (hebraisch: s^mlni ^ageret), mit dem die Laubhiittenfeiertage ihr Ende haben (in 
unserm Oktober), die Frauen von den Emporen der Synagoge herab die Prozession der Ge- 
meindealtesten mit dem Rabbiner und Kantor, welche die Gesetzesrollen tragen, mit Erdnussen, 
Mandeln, Datteln und Konfekt zu bewerfen. Diese Siifiigkeiten sind fiir die Kinder bestimmt, 
die, mit kleinen Fahnchen in den Handen, sich der Prozession anschliefien, die nach altem Ritus 
dreimal unter besonderen Gesangen durch die Gange des Tempels zieht. — 246 ) Pulo ist der 
von den tibetischen Frauen aus Schafwolle gewebte, ungefahr zwei Handspannen breite Stoff. 
Meist hat er rotbraune Farbe (Filchner, Om mani padme hum, S. 87, Note). — 247 ) Beim 
Hineintragen der spater zur Verbrennung bestimmten Tormas in den Tempel, ebenso wie beim 
Transport dieser grofien Opferkuchen nach dem Scheiterhaufen aulSerhalb der Klostermauern 
legen die betreffenden Lamen — es sind ihrer stets zwei — um Mund und Nase meist ein feines, 
aus Haaren hergestelltes netzartiges Gewebe. In diesem Falle hat aber das Netz nicht den 
Zweck, das Opfer gegen den Atem der Monche zu schiitzen, sondern — umgekehrt soli da- 
durch verhindert werden, daS die Ausdiinstungen und der Geruch des Torma, in das ja die bosen 
Geister gebannt sind, von den Tragern des Opfers eingeatmet werden konnten. Diese Netze 
heifien bei den Mongolen xalxahci, wortlich „Pfortenverschlu 6 “ (Skizzen 327)- In meiner 
Schilderung des Festes der Wasserweihe in Dsundja (Om mani padme hum, S. I37~t4l) 
habe ich sie „Mundschutzbinden** genannt. ^ 248 ) In Umschriftung der chinesischen Zeichen: 
^ch^iiani fa chiao fan*; die Ubersetzung verdanken wir der Liebenswiirdigkeit von Herrn 
Dr. J. Hefter, jetzt an der Universitat Peking. — 249 ) Skizzen loi, wo sie als Tschima- 
Purma, leider nur in Umschriftung, bezeichnet sind, aber nach der dortigen Angabe nicht aus 
Khadaks, sondern „aus elf langlichen und verschiedenfarbigen Beutelchen bestehen, die zu- 
sammengenaht werden“. „Sie sind mit wohlriechenden Krautern gefiillt und bilden in ihrer Zu- 
sammensetzung einen Ball.** — 250 ) Skizzen 99 J hiernach tib. hla bri, dessen zweiter Bestand- 
teil sich aber an Hand des Lex. nicht erklaren laCt, ohne zu Phantastereien seine Zuflucht zu 
nehmen; sonst noch lari gesprochen; mong. labari: im Worterbuch von Bimbajev, S. 107, „Bal- 
dachin, iiberhangender Schirm *. — 251 ) So tragt z. B. der beriihmte Tempel mit der Riesenstatue 
des Maitreya in Labrang iiber seinem Eingang in goldenen tibetischen und mongolischen Lettern 
die Inschrift „Goldener Bau, Statte des freudigen Daseins** (tib. iser h^afi ts^e d^a ilin, mong. 
uldsei bayasxnlani-iu sume, wobei im mongolischen Titel der Ausdruck fiir das tib. gser, „Gold, 
golden**, aber fehlt). 


Anmerkungen zu Kapitel IIL 

252 ) Palomnik 26; David-Neel, Mystiques etc., S. 109: «En face du temple se trouve 
un rejeton de Tarbre miraculeux.» — 253 ) Lex. 7^2, 438. — 254 ) Siehe Kap. X, S. 166; 
den zweifellos tibetischen Ausdruck Bumkhang kdnnen wir nur nach dem Mongolisch-Russisch- 
Franzdsischen Worterbuch von Kovalevskij, S. 1 225, tontrollieren, wo wir notiert f indent 
bungxani, bmxang, bumxan = ,.tombeau, sepulcre, monument sepulcral; chapelle, oratoire**, alles 
Begriffe, die den Gegenstand nicht richtig treffen; der ebendort gegebene tib. Ausdruck ^bum 
k^an ist im Lex. als solcher nicht zu finden, weder unter ^bum noch unter k^an; vielleicht ist 
bum k^an dafiir zu setzen, dessen erster Bestandteil in Anlehnung an bum pa, S. 874, einigen 
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Sinn gibt. Das Ganze bedeutet dann wortlich ein gefafiformiges oder liberhaupt als Behalter 
dienendes Bauwerk. — 255 ) Skizzen 35 • mongolischer Umschriftung si dse, — 256 ) Von 1573 
bis 1620 unserer Ara. — 257 ) byams pa mgon po. Lex. 885, 286. — 258 ) Palomnik 25. — 
259 ) Z. B. sa smug. Lex. 1259: dark red earth used in medicine. — 260 ) Bibl, Buddh. XXIL 
S. 57» Note 7» genannt rje bzad ^p^el ma oder rje bzad ^p^ar ma, Lex. 463, 1084, 849 bzw. 848; 
der Uberlieferung nach lachelte diese Statue eines Tages und erhob sich in die Liifte, woher sie 
auch die entsprechenden Beinamen „die Lachelnde“ ba) oder „sich Emporhebende“ 

ha) erhielt. — 261 ) jo k^an. Lex. 450 (== jo bo), I37* — 262 ) Siehe Anm. 201. — 263 ) Hier 
tragen wir zu Anm. 203 noch nach, dafi diese Pose im Sanskrit vajraprayafika genannt wird und 
demgemafi im Mongolischen auch wacir oder ocir dsabilaghat; tib. auch noch t^ub bzugs, Lex. 886. 
— 264 ) Tib. byams bzugs. Lex. 886, mong. santailahsan maidari. — 265 ) Siehe das Portrat des 
Lamas Mikulinov in Gninwedel, Myth., S. 1 13, und dieTafel in Skizzen. — 266 ) Korrekt cod 
pan. Lex. 385. — 267 ) In der „Neuen mongolischen Fibel** von B. Baradijn, S. 32, ist Titim, das 
griechische 8t,dc8Tf]p.a, bereits unter den Worten genannt, die aus den europaischen Sprachen 
staminen. Bei den Mongolen wird iiberdies mit titim in der Schrift das Zackchen oder Kron- 
chen bezeichnet, welches bei Wdrtern, die mit einem Vokal — aufier e — beginnen, diesem 
vorausgeht. — 268 ) Die fiinf Dhyanibuddhas sind: a) skr. Vairocana, tib. rnam par snan mdsad, 
mong. biruzana oder masi geiguliin dsohiyahci, japan. Dai-nichi; b) Amitabha, ^od dpag med, ami- 
daba oder caklasi iigei gereltii, Amida; c) Aksobhya, mi bskyod pa, aksobi oder ulu kiidulekci; 
d) Ratnasambhava, rin po c^e ^byun oder rin c^en ^byun Man, erdeni-in oron, und e) Amogha- 
siddha, don grub oder don yod grub pa. — 269 ) L. R, II, S. XXXVII. — 270 ) rje rin po 
Lex. 464; sein wirklicher Name war rgyal ba bio bzah grags pa. Lex. a. a. O., sein „Geheim" 
Name** (Huth, B. M. I, S. I13, II, S. I77)» gsan mts^an. Lex. 1303, 1036. — don yod rdo 
rje. — 271 ) Vollstandig: mk^as grub dge legs dpal bzah. Lex. 183; geb. I3^4j seine gesammelten 
Werke unter dem Titel „mk^as grub rjei gsuh ^bum*\ unter denen sich auch eine Biographic 
seines Meisters Tsongkhapa befindet, umfassen in der Ausgabe von Lhassa zwolf Bande mit 
zusammen 5889 Blatt. — 272 ) Ebenfalls ein Schuler Tsongkhapas; er lebte von 1364 — 143^1 
sein voller Name ist rgyal ts^ab dar ma rin cen, Huth, B. M. I, S. I18, Lex. 621 unter dar ma 
rin c^en. — 273 ) Von den Beziehungen des Reformators zu Manjusri wird in der Biographie des 
ersteren die Rede sein; hier sei noch daran erinnert, dafi Tsongkhapa jetzt im Tusita-Himmel 
als ^jam dpal snih po, skr. MahjusrigarbJia, „Herz des Manjusri**, weilt; Huth, B. M. II, S. 185, 
Lex. 454* 274 ) Uns nur nach mongolischen Quellen als „bilik-un mese'* bekannt; doch hat 

auch MahjugJiosa, eine andere Manifestation Manjusris, direkt das Beiwort ral gri can. Lex. 1 170, 
„Schwerttrager**. — 275 ) Mong. bilih-iin nom, Deutlich erkennbar sind diese beiden charakteristi- 
schen Manjusri- Attribute an der Figur Tsongkhapas, abgebildet in meinem Buche „Kumbum*‘, 
Tafel Nr. 6, bei S. 40. 276 ) c^os kyi ^¥or lo p^yag rgya. Lex. 429, 831; eine Aufzahlung 

dieser mystischen Handstellungen mit ihren Sanskritbezeichnungen und den unterscheidenden Gesten 
findet sich in Griinwedels Myth., S. 202, Anmkg. 22. Die Mongolen gebrauchen fur mudra 
die Umschriftung motora. Im japanischen Buddhismus sind diese mystischen Fingerstellungen In 
der Shingon-Sekte zu Hause, die iiberhaupt in Lehre und Leben am meisten dem Lamaismus 
ahnelt; siehe Haas, Amida Buddha, unsere Zuflucht. S. 136; Hackmann, Der Buddhismus in 
China, Korea und Japan, Tubingen 1906, S. 72. — 277 ) Siehe Anm. 238. — 278 ) Nach Skizzen 92, 
tib. mar me, mong. yehe dsula („gro6e Leuchte**, also keine Ubersetzung des tib. Ausdrucks, dem 
mar, „Butter**, zugrunde liegt); vgl. Lex. 954 = sgron me, im Sanskrit dlpa. — 279 ) Anm. 84. — 
280 ) jo bo Van, Lex, 450, 137; Palomnik 29. — 281 ) Die Kathedrale wird deshalb, wie auch 
das ganze umliegende Quartal, einfach als Dschorinpotsche, jo rin po Ve, „gro6er, kostbarer 
Dscho**, bezeichnet; Palomnik 93, a. a. O. 99 auch ein sehr schones Bild der Statue. — 
282 ) So nach Palomnik 93 bei den Mongolen; aus Skizzen 45 ist ein mong. Buchtitel „lhasa- 
in munghe dsu-in oron", „Die Statte des ewigen Dscho von Lhassa** bekannt ; es handelt sich also 
um einen Fiihrer fiir Pilger, dkar c^ag. — ^ 283 ) Palomnik 29. — 284 ) Siehe Filchner, 
Kumbum, Abb., S. 84, 104 und die Tafeln Nr. 5. 31, 32, 33 und 36. ~ 285 ) '^Vor lo. 
Lex. 1 91. — 286 ) Steiner, Das Gebetsrad Im japanischen Buddhismus, in Mitteilungen 
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der Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und Volkerkunde Ostasiens. Bd. XII; Haas, Der Bud- 
dhismus der Japaner (in Hinnebergs ..Die Kultur der Gegenwart - ..Die onentalischen Keli- 
gionen"). S. 240; Hackmann, a. a. O. (bier Anm. 276). S. 59 : ferner K. Boeck. ^^ts- 
maschinen. in ..Gartenlaube". Jhrg. 1909. S. 715-719. wo auch sol.* em ,apamsches (^bets- 
rad, durch einen Priester bedient, abgebildet 1 st. 287 ) Forstmann, Himatsch^, o. ^ 

— 288 ) Tib. ts^ogs gsog pa (ein Pleonasmus, da belde Bestandteile „sammeln bedeuten;, L-ex. 
1032, mong. buyan-i ci^hulihaxu (buy an ist der modlfizierte Sanskrltausdruck punya); daneben 
sind tibetisch fur „Tugendansammlung noch Zusammensetzungen nut age ba, Lex. 2 , un 

hsod nams> Lex. 1321, gebrauchlich (vgl. den Namen des 3. Dalai Lama: bsod nams r^ya mts o, 
1543—1586, wie iiberhaupt der Begrlff — skr. auch kalyana — haufig m ^^ainen vorkommt;: 
siehe Huth, Die Inschrlften von Tsaghan Balsln, Leipzig 1894, S. 25, unter 13* 

Bohtlingk, Verzeichnis Nr, 404: ma nii ^¥ot loi bskor bai p^an ~ r ?! 

Anm. 209. — 291 ) ma ni lo und ma ni c^os or. Lex. 94^- 292 ) Siehe Kap. I, S. 4 » 

die acbt heifien Hollen sind iibrigens tibetisch auch zusammengestellt in Lex. loi8, die im ..An- 
thropos". a. a. O., gegebenen zehn kalten im Lex. 241 und 9^3 auf acht reduziert. aber selbst 
jiicht aufgezahit; dagegen finden wir an letzter Stelle die sog. ZwisimeMolIen genaimt. 
293 ) L R. II S. XXVII ; ebenso soil Tsongkhapa die Vergoldung und Bekleidung der bis zu 
seinem Durchgreifen stets nackten Statuen eingehihrt haben. - 294 ) Pali: SSripuHo (sein eigent- 
licher Name war Upatisso). tib. sa rii bn. Lex. 1229, mong. sarihodan (Bimbajey. b. 130;: 
er hatte nach Vasil jev. III. S. 8 . Anm. 3. 80000 Schuler und ist unzertre^ich unter der Bezeich- 
nung des ..ausgezeichneten oder edlen Paares , znhmc^oi. Lex. ^^ 5 . Grunwedel, Myth. 224, 
Vasil] ev, 8, von Maad^alyayana. — 295 ) Maud^alyayana, Pali MoUallano, tib. man dial ^ 
In, Lex. 977, mong. motialvoani, moiial-nn knbeiun (Sohn des Maudgalla), molon tom (der 
Monch Molon aus torstlichem Stamme) und schliefilich ebur-ece tnmksen (der aus d^ Busen 
Geborene): er hatte 70000 Schuler und starb, wie sein Genoese Sanputra. vor Buddha; sein 
teherer tibetischer Name lautete pan nos shyes. Lex. 778. 75 °. “I (977), woraus sich 
auch das mong. ebur-ece turuksen erklart. Maudgalyayanas Biographic ist bei den Lamaisten ein 
tsehr beliebtes Buch, das den mongolischen Titel „molon toin-u to^hoji tragt. Noch ^rouerer 
Popularitat erfreut sich unter ihnen ein umfangreiches Werk von 27 Kapiteln, „Das Sutra, wie 
der ehrwurdige Molon Toin seiner Mutter Dank abstattete" (xutaktu molon loin eke-dur-iyen 
aci xarighnlj^san sudnr). In ihm wird berlchtet, wie er nach mannigfachen Irrfahrten in den 
Reichen der Hollen schliefilich seine Mutter erloste. Auch in Tsongkhapas ..Stufenweg zum Heil 
vverden aus diesem Buche mehrcre Partien im Auszug mitgeteilt. Das japanische Aqui valent ist 
Mohuren. — 296 ) In dieser vierarmigen Gestaltung tib. spyan ras ^zi^s p^ya^ bzi per, eine Abb. 
in Album, Nr. 89. — 297 ) spyan ras gzigs. Lex. 806, mit dem Zusatz byah c^ub sems dpa 
(Lex. 1278 unter sems dpa) als Dhyanibodhisattva bezeichnet. 298 ) Verderbt aus skr. arya- 
pala, — 299 ) Die erste Halfte des Ausdrucks ist Wiedergabe des chin. Kuan-she-yin (sonst ver- 
kiirzt zu Kuan-yin}, de Harlez, Vocabulaire etc., 1 8, wo es weiter heifit: „divinite chinoise 
identifiee avec Avalokitegvara a cause de la ressemblance de nom produite par une fausse ety- 
mologie; au lieu de AvalokiteQvara, Souverain qui regarde en bas (wie es auch im mongolischen 
Aquivalent llegt) (avec misericorde), on a lu ou voulu lire avalokasvara, Qui observe les voix, 
les prieres du monde.“ Dieselbe Beobachtung hatte schon vorher — 1890 — Pander geniacht. 
Pantheon, S. 7, Nr. 147. — 300 ) nidii-ber Msekei, z. B. Grunwedel, Myth. 236. — 301 ) Siehe 
Anm. 1053. — 302 ) Die Legende ist kurz erzahlt bei G riinwedel. Myth. 136. 303 ) Anm. 299. 

— 304 ) Hackmann, Der Buddhismus in China, Korea und Japan, S.^ lO. 305 ) Gemeint 
sind naturlich Darstellungen des Avalokitesvara; das Album kennt nur vier: Nr. 147 spyan rets 
gzzgs, 89 den schon erwahnten vierarmigen, 94 spyan ras gzi^s sen ge sgra, den „L6wenstramigen , 
imd spyan ras gzigs gsan grub (Lex. I 3 ^ 2 » 247 )» den „Geheimnisvollen , vgl. Pander, Pantheoi^ 
Nr. 75. Daneben hat die Gottheit auch ihre .,108“ Namen, von denen sieben im Lex. 806 
selbst erwahnt, die iibrigen stehen im „Arya-Avalohitesvarasya nama-asta$ataka \ tib. ^P^ags pa 
spyan ras gzigs dbah p^yug gi mis^an brgya rfsa brgyad pa (Beckh, Verzeichnis, rgyad, Bd. 15* 
Bl. 217 — 220, ebenso Bd. 17, BL 56—57, und Bd. 23, Bl. 288—291), wahrend zwei weitere 
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Heine Schriften, a. a. O. Bd. I 7 » Bl. 13 — 14» und Bd. 23, Bl. 322 — 323, die Bannformeln ent- 
halten. Im Lex. 806 scheinen die Titel fiir die vorerwahnten Namen- und Dharani- Register zu- 
sammengezogen zu sein: spy an ras gsfgs hyi mis^an br^ya risa briyad ^zuns sna^s dan bias pa; 
dieser Titel lafit sich bei Beckh nicht finden, dock entspricht ihm wohl S. Ii8, 36 (Bl. 190 bis 
193). — 306 ) Diese beiden Gruppen sind in dem bereits mehrfach erwabnten Japan. Pantheon, 
Heft II, vertreten. — 307 ) Vorlaufiger Fiihrer durch das (Berliner) Museum fur Volkerkunde, 
1926, S. 18, 19; Ethnol. Notizblatt, Bd. II, Heft 2, S. 46, 47- — 308 ) Fuhrer durch das Museum 
usw., S. 18; Ethnol. Notizblatt, a. a. O., S. 46, 47* — 309 ) Z. B. Ethnol. Notizblatt, a. a. O., 
S. 46, Nr. 26: Senju-Kwannon. „Der tausendhandige Kwannon“ (in der dort in Frage kommen- 
den Abhandlung iiber japanisch-buddhistische Holzbildwerke wird iibrigens Kwannon immer als 
Masculinum hingestellt, mithin scheint die Vorstellung von der ursprimglichen Herkunft der Gott- 
heit bei den Priestern — und einem solchen sind dort die Erlauterungen zu verdanken — nicht 
erloschen zu sein). — Eine schone Darstellung der Kwannon mit tausend Handen in „Das Licht 
des Ostens“ S. 533 * — 310 ) mk^ar sil (Baradijn), mk^ar gsil. Lex. 182; im Altertum pflegten 
die buddhistischen Monche bei ihrem taglichen Almosengang die Glaubigen auf ihre Ankunft da- 
durch aufmerksam zu machen, dafi sie ihren Rasselstab schuttelten, ohne das Haus zu betreten. 
Daraufhin wurde ihnen von den „Gabenherren‘' oder deren Hausgenossen Speise in die Schale 
getan. Wenn heute bei den Altaren und besonders bei den Sitzen der inkarnierten und sonstigen 
hoheren Geistlichen ein solcher Stab steht, so ist er dort hauptsachlichstes Symbol des Wunsches 
fiir die materielle Sicherstellung der Geistlichkeit. Baradijn, Bibl. Buddh. XXII, S. 69, Anm. 1. 
— 311 ) Skizzen 94. — 312 ) Eine genaue Erklarung Skizzen, a. a. O. Der Sanskritaus- 
druck fiir den Monchsstab ist eine Abb. in Panders Pantheon, S. 1 09; ebenso im 

Japan. Pantheon, Heft V, Bl. 13 Vorders., nur sind in beiden Fallen weniger als zwolf Ringe zu 
zahlen. Auch auf der Tafel neben S. 17 bei David-Neel, Initiations lamai'ques, tra^ der „lama 
gyudpa gradue d*un college de rituel magique*' ein solches mVar ^sil, das Frau David-Neel dort 
„baton de voyage** nennt. — 313 ) Skr. Bhairava, tib. ^ji^s byed. Lex. 457 » wonach wir den 
Ausdruck am besten mit „der Entsetzen Verursachende** wiedergeben konnen. Dem entspricht 
auch das mong. ayulihakcL Pozdnejev Identifiziert diese Form des Yamantaka allenthalben 
mit letzterem selbst, fiihrt aber an einer Stelle — in der Ausgabe der „Relse des Basa Bakschi, 
S. 163, Anm. 42 — eine tibetische Variante Baidschig, dpa ^cig (siehe Lex. 7 ^ 7 » 
der auch vollkommen das a. a. O. bei Pozdnejev stehende mong. ghakca baghatur, „der alleinige 
Held**, entspricht. — 314 ) So als „roter“ Yamantaka, gsin rje gsed dmar. Abb. 72 in Album. 

315 ) Griinwedel, Myth., S. I 73 » zwei Abbildungen. — 316 ) spu griy Lex. 79 ^* Rasier- 
messer, genau dem mong. iisiin-u kitugha, wortlich „Haarmesser‘*, entsprechend. — 317 ) gri gugy 
Lex. 244. — 318 ) zal gcig. Lex. 1067, 3^6; mong. nigen nighur-tu. — 319 ) p^yag rdor bzw. 
p^yag rdo rje. Lex. 832, wofiir auch lag na rdo rje, a. a. O. — 320 ) Weshalb nach einer Mit- 
teilung in L. R. II, S. XXIII, die Tantriker einem an Tsongkhapa gerichteten kurzen Hymnus 
die Worte zugefiigt haben: „Ich verneige mich zu Fiifien... des ,Herrn des Geheimnisvollen* 
(tib. gsan bai bdag po. Lex. 832 als Synonymon fiir p^yag rdor, wozu man gsah rdor a. a. O. 13^2 
vergleichen wolle), dem Besieger aller Scharen der Damonen.** ~ 321 ) Lex. 832. — 322 ) Siehe 
die Darstellungen Nr. 169, X70 und 171 im Album. — 323 ) rdo rje ^c^an. Lex. 7 ^A> wo auch noch 
die Angaben beziiglich der Rangstellung des p'^yag rdor oder, wie er a, a. O. heifit, p*^yag na rdo rje, 
aus der vorigen Note bestatigt werden. Der Kandschur enthHt in mdo, Bd. l8, Bl. 177 — ^79 
(Beckh, Verzeichnis, S. 129) eine Arya-Vajrabhairavadharani (tib. ^p^ngs pa rdo rje ^jigs byed 
hyi gzufis ses bya ha), die nach Lex. a. a. O. ein Ritual enthalt, urn eine Person unter den Schutz 
der Gottheit zu stellen. — 324 ) lha mo. Lex. 1332. — 325 ) Griinwedel, Myth. 175 ; skr. 
sridevi, dem tib. dpal Idan lha mo entspricht; mong. iikin iegri oder tengri, „die jungfrauliche 
Gottin**. Ihre Abarten sind aufgezahlt bei Pander, Pantheon, S. 95, 96, woselbst auch die 
Legende und Einzelheiten iiber die bildllche Darstellung. — 326 ) mgon po p^yag drug pa, 
Lex. 286; Album, Nr. 230. — 327 ) Lex. a. a. O. — 328 ) Lex. a. a. O. — 329 ) Siehe die 
beiden, abgesehen von Kleinigkeiten, fast vdllig gleichen Abbildungen im Album 230 und bei 
Pander, Pantheon, S. 92. Nr. 230 (im Album fehlt die Kette aus Menschenkopfen um den 
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Leib). — 330) Grunwedel, Myth. 247. — 331) Genauer: .,der weifie Beschiitzer mit dem 
alle Wunsche erfiillenden JuweV*, Pander, S. 9^, Abb. 229, Album 229, tib. mgon dkar yid 
bzin nor hu. Lex. 285; mong. caghan maxa^ala oder ca^han ite^el („der weifie Glaube“, d, h. 
auf den man sich im Glauben an den Schutz verlassen kann); nach einer Stelle in Skizzen 282 ist 
dieser letztere, der dort und 3^7 tibetisch als mion dkor (!) bezeichnet wird, eine Verwandlung 
(xubil^han, Tulku) des Mahakala. Hier sei erwahnt, dafi auch das Japan. Pantheon „Sechs 
,Grofie Schwarze‘“ kennt, Heft III, Bl. 23 Vorders.; sie scheinen aber angeslchts ihres jeden mon- 
strosen Zuges entbehrenden, rein menschlichen Ausdrucks mit dem Mahakala der sivaistisch- 
lamaistischen Welt nichts zu tun zu haben, der vielmehr andere Gestalten des japanischen Pan- 
theons entsprechen. Ihr Vergleich mit jenen des Lamaismus ist leider ein Desideratum geblieben^ 
dessen Losung u. E. so manche religionswissenschaftlichen und auch kunstgeschichtlichen Auf- 
schliisse bringen wiirde. — 332) na^ po m^on po» Lex. 286 sub mgon po. — 333) bde 
Anm. 234. — 334) yi dam. Lex. II33» mong. idem und itdam (Huth, Die Inschriften von Tsa- 
ghan Baisin, S. 42; Rasiyan-u jiriiken, S. Il6; an letzterer Stelle ein interessanter Passus: ..An- 
zeichen [vor dem Tode eines Menschen], die ihre Ursache in Traumgesichten und in der Ver- 
anderung des Aussehens haben, . . . konnen dadurch abgewandt werden, dafi man die Geistlichkeit 
zusammenruft, Offizien veranstalten lafit und die Jidam in sich aufnimmt**)* — 335) B. A. 
Kuftin, Kurze Obersicht uber das Pantheon des ndrdlichen Buddhismus und Lamaismus in 
Verbindung mit einer Geschichte der Lehre, Moskau 1927 (russ.), S. 39. — 336) So auf der 
Darstellung des „wei6en** Demtschog, bde mc^oi dhar po. Album 73* schones Bild des 
Demtschog als dpal ^¥or lo sdom pa, „der Ruhmreiche, welcher das Rad (des Lebens) zum 
Stillstand bringt“, Lex. 789* ^92 — Skr. cakrasamvara — , bei Grunwedel, Myth. 105. — 
337) Kuftin, a. a. O., ebenso Lex. 669; mithin inkarniert sich die Gottheit im Tschangtscha 
Chutuktu. — 338) Abb. in Album und Pander, 233, in beiden Fallen die Beschriftung in tran- 
skribiertem Sanskrit, nicht im Lex. — 339) zin shyon, Lex. 1070, 115; mong. tariyalan^-i 
sakikeu — 340) Vgl. Grunwedel, Weg nach Sambhala, 100, sub ksetra: zin: dhatu, — 341)sa;:s 
rjyus kyi zin. Lex. I071. — 342) dur k^rod dba§ po. Lex. 630, 665. 


Anmerkungen zu Kapitel IV. 

343) sman pa mVan po, der in einigen Fallen auch den Titel eines „Doktors der Medizin”, 
wie ihn nur wenige tibetische Klosterhochchulen verleihen — sman rams pa — besitzt. — 
344) Uber die Bedeutung der Heilkunde in der Missionstatigkeit der lamaistischen Monche 
siehe: Heinrich Laufer, Beitrage zur Kenntnis der tibetischen Medizin, Berlin 1900, den 
Abschnitt „Medizinische Literatur*, S. II — 17, besonders S. 14. — 345) Zu den Begriffen 
„Arzt*‘ und „heilen“ in iibertragenem Sinne vergleiche man beispielsweise in der Bibel: Jer. 8, 22; 
Hiob S> Ps. I47> 3; Hosea 7 , l ; II, 3; Matth. 9» ^2; insonderheit hat der alttestamentliche 
Begriff „rapha* die metaphorischen Bedeutungen: wiederherstellen, wieder gutmachen, kraftigen, 
aus Gefahr befreien (vgl. Konig, Hebraisches und aramaisches Worterbuch zum Allen Testament, 
Leipzig 1922, S. 45 Auch die Kirche kennt heilige Arzte, die nach ihrer Kanonisation zu 
solchen seelischer Leiden wurden; hierzu gehort St. Pantaleon, Gedachtnis am 27. Juli. In der 
griechischen Kirche wird er librigens stets mit einem Heilmittelkastchen, einem Gegenstiick zur 
Heilmittelschale der buddhistischen Medizingottheiten, dargestellt und heiUt navxsXsii^fJKOV, „der 
sich aller erbarmt . Ferner sind zu nennen die beiden unzertrennlichen Marty rer Kosmas und 
Damianos, Gedachtnis in der romischen Kirche am 27. September, in der griechischen, wo sie 
die dvdpY^pot., die „UnentgeItlichen“, „Uneigennutzigen** heifien, am i. Juli. — 346) „Der Er- 
leuchtete (Buddha) wird, insofern er nach Ansicht der Buddhisten, seine Lehre dem jeweiligen 
Bediirfnisse und Verstandnisse seiner Horer in jedem Falle anpassend, mancherleiweise gepredigt 
hat, von ihnen einem tiichtigen Arzte verglichen, der fur jeden Kranken und tor jede Krankheit 
eine besondere Arznei bereit hatte (0 byo yo yakutsuibi seppo)!* H a a s , Amida Buddha usw., 
S. 43» Note 13* Da aber der Lama nach der spateren Lehre, wie sie besonders durch Tsong- 
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Ichapa ausgepragt wurde, der auch den geistlichen Stand in den Vordergrund tretenliefi, dem Buddha 
gleichzustellen ist, gehen die letzterem beigelegten Eigenschaften des Arztes auch auf den Lama 
uber. Damit finden gleichzeitig auch auf den Anfanger in der buddhistischen Heilskarriere und 
auf die „Lehre“ entsprechende Vergleiche Anwendung: „Indem man den eigenen Korper fiir krank 
halt, die heilige Lehre als das Heilmittel und ferner den ,guten Freund* (d. h. den Lama) als 
den Arzt betrachtet, gilt es, mit Hilfe von Anstrengung, sich die erhabene Religion anzueignen** 
(aus dem „Schmuck der Erlosung**; mong. Wortlaut: ,,uher-un beye-ben ebecitu, nom-i em, sain 
nukiir-i otaci bol^han setkidsu, nom-i xaia^hucin abukdaxui/' — 347 ) Und zwar am treffendsten 
in dem Abschnitt, in welchem davon die Rede ist, man solle von dem Gedanken an den Prediger 
der Lehre wie von dem an einen Arzt durchdrungen sein: „Ebenso wie Leute, die von einer 
schweren Krankheit befallen sind, die ihren Ursprung in den Gasen, der Galle usw. hat, nach 
einem gelehrten Arzt suchen und, wenn sie ihn gefunden, voller Ehrfurcht auf seine Worte lauschen 
und ihm Achtung bezeugen, ebenso soil man auch, nachdem man sein Ziel erreicht hat, auf der 
Suche nach einem ,Freunde der Tugend* (Lama!) sein, der die Lehre predigt. Man soil diesen 
auch nicht als eine Last betrachten, sondern fiir eine Zier halten und aufmerksam seinen Wei- 
sungen folgen. Heifit es doch in der „Zusamn^nfassung der kostbaren guten Eigenschaften** 
(Beckh, Verzeichnis, S. lo, Bd. 24, Bl. i — 29: Arya prajnaparamitdsamcaya^atha, ^p^a^s pa ses 
rab kyi p^a rol tu p^yin pa sdud pa su bead pa, mong. — verkiirzter Titel : .Sammiung der 

'Crhabenen Kostbarkeiten* — erdem erdeni xuriyaksan): Wenn es sich also verhalt, dann mogen 
die Weisen, in der festen Absicht, die erhabene Bodhi zu gewinnen, unaufhorlich den Freund der 
Tugend verehren, indem sie in Wahrheit ihren Stolz besiegen, genauso, wieKrankeumihrer 
Heilung willen Ehrfurcht vor dem Arzt an den Tag legen!** — 348 ) So im letzten 
Kapitel des „bdud rtsi shin po*\ „rasiyan-u ]iriiken\ iiber den ..heilenden Arzt**; „Indem man (der 
Arzt) sich selbst fiir den lichtvollen Vindurya-Konig halt, das GefaB mit den Heilmitteln aber 
fiir eine heilige Schale mit Nektar, soli man das Gliick und den Segen der himmlischen Arzte 
herabf lehen r* (jiberdyen bindurya ^ereUiu xa§han ki§et, em-iin $aba-yi rasiyan-u badar aya^ha 
hemen setkidsu, otaci arU-nughut bar uldsei xutiik-i ugulebei). — 349 ) Auch im Kandschur ent- 
halten mehrere Schriften solche Formeln gegen allerhand Krankheiten; vgl. 2. B. Beckh, Ver- 
zeichnis, S. 107, 1 12; ferner vgl. Bibl. Buddh. XXII, S. 48, 49, wo 14 solcher Dharams, dort 
mantra genannt, erwahnt werden. — 350 ) Stotlich nach Album dargestellt bei Reinhold 
F. G. Muller, Die Krankheits- und Heilgottheiten des Lamaismus; diese von auBcrordent- 
lichem FleiB und Genauigkeit zeugende Arbeit im „ Anthr op o s**, Bd. XXII, 19^7* S. 956 
bis 99^* ist nach dem heutigen Stande unserer Kenntnisse die Grundlage fiir alle weiteren Unter- 
suchungen auf dem fraglichen Gebiet, wie iiberhaupt der ganzen lamaistischen Heilwissenschaft. 

— 351 ) Siehe Anm. 276. — 352 ) sman gyi bla be du (so Lex. 877; auf zwei uns vorliegenden 

tibetischen Buchtiteln, in denen das Wort vorkommt, finden wir gleichfalls die von Reinhold 
Muller, a. a. O. 9^7 > am Blockdruck — Album — inkriminierte Schreibung f, aber mit dem 
Dehnungszeichen) ryai ^od kyi rgyal po, mong. otacis~un blama bindurya^n gereUtii xagkan (bur- 
xan = tib. sans rgyas), — 353 ) Heft II, Bl. 4. doch kommt in ihren einzelnen Bezeichnungen 
nicht allenthalben das Schriftbild fiir „heilen** vor. — 354 ) sman gyi lha mo. Reinhold Muller, 
op. cit. 99^- — 355 ) sman bla. Lex. 99^* mong. otaci (oder otoci) blama, — 356 ) Von Bara- 
dijn in „Neue mongolische Fibel**, S. 31, unter den Worten uigurischen Ursprungs aufgezahlt; 
vgl. F. W. K. Muller, Uigurica III, S. Zeile 5‘ otaci; Vladimircov macht auf den Zu- 
sammenhang mit mong. otor/otar, freier Weideplatz in weiter Entfernung von menschlichen Sled- 
lungen, die mongolisch-tiirkische Wurzel ot. Kraut, Gras, und das jakutische otor, zeitweiser 
Sommer standplatz, aufmerksam (Vergleichende Grammatik der mongolischen Schriftsprache usw., 
S. 314)- 357 ) Von em, Heilmittel, und -ci, derPartikel zur Bildung des Nomen actoris; tibelisch 

entspricht korrekt sman pa, das aber nicht vorzukommen scheint. — 358 ) sman sku, Lex, 990. 

— 359 ) Die sachliche Angabe a. a. O., bestatigt durch Palomnlk 138 ; nach letzterer Quelle stchen 
auf dem Icags po ri, dem „Eisenberge**, Lex. 396, H72, auch noch Statuen von Gottheiten aus 
Malachit, weifiem Sandelholz, Korallen, Tiirkisen usw., die mit den Namen beriihmter Vertreter 
der indisch-tibetischen Medizin verkniipft sind. — 360 ) Geographic Tibets, S. 26, wo sich 
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auch die Bezeichnung Zcags ri hai du rya fur die dortige medlzinische Fakultat und ihre Anlagenj 
findet. — 361 ) sman pai grva ts^ah. Lex. 989, 239. — 362 ) Yao bezeichnet ^Heilmittel", sze 
— „Tempel, klosterlicher Bau tschang lafit sich in diesem Zusammenhang von uns nicht fest- 
stellen. — 363 ) c^^zi bzan, wortlich: .,gutes Wasser, Flu6“, Lex. 4I3» Palomnik 31 ; dieses 

Kloster ist in der „Geographie Tibets“, S. S3» erwahnt; es hat zu Lebzeiten ihres Verfassers, 
des Mlndschul Chutuktu, 800 Kleriker gehabt und soil sich durch hervorragenden Stand des 
Bildungswesens ausgezeichnet haben. — 364 ) bio bzafi bstan pai rgyal mts^an ; Naheres lafit sick 
uber ihn bisher nicht feststellen; vielleicht ist er identisch mit bio bzah riyal mts^an sen ge, der 
nach Bibl. Buddh. XXII, S. 010, von 1757— 1849 ini Amdo-Gebiet lebte — was ortlich 
und zeitlich mit den Umstanden zusammenfallt — und nach derselben Quelle Herausgeber eines 
Worterbuchs in Tibetisch und Sanskrit (Paturatnakara) gewesen ist. — 365 ) Die Aquivalente ia 
Filchner, Kumbum, S. 8, Fufinote; im Mongolischen ist kiike, nicht kukii, der korrekte Aus- 
druck fur „blau". — 366 ) Vielleicht myan bdag, ersteres als Abkiirzung von myan '^das. Nirvana,. 
Lex. 978, letzteres a. a. O. 664. — 367 ) Siehe Anm. 80. — 368 ) dmar bran. Lex. 982, 895. — 
369 ) Vgl. z. B. Waldschmidt, Die Legende vom Leben des Buddha, Titelbild und die Tafelrr 
vor S. 17, bei S. 32, 33, vor S. 49, hinter S. 88 und 96. — 370 ) Ein groBes japanisches TempeL 
bild dieser Art, gemalt im Jahre 1834, im Berliner Museum fiir Volkerkunde; vgl. „Fuhrer usw.'*,. 
S. 18. Solche Pavilions mit den typischen stilisierten Wolken finden sich auch auf der Tafel- 
beilage zu D. Uchtomskij, Das Paradies Sukhavati, in Bd. I. der „Materialien zur Ethno- 
graphie Ru 61 ands“, St. Petersburg 1910 (russ.). — 371 ) Bettany und Douglas, a. a. O.. S. 255; 
Hackmann, a. a. O., S. 65; der Tempel heifit deshalb Sandschusan^endo; es stehen in ihm aus- 
schlieBlich Bildnisse der Kwannon. — 372 ) Pokotilov, Der Wu Fai Schan, seine Vergangen- 
heit und Gegenwart, S. 61. — 373 ) Pahcaslrsaparvaia, ri bo rise Ina, Lex. 1176, mong. uda (vom 
chin, xvu t^ai) -m oder tabun udsugiir-tii a^hula, — 374 ) Im Skr. usnisa, tib. ^tsug tor, Lex. looi^ 
mong. usnir (bei Bimbajev, 31: Frisur, Haare). In einer mongolischen Aufzahlung der be- 
kannten „8o anuvyanjand\ der 80 „sekundaren Schonheitszeichen* eines Buddha oder Bodhi- 
sattva, tib. dpe byad bzah po br^yad cu. Lex. 79^, mong, nay an nairak oder nay an iemdek, heiBt 
es unter Nr. 77: usnir anu ese toghorighuluhdahsan, „die Frisur hat sich nicht verwickelt“; vgl. de 
Harlez, Vocabulaire, S. 17 unter derselben Nr.: Asanlutitahesa, aux cheveux non m^es. — 
375 ) A. a. O. unter Nr. 69: Plnayatakarna, aux oreilles longues et epaisses; in der mongolischen 
Liste; cikin-ii xomai dsudsaghan bu^et subain^ghui, „die Ohrlappchen sind dick und lang . — 
Diese 80 Schonheitsmerkmale, wie auch die ,,32 korperlichen Kennzeichen“ (skr. lahsana, tib. 
mts^an. Lex. 1036, mong. laksan) sind aufgezahlt im Dharmasam^rahasUtra; sonst genugt fiir die 
Ubersicht auch das „ Vocabulaire* von de Harlez. — 376 ) Dieser chinesische Ausdruck laBt 
sich leider nicht eruieren. — 377 ) Siehe auch die Darstellung des Medizin- Buddha in Griin- 
we del. Myth, S. Il6. — 378 ) Die tibetische Bezeichnung ist bdud rtsii hum pa, die auch bei 
Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis, S. ^o, unter Nr. ii im Titel „Die schone Nektarvase der 
Vollkommenheit, oder Versohnungsschrift des hohen Vereins der Verborgenen” (dpal gsah ba 
^dus pai bshen yig dhos ^rub bdud rtsii bum bzah) vorkommt, im Lex. 667 jedoch mit der Par- 
tikel ma nur als Name einer Gottin des Bon-Pantheons notiert ist. Das Kultgerat ist auf ver- 
schiedenen Altarskizzen unseres Buches zu sehen; eine schone Abbildung auch bei Forstmann, 
Himatschal, auf der Tafel neben S. 241. — 379 ) Tib. ts^e dpa^ med, fehlt im Lex., wo 1030 nur 
ts^e dpai tu med pa: eternal life. Immortality; sonst auch ,a yu M (Bibl. Buddh. XXII, 89), wie 
auch mong. ayuH. Der Trank der Unsterblichkeit ist im Skr. amrta, tib. bdud rtsi, Lex. 667, von 
den Mongolen mit der Umschriftung eines andern Sanskritwortes, rasayana, als rasiyan wieder- 
gegeben. — 380 ) Nicht zu entziffern. — 381 ) Pokotilov, a. a. O., S. 7 ^i Hackmann, Der 
Buddhismus usw., S. I4« — 382 ) ts^ogs c^en ^du ¥ah. Lex. 1032, 425, 682. — 383 ) Pozdnejev, 
Kalmiikisch-Russisches Worterbuch, St. Petersburg 19^1, S. 104. — 384 ) zabs Idan lha k^ah,. 
Lex. lo66, 709 4 “ lha lYah, die Obersetzung im Text nach Cybiko w. — 385 ) Palomnik 29. — 
386 ) Skizzen 267; das sog. shu rim ^iro, Lex.91- — 387 ) Unkrig, Aus den letzten Jahrzehnten 
usw., S. 18. — 388 ) lus, Lex. 1216. — 389 ) Skr.; so auch ins Tibetische ubergegangen : Lex. 

— 390 ) Tib. c^os duh, wortlich: Religions- Muschelhorn, dann — Lex. 627 sub duh — a horn^ 



trumpet (to call the monks of a monastery to a service), mong. bitriye ; die hier in Rede stehenden,. 
langen, aus Kupfer hergestellten Posaunen sind speziell die sog. dun c^en, Lex. 628: large trum- 
pets made of copper or brass used in religious services. Nach Pozdnejev, Skizzen 1 06, heifiea 
die langeren bei den Mongolen iiker biiriye, wortlich: Rinder-Posaune, mit Rucksicht auf ihrea 
dumpfen, heulendenTon, der „nervenerschutternd wirkt“. Nach einer in Skizzen, a. a. O., angedeu- 
teten Legende haben indische Verehrer des grofien Tantrikers Padmasambhava das dun c^en kon- 
struiert, um ihm einen Ersatz fiir das Gebriill der himmlischen Elefanten zu bieten, das zu hbrea 
er in Odiyana, wohin man ihn eingeladen hatte. keine Gelegenheit fand. — Vgl. auch zur Sache 
van Oost, La musique chez les Mongols des Urdus, in ..Anthropos*, Bd. X — XI, 1915/1916. 
S. 391 und die Abb. S. 392. — 391 ) Skr. sanhha, tib. dun dkar: das weifie Muschelhorn, mong. 
dun biiriye (vgl. die vorhergehende Note!) oder caghan labai, die wortliche Ubersetzung von tib. 
dun dkar. Die mit Metallfassung versehenen Muschelhorner heifien dun dkar rag gsog ma. 
Lex. 628; sehr hoch geschatzt und auSerordenllich teuer bezahlt werden die Muscheln, deren 
Windungen von links nach rechts verlaufen; sie werden als dun (dkar) g,yas ^k^yil bezeichnet; 
Lex. a. a, O.; Pander berichtet im „Pantheon“, S. 105, von einem Falle, in dem fur eine solche 
Hornmuschel 1 0000 indische Rupien gezahlt wurden. Den Gebrauch des Muschelhorns im Kultus 
fiihren die Lamaisten auf Buddha selbst zuriick: In der Biographic Tsongkhapas wird erzahlt. 
da6 einst der Herrscher der Drachen Buddha Sakyamuni eine weifie Hornmuschel als Gabe dar- 
brachte, welche dann die Jiinger an Stelle der Posaune benutzten, um in der Sommerzeit zu den 
kultischen Versammlungen zu rufen. Da befahl Buddha dem Maudgalyayana, sich ins Land der 
rotgesichtigen Tibeter aufzumachen und dort das Horn unter einem Berge zu verstecken, wobel 
der Meister prophezeite, Tsongkhapa werde es wiederfinden. So geschah es denn auch, als er 
das Kloster Galdan (dga Idan) griindete. Dieses mysteridse Muschelhorn wird noch heute in 
diesem Konvent als wunderwirkende Reliquie aufbewahrt. Skizzen 1 05. — 392 ) Skr. lokapala, ^jig 
rten skyoht Lex. 45 5 » niong. ghadsar-un edset, orond sakikci, — 393 ) Ku ist die gleiche 
Silbe wie im Wort Kumbum; sku Ina, Lex. 89, 370, mong. tabun heye und iahnn xaghan; Abb. in 
Griinwedel, Myth., S. 185. — 394 ) sku Ifia rgyal po. Lex. 89. — 395 ) Japan. Pantheon, 
Heft II, Bl. 14, Riicks.; ob sie mit der im Ethnol. Notizblatt, Bd. II, Heft 2, S. 46, unter Nr. 29 
erwahnten „Kwannon mit dem Fischkorbe“ identisch ist, entzieht sich unserer Kenntnis. — 
396 ) Pokotilov, a. a. O., S. 76; Hackmann, a. a. O., S. I5» das Japan. Pantheon zeigt 
Heft V, BL 12, nicht nur diesen zusammengerollten Holzfisch, sondern a. a. O., Bl. 1 3, auch 
noch einen in natiirlicher Schwimmlage. Dieser hangt an Ketten und kann mit einem Holz- 
hammerchen angeschlagen werden — 397 ) Hackmann, a. a. O. — 398 ) Hackmann, S. lO; 
15 Boddhisattvas sind chinesisch mit ihren Sanskritaquivalenten im „Vocabulaire“ von deHarlez, 
S. 17, 18, aufgezahlt; ihnen folgen 28 ..Noms speciaux des Pousat“. — 399 ) Eine Erklarung 
ihrer mystischen Bedeutung finden wir u. a. in Tsongkhapas „Stufenweg zum Heir, - 400 ) Tib 
in Umschriftung ku sa. Lex. l8; the sacred grass used in certain religious ceremonies both by 
Brahmans and Buddhists; Poa cynosuroides. — 401 ) Tib. bsans in der Bedeutung „Weihrauch“, 
Lex. 1316; vgl. Filchner, Om mani padme hum, S. I4<^'- „Weihrauch“; von den Mongolen als 
sang ubernommen und zu sang-un idege, ,.Speise des Wohlgeruchs“, erweitert; eine andere mongo- 
lische Bezeichnung ist area, das nach Skizzen I16 eine Art Wermut sein soil. — 402 ) Dombiheruka 
passim in Edelsteinmine und bei Vasiljev (hier als Name einer geschichtlichen Personlich- 
keit), sonst nur Heruka, tib. he ru ka, Lex. 1329. — 403 ) Nicht festzustellen. — 404 ) dbu. 
mdsad. Lex. <)lO; Naheres im Kapitel liber das Monchstum. — 405 ) Palomnik 128. 


Anmerkungen zu Kapitel V* 

406 ) c^os grva. Lex. 430 ; Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, St. Petersburg* 
1839, S. 29: grva, Schule, Zelle, Winkel, — 407 ) Palomnik 3 ^* — 408 ) ^od zer rgya mis^o, 
Lex. 1120, 306. — 409 ) Palomnik 30. — 410 ) nag dban brison ^grus. Lex. 347, 1016, 299, 
an letzterer Stelle auch der kombinierte Begriff brtson ^grus: zeal, enthusiasm, diligence, en- 
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ideavour. — 411 ) Kap. I, Anm. 47* 412 ) rje btsun dam pa (bio bzah bstan pai rgyal mts^anj. 

Lex. 4^4; seine gesammelten Werke, die Cybikov aus Lhassa mitbrachte und die nacb seiner 
Angabe meist dogmatischen Inhalts sind, tragen den Titel: „se ra rje btsun c^os kyi r^yal mts^an 
gyi ^sufi ^bum*' und umfassen elf Bande von zusammen Blatt. — 413 ) Palomnik 30. — 

414 ) k^a tvam ^a. Lex. 128. — 415 ) rise gsum. Lex. 1012, 1307, — 416 ) Pander, Pantheon, 
S. 109, Abb. 28. — 417 ) Otto Fischer, Die indische Kunst, in „Das Licht des Ostens**, 
S. 176. •“ 418 ) Haas, Der Buddhismus der Japaner, S. 236. — 419 ) Hackmann, a. a. O., wo 
auch die drei Riesenglocken des Landes aufgezahit sind. — 420 ) kalpa, shah Lex. 87, mong. 
^alah oder cak, was sonst einfach „Zeit“ bedeutet. — 421 ) Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis, 
S. 18, Nr. 347* sans r^yas kyi mts^an Ina stoh bzi br^ya lha bcu risa §sum pao. — 422 ) Ge- 
nauer Titel: Arya-Bhadrakalpika-namamahayanasutra, ^p^ags pa (b}skal pa bzah po pa zes bya 
ba pa c^en poi mdo, „Der Erhabene des gesegneten Weltalters, Sutra der grofienLaufbahn *, 
Kandschur mdo, Bd. i, 443 Blatt. — 423 ) Erst vor wenigen Jahren ist bei uns in Deutschland 
eine auf einem Pekinger Druck fufiende fiinfsprachige Namenliste der Buddhas dieser Periode, 
denen eben der „Tempel der Tausend Buddhas" geweiht ist, veroffentlicht worden, in dem die 
Namen der Buddhas in Sanskrit, Tibetisch, Mongolisch, Chinesisch und Mandschurisch an- 
gegeben sind: „Die Tausend Buddhanamen des Bhadrakalpa." Nach einer fiinfsprachigen Poly- 
glotte herausgegeben von Fr. Weller, Leipzig 1928, XXV, 269 S. Es ist die Bearbeitung 
eines Pekinger Druckes, dessen Termini in der in Frage kommenden Sprache auch in das chi- 
nesische Tripitaka aufgenommen worden sind. Die Namen sind in synoptischen Tabellen kritisch 
derartig gegeniibergestellt, da6 es in jedem Falle leicht moglich ist, ihre fiir die buddhologischen 
Studien nun einmal mafigebende Sanskritform zu finden. — 424 ) sans r^yas stoh h^ah, Lex. 1265, 
55 ^37- — 425 ) fsug lag Vah, Lex. 1002, und lha Van. — 426 ) Edelsteinmine, S. I4> wo 
auch die Unterschiede der uns interessierenden Kultbauten in der Auffassung Griinwedels gut zur 
Geltung kommen, da er die tibetischen Ausdriicke in den Fufinoten gibt: „Jet2t mufit du, um 
diese Siinde zu suhnen, hundertacht Tempelkloster ("gfsug Zag Van), tausend Tempel (lha Van), 
zehntausend Stupas (mc^od rten) bauen." Im iibrigen vgl. Kap. I, Anm. S. — 427 ) gfsug lag 
Van, L ex. 1002. — 428 ) Anm. 407* — 429 ) Eine reichhaltlge Liste solcher „Wortkurzungen", 
unter denen sich auch viele religios-philosophische Termini finden, hat schon I. J. Schmidt in 
seiner Grammatik der tibetischen Sprache S. 274 — 283 gegeben. — 430 ) Palomnik 31. Trotz- 
dem Darstellungen eines Bodhisattva, der genau diesen Namen tra^, bisher nicht bekannt- 
geworden sind, hat das Vorgehen Cybikovs seine Berechtigung, besonders wenn wir in Betracht 
ziehen, dafi dieser Tempel demTscho-ra, dem „Hofe der Religion", und damit der „buddhistischen 
Weisheit" angegliedert ist. Finden doch auch bisweilen in seinen Hallen Vorlesungen und Dis- 
pute liber diese „Weisheit" selbst statt! Als Schutzherrn der „ Weisheit" und der Beredsamkeit 
iedoch haben wir den Bodhisattva Mafijusri kennengelernt, der tibetisch Dschambal heifit. 
Dschamjang aber ist nur eine andere Manifestation desselben Bodhisattva, dem Sanskritworte 
Manjughosa entsprechend. Das bedeutet „mit wohllautender Stimme begabt". Es soil also 
mit dieser Bezeichnung auf die Eigenschaft des Bodhisattva als Patron der Beredsamkeit hin- 
gewiesen werden. Eben darum wird auch Manjughosa in sehr vielen religiosen Biichem des 
Lamaismus, die ja immer mit einem Gebet, zum mindesten mit der Anrufung der „Drei Klein- 
odien" beginnen, vom Autor um seine Hilfe angefleht. Dschamjang, alias Dschambal, spielt 
im Bodhisattva-System auch noch insofern eine grofie Rolle, als er dort gewissermafien als Chef 
der sogenannten „acht grofien oder geistlichen Sohne Buddhas" gilt, nur daft er in dieser Funktion 
einen noch etwas erweiterten Namen tragt. Diese .,acht groBen Sohne Buddhas", von denen uns 
bereits drei bekannt sind (Nr. 2, 3 und 7 )» heiSen mit ihren Sanskritnamen : I. Manjusri- 
kumarabhuta, 2. Vajraj)ani, 3. Avalokitesvara, 4- Ksitigarbha, 5* Sarvani- 
varanaviskambhin, 6. Akasagarbha, 7- Maitreya und 8. Samant abhadra. Der 
Ausdruck kunsig, korrekt kun gzigs geschrieben, ist als Eigenschaftswort zu fassen, das, wie 
fast immer im Tibetischen, hinter dem naher zu bestimmenden Substantiv steht. Es bedeutet 
„alles sehend und ist ein Epitheton, das in gleicher Weise den Buddhas, Bodhisattvas und sogar 
den beriihmten Wiedergeburten beigelegt wird. Haufiger finden wir dafur den Ausdruck „kun- 
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tschen*, „d[er Allwlssende“, der u. a. auch in den Titeln einiger Lebensbeschreibungen Tsong- 
khapas vorkommt. Kuntschen Tschoku-Odser war der Name eines beruhmten Hierarchen 
der alten Ssadscha-Sekte des Lamaismus, der fur die Mongolen ein Alphabet geschaffen hat. 

— 431) ^jam dpal. Lex. 453- 432) '^jam dbyans, a. a. O. 454. — 433) Auch das Hauptwerk 

Tsongkhapas, der „Stufenweg zum Heil**, beginnt mit einer Anrufung gerade des Manjughosa 
oder Dschamjang, natiirlich in umschriftetem Sanskrit. Namo Guru Mafiju^hosaya, „Verehrung 
dem Meister mit der wohllautenden Stimme!" — 434) L. R. 11 , i. — 435) ne bai sras c^en 
brgyad. Lex. 485* — 436) Hier die tibetischen Namen, aufier denen der bereits in gleicher Form 
bekannten: l. ^jam dpal ^zon nur gyur pa, 4 - sm shin po (mong. ghadsar-un jiriiken), 5 * s^rib pa 
rnam set, 6 . nam mk^ai shin po (mong. oktarghui-m )iruken) und 8 . bun tu bzah po (mong, xamugh-a 
sainX — 437) hun zigs. Lex. 28. — 438) Statt kun zigs kann es auch heifien kun rnk^yen, Lex. 21. 

— 439) Der mongollsche Ausdruck fiir kun mk^yen lautet xamukA ailadukci. — 440) Der in Anm. 430 
erwahnte kun mk^yen c^os sku ^od zer. Lex. 21, ist bekannter unter dem Namen c^os kyi ^od zer 
(„Licht der Religion^, mong. nom-un gerel, skr. dharmarasmi) ; Huth, B. M. II, wo S. 160 bis 
164 seine Biographie und vor allem die Bildung oder besser Umbildung des mongolischen Schrift- 
systems ausfuhrlich mitgeteilt slnd. — ' 441) rma bya c^en mo. Lex. 9^4» 9^5; Abb. Album 178, 
Beschreibung bei Pander, S. 82. — Im Mongolischen heiSt der Pfau toghos; vgl. femer die 
aufierordentlich wertvolle Arbeit von M. W. de Visser, Leiden, Die Pfauenkonigin (K^ung- 
tsioh ming-wang, Kujaku my 0-0) in China und Japan; mit I Tafel, in „Ostasiatische Zeitschrift**, 
Jhrg. VIII, Heft 1—4, April 1919 bis Marz 1920, S. 370—387- — 442) Japan. Pantheon, 
Heft II, Bl. 21, recto. — 443) Wie im Album und bei Pander. — 444) Lex. 985 * welcher 
Angabe wohl hingedeutet sein soli auf: Kandschur, rgyud, Bd. I4» Bl. 125 — 169 (bei Beckh, 
Verzeichnis, S. 102, steht irrtiimlich als Anfang ,B1. 259', wahrend der Index, S. 158, die richtige 
Zahl angibt): Mahamayurividyarajhi, rig shags kyi rgyal mo rma bya c^en mo, „Die Konigin des 
Zauberwissens Mahamayuri (,gro6e Pfauhenne*)**. — ' 445) rdo rje p^ag mo. Lex. 7 oSj nicht 
im Album und bei Pander; zwei Abb. in Myth., S. 158 , nach Blockdrucken. — 446) Anm. 342 . 

— 447) dbyug pa, Lex. 915 *. dbyug pa, nach einer andern Version in Skizzen 157 dbyug to 

— nicht im Lex. — , mong. bariya, heifien auch die Amtsstabe der Gebkos; siehe Kapltel 
„M6nchstum‘*. — 448) gsin rje rgyal po. Lex. 1248. > — 449) Allerdings scheinen sich Anklange 
zu einer Rechtfertigung der Ahnenverchrung und der damit zusammenhangenden Gebrauche Im 
Reich der Mitte bei den Juden Chinas zu finden: in der Inschrift der genannten Synagoge finden 
sich zwei dafiir sprechende Stellen: „Wenn das Tao befoigt wird in Ahnenopfer, mufi man 
kindeslieb und aufrichtig sein... verehren die Gebrauche der Ahnen... diese Gedanken sind 
alle in dieser Lehre (der Bibel) enthalten.“ Tonn, Eine jiidische Inschrift der Synagoge in K^ai 
feng fu aus dem Jahre 1512 in „GemeindebIatt der Judischen Gemeinde zu Berlin”, Jhrg. 20, 
Nr, 8, August 1930, S. 360 — 364; die angefiihrten Stellen S. 363. — 450) Eine gute Ubersicht 
gewahrt die Arbeit von P. Anton Huonder S. J., Der chinesische Ritenstrelt, 47 S., Aachen, 
Xaverius-Verlag, 1924. — 451) Lex. 5^9 im Mongolischen wie im tibetischen Amdo- 
Dlalekt tug, aber auch dog gesprochen; das Wort findet sich auch In den turkischen Mundarten. 

— 452) So bei Frau A. Kornakof f , Excursion au couvent d*un prince mongol pour eriger un 

gandjir sur un temple des bouddhistes, St. Petersburg 1908 (russ. mit franz. Untertitel), S. 68 
zwei Skizzen solcher metallischen religiosen Embleme, die belde als „Dog” bezeichnet sind. — 
453) Siehe oben, Anm. 92. — 454) yul^k^or (b)sruh, Lex. 1140 (nach welcher Stelle er auch 
yul '^Vor '^dsin heifit), 1292; Abb. Album 284. 455) Bei den Mongolen in der Umgangs- 

sprache Namssarai, wobei die mittlere Silbe von rnam t^os sras verlorengegangen ist. — 456) Abb. 
einer japanischen Statue bei Griinwedel, Myth. 182. BIshamon gehort bei den Japanern zu den 
„sieben Gottern des Glucks”, deren Bildnisse uberall auf den Hausaltaren zu finden sind (Haas, 
Der Buddhismus der Japaner, S. 234), Der Lamaismus kennt drei spezielle Gotter des Relch- 
lums; Pander, Pantheon, S. 99, alle drei in Album, 262, 263, 264; rnam sras mduh dmar can, 
rnam sras gser c*^en und rnam sras dkar po ts^e ^p^ol; alle reiten auf lowenahnlichen TIeren. — 
457) gdugs. Lex. 660, mong. sikiir oder sukiir; vgl. Album 262, 263 und 293 und unser Bild39* 
die gdugs ma, wo die urspriingliehe Form des Schirms besonders gut zur Geltung kommt, und 
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Grunwedel, Myth. 95, die realistische Figur der Sitatapatra, gdu^s dkar mo, Lex., a. a. O., 
mong. ca^han Mkurteii ihr ist auch ein besonderes Officium unter dem gleichen Titel gewidmet, 
Skizzen I34» 282, 4^8. — 458 ) k^an mc^od. Lex. I 37 » 43 ^* 


Anmerkungen zu Kapitel VI. 

459 ) Nach Hackmann, a. a. O., S. 5, heifit die Halle Tschan tang. — 460 ) Tib. rna. Lex. 
367, skr. nach Skizzen 103, bheri, mong. hengerie; ,Pauke der Lehre", c^os kyi rna,^ mong. 
nom’-un ken^er^e, ist eine beliebte Wendung der lamaistischen Literatur fiir „Predigt"; auch 
kommt das Wort in Buchertiteln vor, z. B. Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis, Nr. 372, I: 
„Die bronzene Trommel oder Pauke“, rna. — 461 ) Die Frage behandelt auf Grund der 

alien Quellen des Buddhismus am treffendsten: Heiler, Die buddhistische Versenkung, Miin- 
chen 1918; fiir den mongolischen Lamaismus siehe: A. M. Pozdnejev, Dhyana und Samadhi im 
Mongolischen Lamaismus. Aus dem Russischen libersetzt und eingeleitet von W. A. Unkrig, Han- 
nover 1927, 48 S. (Untersuchungen zur Geschichte des Buddhismus usw., XXIII.) Lexikologisch- 
vergleichende Angaben und weitere Literatur siehe in Anthropos, Bd. XXIII, 1928; S. 47 ^ 
sub verbo diyan. — 462 ) Trotzdem weilie — und, nebenbei bemerkt, auch blafiblaue — Khadaks, 
die fast ausschliefilich aus einem papierahnlichen, dunnen Gewebe bestehen, nach einer Mit- 
teilung, auf deren Herkunft wir uns nicht mehr genau besinnen konnen, als minderwertig gelten. 

— 463 ) Die Silben ,.Tsu pa“ scheinen Wiedergabe des tib. rgyud pa zu sein. — 464 ) legs pa rgya 

etwa „meeresgleicher Ruhm“, Lex. 1219,306. — 465 ) rgyud smad. Lex. 3I^» 9^^J die 
„untere", d- h. „grundlegende ‘ Tantra (-Fakultat). Diese Lehranstalt war ursprimglich noch zu 
Tsongkhapas Lebzeiten und auf seine Anregung hin in Galdan begrundet worden; erst spater 
wurde sie nach der Hauptstadt verpflanzt, wo sie bis auf den heutigen Tag besteht. Palomnik 
32, 295. — 466 ) Was natiirlich rgyud pa ist. — 467 ) Palomnik 32. — 468 ) A. a. O. 

— 469 ) Das Wichtigste iiber diese Fragen, soweit sie bis heute uberhaupt beantwortet werden 
k5nnen, ist im IX. Kapitel enthalten. Jedenfalls geht das meiste davon entschieden auf die An- 
schauungen und Praktiken des Hinduismus zuruck, die den spateren Buddhismus Indiens 
bekanntlich stark iiberwucherten. Einen Einblick in diese Welt verschaffen uns die Bucher, 
welche Sir John Woodroffe unter dem Pseudonym Artur Avalon mit Unterstutzung 
mafigebender eingeborener Tibetologen aus Indien und Sikkhim herausgegeben hat (siehe 
F. W. K Muller, Ein uigurisch-lamaistisches Zauberritual aus den Turf anf unden, Berlin 
[Akademie] 1928, S. 4). — 470 ) Es sind die folgenden Tantrik Texts: Vol. I: Tantra- 
bidhana v/iih. Bljanighantu and Mudranighaniu, Vol. II: Satchakranirupana and Padukapanchaka; 
Yol. Ill: Prapanchasara Tantra*, WolAWi Kulachudamani Tantra] Vol. V: Kularnava Tantra; 
Vol. VI: Kallvilasa Tantra; Vol. VII: Shrtchakra Sambhara, a Buddhist Tantra (namlich aus 
dem Kandschur, rgyud, Bd. 4* Bl. 99 — ^^ 5 . Beckh, Verzeichnis, S. 81 ; Srlcakrasambara-tan- 
traraja-adbhufasmasanalatnkaranama, tib. dpal ^Vor sdom pai rgyud kyi rgyal po dur k^rod kyi 
rgyan rmad du byun ba zes bya ba, „der ruhmreiche Uberwinder des Kreislaufs, konig- 
liches Tantra, wunderbarer Schmuck der Leichenstatte“) — und Vol. VIII: Tantraraja Tantra; 
auBerdem noch folgende Werke desselben Herausgebers : I. Tantra of the Great Liberation 
(Mahanirvana Tantra); 2, Wave of Bliss ( Anandalahari) ; 3* Greatness of Shiva (Mahimna^- 
Stava); 4. Shakti and Shakta und 5 - Hymns of the Goddess {Tara, unsere Dolma, sgrol ma. 
Lex. 339» die alle Lamaisten so hoch verehren). Von diesen Werken enthalt das unter Vol. II 
notierte 8 farbige Tafeln nach Originalen, die fiir das Verstandnis des lamaistischen Mandala, dkyil 
^k^or, grundlegend sind. — 471 ) Preface de A. d’Arsonval. Paris 1929* VI, 3^6 S. Eine deutsche 
Ubersetzung dieses Werkes unter dem Titel „Heilige und Hexer“ ist 193^ im Verlag dieses Buches 
erschienen. — 472 ) t^ab k^afi. Lex. 57^; mong. toghon-u ger, „Kochkessel-Haus*‘. — 473 ) Eigent- 
lich t^ab ka oder t^ab k^a, a. a. O, — 474 ) Hier findet sich auch die Darstellung einer Gottheit 
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nicht-lamaistischen Ursprungs, der von den synkretistisch veranlagten und in ihrer Weise 
toleranten Monchen libernommene chlnesische „Kuchengott“ oder „Geist des Herdes * (Hack- 
mann, a. a. O. 12), trotzdem auch den Tibetern eine dominierende Kiichengottheit, t^ab lha. 
Lex. S7^» i^i^d ein anderer Herdgott, t^ab lha se sar, a. a. O., und 1274 (der als Genius loci, sa 
bdag. Lex. 1258, mong. ghadsar-un edsen, gilt), bekannt ist, von denen Darstellungen bisher nicht 
angetroffen worden sind und die auch nach der Vorstellung der Tibeter, wle das in der Natur 
der Sache liegt, in der Volksreliglon wurzeln. — Uber den Kiichengott der Chinesen, Tsao-wang, 
vergleiche man: Grube, Religion und Kultur der Chinesen, Leipzig 1910, S. 163—166, 167. — 
475 ) rtsi ba. Lex. loio, mong. sang; der Inhaber dieses Amtes miifite folgenchtig rtsi pa bzw. 
von elnem erwelterten Stamm rtsis pa heifien, doch wird dleser Ausdruck auf den Klosterastro- 
logen angewendet, von dessen Amt im Kapltel liber die Monche die Rede ist. 476 ) Lex. 1216, 

— 477) P. Joseph Hesser, S. V. D., Chlnesische Grammatik usw. Jentschoufu 1905, S. 175 - 

— 478 ) Filchner, Kumbum, S. yS, Anm., nach Potanin. — 479 ) A. a. O. 86. Seng ist 
welter nicht s als die chlnesische ^Wiedergabe des Sanskritausdrucks Samgha, wom^ die 
buddhlstischen Monche im allgemeinen bezeichnet werden. A. a. O. 86. — 480 ) A. a. O. — 
481 ) A. a. O. 45, 50. — 482 ) Siehe oben, Anm. 384. 


Anmerkungen zu Kapitel VIL 

483 ) sam bha la, Lex. 1231, in tlbetischer Obersetzung (a. a. O.) bde '^byun, a. a. O. 670, 
„source of happiness”, mong. umschriftet sambhala oder jirghal gharxui, „Hervorkommen des 
Glucks”. Diesem ,.gro6en Zauberlande” (grub pai gnas c^en po) hat der drltte Pantschen 
Erdeni von Taschilhunpo, bio bzafi dpal Idan yc se$ (i737 ^ 779 * der Liste seiner „rekon- 

struierten" Inkamationsvorganger der dreizehnte), sein ,.sam bha lai lam yig”, den ,.Weg nach 
Sambhala". gewiinet, dessen von Grunwedel herauspgebener Text und Obersetzung uns bei 
Herstellung dieses Buches viele wertvolle Dienste erwiesen haben. ' 484 ) Siehe Anm. 7 ^®* 
485 ) hu ston vin c^cn ^rub, geb. 1288 (nach Grunwedel, h/Iyth. 69) oder 1290 (nach Bara* 
dijn, Bibl. Buddh. XXII, 04), gest. 1364, Verfasser einer Geschichte des Buddhismus unter 
dem Titel hde bar gsegs pai bstan pai gsal byed c^os kyi '‘bytch gnas gsun rah rin po c^ei mdsad. 

— 486 ) Lex. 632, unter dus iyi ^k^or lo. ' — 487 ) Wegnach Sambhala, S. 3 - 488 ) A. a. O. 

— 489 ) Lex. 632; der Name des Abtes: nag dban '‘jam dbyans dban rgyal. — 490 ) Pa- 

lomnik 32. — 491 ) A. a. O. 45. — 492 ) Korrekt bokda-'in dsam oder bokda-in xaghalgha, 
Skizzen 28, letzteres ..Pforte des Heiligen"; xaghalgha(n) ist iibrigens die schriftliche Basis 
des Wortes xalghan, der Bezeichnung f ur die bekannte Grenzstadt Kalgan zwischen China und der 
Mongolei. - 493 ) Siehe Anm. 961, Nr. 4—6. 494 ) A. a. O., Nr. 1—3. - 495 ) Filchner, 

Kumbum 45. — 496 ) p^nr bu oder pSr ba. Lex. 825, 826; Abb. in Grunwedel, Myth. 33. — 
497 ) i^od ¥rag bezeichnet die berelts mit Blut (h'rag, Lex. 167) gefullte Schadelschale. sonst 
t’^od pa, belde Ausdnicke Lex. 593; mong. gabala nach dem Sanskrit oder xokimai bzw. xobxai 
tologhai; eine Abb. in Filchner, Kumbum, Tafel Nr. 37. — 498 ) Vgl. Grunwedel, Mylh. 22$ 
sub verbo crane. — 499 ) Filchner, Kumbum, S. 4 ^- 500 ) A., a.^ O., S. 47 - A_ 

lomnik 32; auf diesem Schadel soli das von selbst entstandene tibetische Zeichen „Huip , der 
mystische Ausdruck des Zorns von den Llppen der furchtbaren Gottheiten, zu sehen sein. Bei 
der BeschwSrung von Damonen und feindlichen Gottheiten gebrauchen die Tantra-Lamen gleich- 
falls diese Silbe, um jene zu erschrecken. Lex. 1328. — 502 ) rdo rje legs pa. Lex. 700. 
503 ) Anm. 393. — 504 ) Vollstandig bio bzan dpal Idan ye ses, 1737 — ^ 779 - ~ 505 ) In diesem 
Ausdruck ist „Towa“ ebenso wie in der Bezeichnung „Sai-to-to-wa fur das Gebaude unter 3 ® 
auf der Karte nur durch die lautliche ^X/iedergabe der beiden entsprechenden chinesischen Zeichen 
belegt, die wiederum ein tibetisches Wort reprasentieren miissen, das aber beim ^sten Willen vor- 
laufig trotz aller Bemuhungen nicht festzustellen ist. Ebenso geht es uns mit Atschia (tib. ,a hyaXdas 
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wir in den Biichern von Baradijn, Cybikov und Pozdnejev als „Adscha“ (nach den russischen 
Vorlagen genau umschriftet: aczci) ohne irgendeine Erklarung finden. — 506 ) ses rob bzah po. 
Lex. 1244, 1109. — 507 ) kri Lex. 170, 591, „der Fiihrer, der Erste auf einem Throne^, 
entsprechend dem mong, sirege-tii. — 508 ) Palomni k 33* — 509 ) Skizzen loi. — 510 ) Das 
Wort ist hler nicht das tib. V'ah, sondern das chinesische K^ang, das von au6en geheizte Ruhebett, 
ein also fiir die monastlsche Bevolkerung sonst unbekanntes Ausstattungsstiick der Wohnung. 
Ofen in unserm Sinne kennen nur Bewohner von Zentral- und Westtibet. In den andem Ge- 
bieten des Schneereiches werden diese durch Tongefafie mit grofier Offnung ersetzt, in denen 
trockener Diinger verbrannt wird; dariiber wird aucli die Teekanne gestellt, um ihren Inhalt stets 
warm zu halten; Palomnik 153* Die Heizgefafie heifien tib. me p^or. Lex. 971. 


Anmerkungen zu Kapitel VIIL 

511 ) Skr. mahastupa, mc^od rten c^en po. Lex. 438, mong. yehe suburghan; auch der Name 
eines Tempels, den ein durch die buddhistische Predigt bekehrter Brahmane namens Siddha Im 
Reiche Kamarupa errichtete; Vasil} ev. III, S. 26/27. ^ 512 ) Griinwedel, Weg nach Sam- 
bhala, S. 96. - 513 ) A. a. O. 96, 97* nait Ubersetzung einer Stelle aus einer tibetisch-mongo- 
lischen Handschrift, die sich ein Lama zum Verstandnis des Kalacakra angefertigt hatte. Nach 
der dort belindlichen Zeichnung wiedergegeben und mit Erlauterungen versehen, die wir auch 
hier benutzen, bei Reinhold F. G. Muller, Die Krankheits- und Heilgottheiten des Lamaismus, 
Anthropos, 1927* S. 964* — 514 ) So z. B. auf den Vorderseiten der Einbande von Sven Hedin, 
Tsangpo Lamas Wallfahrt, Leipzig, F. A.Brockhaus, ^ 9 ^ 3 * und F or stmann, Himatschal, wo S. 1 20 
auch noch eine Abb. Eine farbige, aber anscheinend schon in der Vorlage falsch ausgemalte 
Wiedergabe in Bossert, Das Ornamentwerk, Berlin 1 924, Tafel XCVII, 4, mit der Erklarung 
auf S. 19: „die mystische Gebetsformel ,om mani padme hum* in Monogrammf orm.*‘ — 515 ) Le 
Bouddhisme au Tibet, avec resume des systemes bouddhiques dans Tlnde, Paris 1887, 3^ und 
289 S., ein auGerordentlich wertvolles, weil auf Quellenstudien aufgebautes Werk. Die hier be- 
anstandete Stelle S. 7^» 77» dazu Tafel XV mit der Unterschrift „Priere a six syllabes ,Om 
mani padme hum***. Trotzdem wir uns der Anschauung Schlagintweits hier nicht anschlieSen 
konnen, geben wir doch die Stelle wegen der Eigenart der Auffassung wieder: «Quand les lettres 
de cette sentence ornent le commencement des livres religieux, ou sont gravees sur les revetements 
des murs a prieres, elles sont souvent combinees en forme d'anagrammes. Les lignes longitudi- 
nales qui se trouvent dans les lettres »manl padme houm« sont tracees serrees les unes centre les 
autres et, a gauche, sont appendues a la ligne longitudinale exterieure les lignes courbes. La lettre 
,Om est remplacee par un signe symbolique au-dessus de Tanagramme; ce signe represente un 
croissant surmonte d*un disque d*ou sort un flamme representant le soleil. Cette combinaison de 
lettre est appelee en tibetain »Nam chou vangdan«, »les dix entierement puissants« (sous-entendu 
caracteres, il y a six consonnes et quatre voyelles) ; le pouvoir de cette sentence saerte est beau- 
coup augmente quand on Tecrit dans cette forme. Ces anagrammes sont toujours hordes par un 
cadre representant la feuille du figuier.» 516 ) rnam, Lex. 756. — 517 ) dban, a. a. O. 906. — 
518 ) Idan, a. a. O. 709* 519 ) Weg nach Sambhala, S. 96. — 520 ) A. a. O. — 521 ) Sehr 

iibersichtlich auch auf der Zeichnung bei Reinhold Muller, a. a. O. - — 522 ) Skr. nada, 
Skizzen 60, symbolisiert iiberhaupt das Denken, den Verstand, das Herz, skr. citta, tib. t^ugs. 
Lex. 578, mong. setkiL — 523 ) Griinwedel, Weg nach Sambhala, S. 97. — 524 ) skr. dhuti, tib. 
dbu ma. Lex. 9^^» mong. dumdatu sirbusun, — 525 ) rhan ma, Lex. 72» dooratu sirbusun* ^ 
526 ) ro ma, Lex. 1192: anything from which the juice or spirit or essence has been extracted. 
— 527 ) arupadhatu, tib. gzugs med k^ams. Lex. 141 : the spiritual world, i. e., the world of 
formless spirits. 528 ) rupadhatu, gzugs kyi k^ams und kamadhatu oder hamaloka, ^dod pat 
h^ams. — 529 ) Wie auch auf unserer farbigen Tafel; Lex. 1351, wonach die Silbe einerseits 
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die Sutras, mdo, und die Mittel oder Chancen, skr. upaya, tib. t^abs, mong. ar^ha, dieSilbe 
das Mantra-System, snags, und die Weisheit, prajna, tib. ses, mong. bilih, bezeichnet. Diese 
beiden Begriffe sind das A und O, die Theorie und Praxis des ganzen Buddhismus in seiner aus- 
gepragtesten Mahayana-Gestaltung, welche die tibetischen Lamen unablassig vertieft und er- 
weitert haben. - 530 ) mc^od rien brgyadi mong. naiman suburghan. — 531 ) dge gsegs cam 
mc^od rien, was, wenn die „tscham** gesprochene Silbe richtig reduziert ist, etwa „die Stupas der 
Rube derer, die in Tugend dahin wandelten**, bedeutet; Lex. 268, 1250, 379 und mc^od rten; 
gsegs pa, „gehen“, vertritt ^gro ba, wenn es sich um hochgestellte Personen, Geistllche und Gott- 
heiten handelt (siehe auch Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, S. 295), so z. B. in dem 
bekannten Titel Buddhas, Tathagata, der also (wie seine Vorganger, die mystischen Buddhas) 
Dahingegangene, de bzin gsegs pa, mong. teguncilen ireksen, wobei irehii allerdings kein Hono- 
rificum ist, an dessen Stelle aber sonst in den in Rede stehenden Fallen ajiraxu gebraucht wird; 
z. B. sdibar ajiraksan, der wohl Dahingegangene, ein Titel, der auch fiir Priester, Gottheiten usw. 
angewendet wird. — 532 ) Die japanischen Buddhisten stellen auf ihre Graber Gedenksteine oder 
Bretter, die oben wie ein Stupa ausgesagt sind; Japan. Pantheon, Heft V, Bl. 18, Riickseite. 
„Heutzutage werden im Volksmund sog. Sotoba oder toba, im oberen Ende Stupa- formig gestaltele 
schmale, lange Brettchen, die mit einer Sutra-Stelle beschrieben sind, auf Grabern aufgestellt.** 

— Trautz, Japanische wissenschaftliche Hilfsmittel usw., S. 5 ^» aus dem Bakhyd jiten, einem 
1909 zuerst erschienenen buddhistischen terminologischen Sachworterbuch, das fiinf Geistliche 
der Hochschule der Shinshu-D enominaiion zu Verfassern hat. — 533 ) Wenn wir uns nur an das 
fliichtige Lautbild halten, kann „Khora*‘ oder „Kora“ von zwei Stammen abgeleitet werden : ent- 
weder — was wohl das Richtigere ist — von ^k^or ba. Lex. 190: to turn round; to circumambulate, 
to walk all round, oder von shor ba. Lex. 95 - to surround, encircle, enclose; auSerdem aber hat 
nach einer Angabe auf derselben Seite des Lex. shor ba geradezu die Bedeutung „reIigious cir- 
ctimambulation** ; dafiir sagt man auch T schokhor, c^os shor. Lex. 96, wortlich „Gesetzes-Herum- 
gehen“, also wiederum „religi 6 ses Umwandeln*. — 534 ) Lex. a. a. O.: a roundabout way; the 
way or passage round any sacred place, temple or town for pilgrims to circumambulate it; the 
pathway round about a monastery used for holy processions. — 535 ) Uber die Bewertung der 
tendenzios-kirchenfeindlichen Einstellung bei den Schriftstellern uber den Lamaismus vgl. den 
auBerordentlich lesenswerlen Abdruck eines Vortrages von Dr. Otto Wecker, Lamaismus 
und Katholizismus, Rottenburg a. N. 19^0, 47 S., besonders S.34ff- — 536 ) Siehe Anm. 254. Bei 
den Mongolen wird mit Bumkhang, von ihnen bungxang oder bungxan geschrieben, stets eine 
Grabstatte bezeichnet. Auch den ihnen urspriinglich unbekannten, von den Chinesen eingefiihrten 
Sarg nennen sie Bumkhang, doch gibt es fiir letzteren auch den Ausdruck absa. — 537 ) lha mc^od. 
Lex. 133L 438 ; an letzterer Stelle lha mc^od nur als „offerings or libations to the gods“ angefiihrt. 

— 538 ) Mong. dalu. — 539 ) Dafiir gibt es ein besonderes Biichlein, das den mongolischen Titel 
„cai-in tahir, „Opfer des Tees**, tragt; Skizzen 134. — 540 ) Lex. 1208. — 541 ) A. a., O. — 
542 ) Geschrieben obogha; fiir die Mongolen ist auch ein Buck mit dem Ritus einer „Verehrung 
des Obo**, „obogha tahixu\ in Skizzen 134 bezeugt. 


Anmerkungen zu Kapitel IX. 

543 ) Gemeint ist das Kloster Pemiongtschi, in dessen Namen die tibetische Bezeich- 
nung fiir Padmasambhava, pad ma ^byun gnas. Lex. 779 , stecken soil; vgl. Forstmann, Hima- 
tschal; genaueres bei Waddell, The Buddhism of Tibet or Lamaism, wo eine Liste der Kldster 
von Sikkhim unter Hinzufiigung der orthographischen Formen gegeben ist. — 544 ) Oft gebrauchter 
Ausdruck fiir bod yul, Tibet, k^a ba can. Lex, 13 1, skr. himavat, mong. casun-u oron, vgl. 
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Huth, B. M. I, III; II, 175, in der Prophezeiung liber Tsongkhapas Erscheinen auf Erden. — 
545 ) Poetische Bezeichnung fiir die Mongolei, ebesun-u oron. — 546 ) So ist z. B. der Name 
des beriihmten Klosters Brabung, ^bras spuns. Lex. 9 ^ 9 . „ReisIiaufen*‘, eine Wiedergabe der 
Bezeichnung des indischen Dhanakatakay der alien Hauptstadt von Orissa: in its neighbourhood 
existed a large Buddhist monastery called Sridhanya Kataka after the model of which the great 
monastery of Daipung (andere Aussprache fiir spans) near Lhasa was built; Lex. a. a. O. 
In der Nahe der Hauptstadt der Mongolei steht ein byaroni kasur suburihan, eine Nachbildung 
jenes beriihmten Stupa in Nepal, von dem S. 5 unseres Buches ausfiihrlicher die Rede gewesen 
ist. — 547 ) Lex. 90 ; ,a mdo »sku ^bum byams pa glin‘ gi sku ^bum r^ya p^ibs bzens; 

he (King mudbafi p^o la faiji) erected the gilt dome of the monastery of Chambaling above 
Kum-bum in Amdo; Palomnik 23. ~ 548 ) S. 5 und Anm. 27. — 549 ) Diese Art der Dar- 
stellung, deren Einfiihrung in bezug auf andere Gestalten des Pantheons auf Tsongkhapa selbst 
zuriickgeht (L. R. II, S. XXXVII), wird als yob sras ^sum, „Vater und Sohne zu dreien“ 
(Lex. 1129, 1307), bezeichnet (yab sras fiir sich allein bedeutet den Meister und seinen Schuler, 
a. a. O.); die Lehre kennt vier solcher ,.Sonnen‘, Griinwedel, Myth. 34, wo auch Tsongkhapa 
mit Sakyamuni und Atisa genannt ist, a. a. O. 60 mit Atisa und Nagarjuna; die Trias Sakyamuni 
(in der Mitte), Sariputra und Maudgalyayana haben wir bereits Kap. Ill, S. 57, kennengelernt 
(vgl. auch die bildliche Darstellung in Myth., S. 7); weitere Triaden sind aufgezahlt a. a. O., 
S. 244 sub verbo; die Dreiheit ^brom ston r§yal bai ^byun gnas, jo bo c^en po dpal Idan ,a ti sa 
und rdog le^s pai ses rob im Album, Nr. 28 — 30. — 550 ) Siehe Kap. Ill, Anm. 271 und 272; 
eine Darstellung dieser Trias in Myth. 61, wo die mongolische Beschriftung „bohda zon^haba 
sumatikirtiy sain oyotu aldarsiksan* bedeutet „der heilige Tsongkhapa Sumatikirti, der sich durch 
hervorragende geistige Fahigkeiten verherrlicht hat“; dieselbe Dreiheit in fast gleicher Darstel- 
lungsweise im Album, Nr. 40 — 42. — 551 ) „Umgebung“ = skr. parivarOy tib. Eine 

solche Darstellung zeigt das Titelbild. Der Beschauer denke sich die einzelnen Begleit- 
gestalten in folgender Weise bezeichnet: 

Dabei ist: I der Buddha sakya rigs dbafiy Sakya, der Herr (Ge- 
bieter) iiber die Zeit (in diesem Ausdruck steht nach Lex. 1 1 80 
rigs statt dus); II === rgyal ba sakya t^ub pa, der Konig Sakya- 
muni; III == sman gyi bla be duryai '^od kyi rgyal po, der Lehrer 
der Medizin, der Konig des Beryllglanzes (skr. vaiduryay lapis 
lazuli; vgl. Beschreibung des Tempels der Medizinischen Schrif- 
ten, Klosterkarte Nr. lo); IV == ^jam pai dhyafiSy Mafijughosa, 
der sich in Tsongkhapa verkorpert; V = ^jam dpal gzon nur 
gyur pa, der jung gewordene Manjusri, oder ^jam dbyans dinar 
ser, der rot-gelbe Manjughosa; VI und VII lassen sich mit Hilfe des uns zu Gebote stehenden 
ikonographischen Materials leider nicht feststellen, doch scheint es sich bei VI im Hinblick 
auf einige Wahrzeichen (das Weihgefali, kalasa, im SchoB, den Lotos, padma, in der einen 
Hand) und die vier Arme der Figur um die Form des Avalokitesvara zu handeln, deren standige 
Fleischwerdung der Dalai Lama ist (vgl. Griinwedel, Mythologie, S. 130); VIII stellt die 
dbyans can ma dar, die Gottin des Wohllauts, der Musik, im Sanskrit Sarasvati, mong, kele~in 
ukin tengriy die jungfrauliche Gottheit der Sprache; sie heiCt tibetisch auch noch Ngaggi Lhamo 
(nag gi lha mo) oder Ngagwang Lhamo (nag dbafi lha mo. Lex. 347), was dem eben an- 
gefiihrten mongolischen Ausdruck entspricht. Sie wird manchmal, statt, wie hier, Gitarre spie- 
lend, mit einer Art Flote dargestellt (Griinwedel, Mythologie, S. 1 57, Abb. 129). Die Symbole 
I — 8 sind die sog. „Acht Gliickszeichen*', tib. bkra sis rtags brgyad (Lex. 69), mong, naiman uh 
dsei temdek, von denen gegen Ende des ersten Kapitels die Rede gewesen ist. — 552 ) Im Pali 
iusiia, tib. dga Idan, Lex. 263/264, mong. tegixs bayasxulang-tu (oron), „die ganzlich freudenvolle 
(Statte, Reich)*', oder auch die Umschriftung des Sanskritausdrucks als tiisit, japan, tosotsn-ten; 
weit verbreitet ist unter Tibetern und Mongolen eine kleine Schrift unter dem Titel: „Wunsch- 
gebet fiir die Wiedergeburt im Lande Tusita. dem vollig freudenvollen", tib. dga Idan yid dga 
c^os ^dsin da skyes pai smon lam (bzugs), mong. tegiis bayasxnlang-tu tiisit-iin oron-a turuku iruger 
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(orosiba). — 553) A. a. O., S. 43, Nr. 419: rgyal ba bison k^a pa c^en po la stod mc^od '*bal 
bai c'o ia bhra sis g.yas ’’k^yil." — 554 ) Aufzahlung der von Zaya Pandita (l 599 — 1662) und 
seinen Mitarbeitem geschaifenen Ubersetzungen aus der tibetischen Sprache in die kalmiikische 
und selbstandige Arbeiten in dieser, mitgeteilt von A. M. Pozdnejev in seiner ..Kalmukischen 
Chrestomathie", 3. Aufl., St. Petersburg 1915. S. 171— 174 - — 555 ) A. a. O. 172; zanik^apain 
onol d^Mleku. — 556 ) A. a. O. zuniVapain blama yoga. — 557 ) L. R. II, S. XII ; Griinwedel 
in der Einleitung zur Edelsteinmine, S. 6. — 558 ) rnam t^ar an Stelle der volleren Lesart 
mam par i^ar ba; Lex. 759, 757- — 559 ) A. a. O. — 560 ) Mong. toghoji, kalm. tnuzi; die mon- 
golische und kalmiikische Literatur ist sehr reich an derartigen Werken. 561 ) Es ist ent- 
halten in den „Gesammelten Werken", den gsun ^bum des Khadubdsche, vgl. Kap. Ill, 
Anm. 271. — 562 ) dge legs dpal bzan po; Griinwedel, Myth. 74 : Lex. 183. — 563 ) L. R. II, 
S. XII. — 564 ) Der tibetische Titel lautet: ¥yab dag rje btsun bla ma dam pa tyb dban rdo 
rje ^c^afi dan no po dbyer ma mc^es pa ^jam mgon c^os kyi rgyal po bison k a pa c en poi mam 
par i^ar pa fub bsian mises pai rgyan gcig no misar nor bni '^p^ren ba. 565 ) „Der den Donner- 
keil halt"; die Aquivalente oben Kap. Ill, Anm. 323- 566 ) In L. R. II, S. V. . y >on 

1682 — 1722, mong. engke amnghulang, mandschur. elkhe iaifin, bedeutet: Ruhe und Frieden. — 
568 ) Von 1736 — 1796; bedeutet im Chinesischen nach Hanisch „Erhabenheit des Himnnels 
(„Die viersprachige Grundungsinschrift des Klosters Pi-smn-sze bei PeWng in „Ostasiatis^e 
Zeitschrift", Neue Folge I, Heft I, S. n), mandschur. Abhai wehiyehe, tib. gnam skyoh, a. a.O., 
Lex. 748, 1 15 (der Ausdruck als solcher nicht im Lex., dagegen 748: gnam bskos oder gnam 
gyis bskos pa: the title by which the Tibetans address the Emperor of China), mong. iegrj-in 
ieikiiksen. „der vom Himmel Begiinstigte oder Beschutzte". — 569 ) G. C cedes. The Vajiranana 
National Library of Siam, Bangkok 1924; die von diesem Untemehmen bzw. mit seiner Unter- 
stiitzung herausgegebenen Bucher, meist buddhistischen Inhalts, werden fortlaufend in der „Zeit- 
schrift der Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft" verzeichnet. — 570 ) A. a. O., 47 . 

Nr. 433: rje bisun bison k^a pai mam i'^ar c^en poi zur ^debs rnam f'ar legs par bsad kun ^dus. 
— 571 ) Skizzen, z. B. 196: xamuk-i alladukci yeke bokda zongkaba-m gegen-u namtar. — 
572 ) m¥as gmb. — 573) Ein gelehrter Grad bei den Monchen; korrekt dka bca: .,der mit zehn 
Schwierigkeiten" ; Lex. 50, wonach darunter ein buddhistischer Gelehrter zu verstehen ist, dor 
es zu einer solchen Beschlagenheit in der Literatur gebracht hat, dafi er imstande ist, den Sinn 
eines jeden Ausdrucks in zehnfacher Weise zu erortem; mong. urban berke-iu; Skizzen 198. 
201; andererseits scheint sich aber der Begriff mit bka heu. Lex. 62, zu decken: one who has 
observed the ten commandments of Buddha. The title of bka bcu is given to a Buddhist monk- 
scholar who has passed all preliminary examinations for a religious degree. — 574 ) Jhon me 
grogs pa. — 575 ) Vladimircov, Mongolische Handschriften und Holzdrucke, die von Pro- 
fessor A. D. Rudnev an das Asiatische Museum der Russischen Akademie der Wissenschaften 
iibergegangen sind (Bulletin de I'Academle des Sciences de Russie, 1918), S. IS'^ 5 . nnter dem 
Titel: bokda zongkaba-in gegen-u namiar. — 576 ) Anm. 554: in der Liste der U^rsetzungen und 
selbstandigen Schriften in der a. a. O. genannten ..Kalmukischen Chrestomathie", S. 173 : ^ong- 
k^apain iuuzi. — 577 ) Kalm.: iodorxai uziik. — 578 ) Filchner, Kumbum, S. 129 139. 

579) me mo byai lo, mong. erne ghal (oder ulaghakein) takiya, mandschur. fulahun coio. — 

580 ) Cybikov, Hilfsmlttel zur praktischen Erlernung der mongolischen Sprache, Vladivostok 

1915, S. 64; die Differenz von einem Jahre zwischen der von uns gemachten Angabe (l 357 ) und 
jener bei Huth, B. M. II, S. 176 (1356), erklart sich daraus, dafi der genaue Anfang der Ara 
bis auf die 1913 erschienene Arbeit von P. Pelliot, .,_Le cycle sexagenaire dans la chronologle 
Tib^taine" (In ..Journal Asiatique", 19*3. onzieme serle, 1. 1 , S. 633 667), nicht als mit Sicher- 

heit festgestellt gait. — 581 ) rab '*byuh. Lex. n68; ad rem siehe die in voriger Aninerkung er- 
wahnte wertvolle Arbeit Pelliots und passim W. Kotwicz, O chronologii mongolskiej, in „Rocz- 
nik Orientalistyczny, t. IV (1926). S. 108 — 166, eine sehr dankenswerte Abhandlung, die aber, 
well polnisch, wohl nur wenigen unserer Leser zuganglich sein diirfte, indes der Auszug in fran- 
zosischer Sprache nichts Einschlagiges fiber rab byun enthalt. Eine vergleichende Tabelle der 
einzelnen Jahre der rab hyuA-Zyklen vom Jahre I n. Chr. bis 1923 hat mit den mongolischen, 
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mandschurischen und chinesischen Bezeichnungen samtlich In russ. Unischriftung ~ Pozdnejev 
gegeben, und zwar als Beilage zu seiner „Mongolischen Chronik ,Krdeni’in erike . C^iginaltext 
nebst (russischer) Obersetzung und Erlauterungen, enthaltend Materialien fur eine Geschichle 
Calcbas von 1636—1736*^ (St. Petersburg 1883). — 582 ) Myth., S. 60; Atisas Name tib.^ p ul 
byufi. Lex. 1343: the accomplished one. — 583 ) Myth., a. a. O. — 584 ) Tib. ^son fe a 
Lex. 1000, oder btsofi V'a, wie z. B. in der „Geographie Tibets , S. 5 ^* 585 ) klu bum age. 

Lex. 4^* 268, — 586 ) sin mo ,a c^os oder sin bza ,a c^osi der erste Ausdruck nur in L. R. il, 
S. XIII. der zweite a. a. O., bei Huth, B. M. II, S. 176. und Lex. 1236. - 587 ) don ^ub rin 
c^en. Lex. 643, 1183; skr. Amoghasiddharaina. — 588 ) Vgl. Weaker, Lamaismus und Katholi- 
zismus. S. 38. — 589 ) Milloue, Bod youl, S. 186. — 590 ) rma c^u, die tibetische Bezeich- 
nung fur den Huang-ho; Lex. 985; a. a. O. ist auch die mongolische Bezeichnung dieses Flusses 
mit Khatan-gol, was xatun ghool sein soil, erwahnt und auf die Veranlassung zu diesem Namen 
hingewiesen; the river in which a certain queen had drowned herself; dabei steht 9-Uch die wort- 
liche Ubersetzung des mongolischen Ausdrucks, der „Flu6 der Herrin oder Fiirstin bedeutet, 
mit tib. bisun mo klun (Lex. 1004, 47) gegeben. Von diesem Selbstmord der Konlgin oder Fur- 
stin, die Gurbulcen Gwo {gurbuljin gho, schone Eidechse) hiefi, wird auch in B. M. I, S. 18; 
II, S. 28, berichtet und eigens hinzugefugt: . . .gum pas c'^u de ha t^won mu ren du grags so: in- 
folge des Zugrundegehens heifit dieser Flu6 Chatun-Miiren. muren aber Ist mongolisch, bis zu 
einem gewissen Grade gleichbedeutend mit ghool und bedeutet Strom. Daneben finden wir fiir 
den Huang ho, den „Gelben Flufi , auch die wortliche mongolische V/iedergabe als siru muren, 
wie er beispielsweise in einem 19^7 von den Mongol en in Deutschland herausgegebenem mon- 
golisch beschrifteten Atlas heifit. In einem 1 929 in der Mongolei selbst ver5ffentlichten Buche 
von Erdenibatu uber die Geographic Asiens wird der Flufi auf einer Karte wlederum xatun 
ghool genannt, wahrend im Text dieses Buches xatun-u ghool steht. In befremdendem Wider- 
• spruch zu der Bezeichnung „Gelber Strom“ sowohl bei den Chinesen wie bei den Mongolen steht 
allerdings die Tatsache, dafi Im Text von B. M. ausdriicklich von einem nag c^u, dem ..Schwarzen 
Flu6“, die Rede ist, womit die Tibefer den Oberlauf des Irawadi bezeichnen; siehe Lex. 729. 

— 591 ) bya k^yun, Lex. 880, 163. — 592 ) snar fah. Lex. 77^, siidwestlich von Taschilhunpo, 
beriihmt durch seine Druckerei und die aus ihr hervorgegangenen Blockdrucke des Kandscbur 
und Tandschur, uber deren textkritische Bedeutung in dem Kapltel iiber die Wissenschaft des 
Lamaismus die Rede ist. — 593 ) Im oberen Tsang; sa skya, Lex. 1255. — 594 ) red mda pa 

— nur so in B. M. I, S. 1 14; II, S. 179; der Ausdruck als solcher nicht im Lex., die Bestand- 
teile 1 1 91 und 672, doch ergeben sie kelnen rechten Sinn; der Zusatz kumaramati nur in L. R. II, 
S. XVIII; ich kann ihn nur in umgekehrter Reihenfolge der Bestandteile als Matikumdra bei 
Vasil jev III, S. 4, tib. bio gzon, und 258 als bio gros gzon nu finden, welche Ausdrucke nach 
Lex- 903, 1083 aufzulosensind. — 595 )f/udmu. — 596 ) skr. madhyamika, tib. dbu ma pa, mong. 
dumdaiu udseL — 597 ) yar lun rnam rgyal oder yar hluhs mam rgyal. Lex. 1 1 30, 758, wo rnam 
rgyal, „volliger Sieg", skr. vijaya, als „a common appellation of persons, deities and monasteries , 
wie im vorliegenden Fall, ausdriicklich bezeichnet wird. — 598 ) Sie heifien nach L. R. II, S. 232, 
welcher Stelle in der Aufzahlung auch die folgenden funf Anmerkungen entnommen sind, tib. rig 
pat gnas c^e pa Ina, mong. uxaghan-u yeke iabun or on, „die fiinf groBen Gebiete des Wissens, der 
Intelligenz”. — 599 ) Eher: Grammatik oder nur Lautlehre; skr. sabdavidya, tib. sgra rig pa. 
Lex. 332, mong. daghun-u uxaghan, „die Wissenschaft von der Stimme** (wortlich aus dem Mon- 
golischen wie auch im folgenden). — 600 ) hetuvidya, gtan tsigs rig pa. Lex. mong. ucir 
siltaghan~u uxaghan, „die Wissenschaft von Umstand und Ursache*. — 601 ) cikitsavidya, gso ba 
rig pa, gso rig. Lex. 13 13, tejigehii uxaghan, „die Ernahrungskunde“. 602 ) silpascanavidyd, hzo 
rig pa,bzo gnas kyi rig pa (mechanical art). Lex. Ilii, uralaxu uxaghan, „melsternder Intellekt . 

— 603 ) Dazu als 5. Wissenschaft die adhyatmiavidya, nan don rig pa, siehe Lex. 733 - rian 
don: the intrinsic meaning, und nan don rtog pa : to investigate, to study, the real meaning, mong. 
dotoghadu uxaghan; „dle ,innere‘ Wissenschaft**, d. h. der Buddhismus selbst. — 604 ) i$^al gun 
i^an, Lex. 1024, 221. — 605 ) Siehe Kap. XVII. ^ 606 ) DAarmafeirfi, grags pa, Lex. 4 ^ 9 ? 
siehe iiber ihn und seine Werke: Th. Stcherbatsky (richtig: Scerbatskoj), Erkenntnistheorie 
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und Logik nach der Lehre der spateren Buddhisten; aus dem Russischen iibersetzt von Professor 
Otto StrauG, Miinchen-Neubiberg, 1924. S. 254 — 258, Abb. in Myth., S. 43. — Nagarjuna, 
klu sirub(s). Lex. 45, mong. na^anzuna (bahU) (der Lehrer, Meister), japan. Ryuju; siehe Kap. X, 
Anm. 9^91 Abb. in Myth., S. 32, Album, Nr. 5 » als dpal m^on klu irub; fiir seine Doktrin siehe: 
M. Walleser, Die mittlere Lehre des Nagarjuna. Nach der chinesischen Version iibertragen. 
Heidelberg 1912, XIII, 191 S. — Aryadeva (auch Devabodhisattva und Nilanetra), rje 
btsun yngs pa lha. Lex. 846; Abb. Myth., S. 3^. Album, Nr. 4. als rje btsun ,a rya de ba, — 
Santideva, zi ba lha. Abb. Album, Nr. 24, als rje btsun zi ba lha, — Candrakirti, zla ba 
grags pa (nicht im Lex.), Album, Nr. 22; er lebte nach Schlagintweit, Buddism, S. 41, um die 
Wende des 9- Jahrh., nach Baradijn im 6. Jahrh.; L. de la Vallee Poussin hat in der Blbl. 
Buddh. IX die tibetische Ubersetzung des Madhyamakavatara Candrakirtis herausgegeben. — 
Asanga oder Aryasanga, t^ogs med. Lex. 592, mong. tiirbel iigei; Abb. Myth., S. 37 , 
Album, Nr. 6; er gilt nach einigen tlbetischen Autoren (Lex. a. a. O.) als Bruder des Vasu- 
bandhu, dbyig gnen. Lex. 914, 493, mong. erdeni-in niikiir, „Genosse des Kleinods (der Lehre)“, 
japan. Ten-jin; Abb. Myth., S. 37* Album, Nr. 7 l von seinen Werken hat Th. Scerbatskoj 
in Bibl. Buddh. XX die tibetischen Ubersetzungen der Abhidharmakosakarika und des Abhidhar- 
makosabhasya veroffentlicht. — 607 ) bka ^dams pa. Lex. 63, 64; siehe weiter unten im Text bei 
der Aufzahlung der Sekten. — 608 ) L. R. II, S. XX. — 609 ) A. a. O. — 610 ) pad ma ^byun 
inas. Lex. 779 * ,.dessen Quelle, Ursprung Cbyun gnas, a. a. O. 925) der Lotos ist“. — Oil) zi 
ba ^ts^o. Lex. 1069, 1044, „der friedvoll Lebende, Dahinwandelnde“, mong. amurlin^^hui yabukci; 
Abb. Album, Nr. 25, mit dem Beiwort dpal Idan, „der Ruhmreiche“. — 612 ) Im 8. Jahrh. 
unter dem tibetischen Konig Tisrongdewtsan, k^ri sron Ide(u) bison. Lex. 17 1. der etwa von 
740 — 786 regierte, das erste Kloster, Samja, griindete, welches bis auf den heutigen Tag als 
Hochburg der Rotmiitzen besteht, und dessen Anregung die Ubertragung vieler Sanskritschrlften 
in die tibetische Sprache zu verdanken ist (vgl. auch Schmidt, Grammatik der tibetischen 
Sprache, S. 213, 214). — 613 ) Bl. 103 nach L. R. II, S. XX. — 614 ) Eingehend dariiber im 
Kapitel von der Wissenschaft des Lamaismus. — 615 ) D. h. der praktischen Lehre von den 
Tugenden, also der Ethik. — 616 ) Haufig gebrauchter Titel nicht nur des oder der Buddhas 
(Kap. XI, Anm- 967), sondem auch von Heiligen und Kirchenlehrem; Tsongkhapa wird ausdriick- 
lich „der zweite Jina*‘ („siegreich‘* im Sanskrit) genannt; Huth, B. M. II, S. I 75 » h S. HI: 
rgyaZ ba gnis pa, — 617 ) Damit ist die „Ubersetzung der Worte“ Buddhas gemeint. — 618 ) bu 
ston; lebte von 1290 — 1364. — 619 ) Bibl. Buddh. XXII, S. 38, Anm. 4 — 6, und S. 32, Anm. 3. 
— ' 620 ) gsan ba ^dus pa, Lex. 1303: the communion of the mystic adepts; the Tantrik cult of the 
Buddhist; also the Tantrik Pantheon. — 621 ) ^k^or lo sdom pa. Lex. 192: name of a Tantrik 
deity. — 622 ) ^/7g5 byed. Lex. 457* 891 : „der Entsetzen Verursachende**. — 623 ) dbu ma pa. 
Lex. 9^L der Ausdruck diirfte im Grunde genommen nur ein Bei- oder Deckname sein, da dar- 
unter ganz allgemein ein Mann zu verstehen ist, der sich mit der „mittleren Lehre“ ( madhyamikay 
dbu ma, mong. dumdatu iidsel) „beschaftigt“, „Anhanger derselben ist“ (pa). — 624 ) Skr. stin- 
yata, tib. ston pa, mong. xoghosun, 625 ) ,a ra ba rtsi na. Lex. 1345- Auf einer in unserm Be- 
sitz befindlichen Tafel mit dem Schema des tibetischen Horoskops steht unter dem Bilde dieser 
Gottheit statt des Namens die Arapacana-F ormel mit der Vorsilbe Om und der Nachsilbe Hnrrt^ 
Im Kehlkopf der Maitreyastatue im Goldtempel zu Labrang wurden u. a. 7700 gedruckte und 
900 mit Gold geschriebene Arapacana-F ormtln imtergebracht (Bibl. Buddh. XXII, S. 39), in 
der Hiiftengegend dagegen 10800 mit goldenen Buchstaben und 30340000 in einfachem Druck! 
(a. a. O. 42). Welch eine ungeheure WIrkungskraft mufi also der Lamaismus dieser Dharani zu- 
schreiben! — 626 ) D. i. skr. Manju^hosa, tib. korrekt byams dbyans. — * 627 ) ^jam dpal na^ po, 
nicht durch das Lex., Album und Panders Pantheon belegt, dagegen in Myth., S. 1 39, Abb, 
einer Figur. — 628 ) gsan p^n. Lex. 1302, wo aber nur von einem Bezirk dieses Namens west- 
lich von Lhassa die Rede ist; das Kloster ist mehrmals erwahnt im Palomnik und dort auch 
als Sitz eines beriihmten Wahrsagers bezeichnet, dessen Dienste zeitweise auch in Lhassa in An- 
spruch genommen werden. — 629 ) Es sind ihrer zunachst sechs, die spater zu zehn erweitert 
wurden, worauf wir noch zuriickkommen. Die sechs heifien mit ihrem Kollektivnamen tib. p^a 
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rol tu p^yin pa drug. Lex. 817, mong. jirghughan baramit. Sie werden nach Bibl. Buddh. XXII, 
S. 27, auch symbolisch dargestellt durch „zwei Lowen auf einem Paar Elephanten, iiber den 
Lowen zwei herkulische menschliche Gestalten, die von zwei Gazellen getragen werden, iiber 
■den Giganten die Relief darstellungen eines Mafeara-Paares (krokodilarlige Wesen, tib. c^u snn, 
deren es verschiedene Arten gibt; Lex. 421), auf ihnen zwei Nagas und schliefilich ein Garuda\ 
Leider wollen die Tiere in ihrer Zahl in keiner Weise jener der Paramitas entsprechen^. — 
630 ) Im Kandschur, Abteilung rgyud, Bd. 12, Bl. — 347 > Beckh, Verzeichnis, S. lOO: Arya- 
Mahjusrhmulatantra, ^p^ags pa ^jam dpal gyi rtsa bai rgyud, „Wurzeltantra des erhabenen Man- 
jusri“. — 631 ) Huth, B. M. I, S. ill, und die Ubersetzung II, S. 175^ auch angefiihrt in Myth., 
S. 31. — 632 ) dga Idan, im Skr. tusita, mong. bayasxulang-tu; in der angefuhrten Stelle steht der 
Ausdruck Galdan (dga Idan) nicht; es heifit dort dgon c^en rab dga ba, was den gleichen Sinn 
hat. — 633 ) Skr. kalyanamitra, tib. dge bses, mong. buyan-u sadun oder sam niikur. — 634 ) Skr. 
saranagamana, tib. skyabs su ^gro ba oder skyabs ^gro ha. Lex. 99> mong. itegel yahughnlxu, 
halm, ibel yabuulxu; tib. auch noch skyabs ^groi sdom pa; siehe Zeitschrift fur Buddhismus usw., 
Jhrg. VIII (1928), Heft 2, S. 235, wo auch noch einiges Gegenstandliche zur Sache angegeben 
wird. — 635 ) Lehre : dharma, c ^os, nom ; Monchsgemeinde : samgha, dge ^dun, xuwarak oder bur- 
sang xuwarak. — 636 ) bla ma dkon mc^og gsum la mi p^yed pai dan pa. — 637 ) bla ma mc^od 
pai c^o ga, d. h. „Der Modus der dem Lama darzubringenden Verehrung**; siehe Schmidt-Boht- 
Jingh, Verzeichnis, Nr. 427, I und Nr. 428 j mong. blama-in takil, Shizzen 134, 282, 338. — 
638 ) bokdo blamdin zokohsan blamdin takil, Pozdnejev, Kalmiikische Chrestomathie, S. 172. 
— 639 ) Tib. bla ma c^en po, mong. yeke baksi. -- 640 ) Shizzen 45 , 91; nach letzterer Stelle 
wird die Zahl der Opferschalen, wenn ein Offizium zu Ehren dieses Figurchens stattfindet, 
sogar auf neun erhoht. Castren erwahnt in seinen „Reiseberichten ‘ 1856, S. 413, einen ,.Lama 
Tschodbo, den hohen Beschutzer der Priester**. — 641 ) Tib. lam rim t^ar rgyan, mong. tonilxui- 
in cimek. — 642 ) In „Initiations lama‘iques“, S. 3S» wo es heiSt: «I 1 convient de mentionner parmi 
les lignees de depositaires de traditions mystiques, celle deKahgyudpas. La secte de la 
»transmission lineale des ordres ou des preceptes«». — 643 ) nam mk^a rgyal mts^an. Lex. 737, 
der beriihmte Abt des Klosters Rinpung, rin spurts. — 644 ) L. R. II, S. XXII. 645 ) Es 
handelt sich im wesentlichen um die im Literaturverzeichnis vorn angegebenen Bucher von 
Huth, Koppen und Schulemann. — 646 ) B. M. 11 , S. 185. — 647 ) Der „L6wenstimmige**, 
sen gei fta ro, mong. arsalang-un daghu-tu. Vgl, auch zur Figur des Lowen im Buddhismus die 
Ausfiihrungen von Professor Richard Karutz in der Schrift „Uber einen buddhistischen Altar- 
aufsatz. Eine Museumsfiihrung**, Liibeck 1930, S. 14 — 19. — 648 ) bcu gnis kyi sgo; diese zwolf 
Taten, die jeder Buddha abzulegen, oder Momente, die er durchzumachen hat, sind bereits oben, 
Kap. I, S. 4 aufgezahlt; tib, mdsad pa bcu gnis. Lex. 1049, mong. urban xoyar dsokiyal; 
vgl. den Buchtitel bei Schmidt-Bohtlingh, Verzeichnis, Nr. 382, 12 : t^ub pai dban po la 
mdsad pa bcu gnis kyi sgo nas bstod pa, „Lobpreisung dem Machtigen der Vermogenden (Sahya- 
muni), in Betreff seiner zwolf Taten (Lebensperioden)** ; ahnlich lautet ein mong. Buchtitel: „arban 
xoyar dsokiyaUun maktaghal. Lob der zwolf Momente." — 649 ) gtsug lag k^an; S. 1 06 und 
Anm. 425. — 650 ) Basa Bakschi, Reise usw., S. 215 und a. a. C 3 . Anm. 77. — 651 ) bde dge 
dgon c^en, nicht im Lex. - 652 ) Der tib. Titel in L. R. II, S. II, und in Bibl. Buddh. XXII, 
S. 05 : grub mt^a i^ams cad kyi k^uns dan ^dod ts^ul ston pa legs bsad sel gyi me loft. — 653 ) t^uu 
bkvan rdo rje ^c^an bio bzan c^os rje ni ma. — 654 ) Z. B. I, S. 224. 247; II, 355, 388. — 
655 ) dgon lun byams pa glin, Bibl. Buddh. XXII, S. 30> Anm. 4; „Geographie Tibets", S. S3, 
wo auch des uns hier interessierenden Schriftstellers und noch besonders einer aus seiner Feder 
stammenden „Geschichte der Gelbmutzen-Doktrin" (zva ser c^os ^byun) Erwahnung getan wird. 

656 ) Bibl. Buddh. XXII, S. 05. — 657 ) bon. Lex. 879, der Gegensatz zum c^os, dem 
buddhistischen Rellgionssy stem. — 658 ) lha c ^os, nach einer Anfiihrung bei Re inhold Muller, 
„Die Kranhheitsj und Heilgottheiten usw.", S. 961 : „die Religion der (alten) Cotter"; vgl. hierzu 
Lex. 1333 - Iba c^os pa; one who performs religious service, a priest. — 659 ) rnin ma, Lex. 497; 
Schmidt, Grammatik, S. 210, und Schlagintweit haben rnig ma. — 660 ) rdsogs cen oder 
rdsogs pa c^en pa. 661 ) Myth, 49» 52, wo auch ein Atiyogasutra erwahnt ist; unter Atiyoga 
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ist eine alchimlstlsche Lehre Padmasambhavas zu verstehen. 662 ) ,u rgyan == dbu rgyan. 
Lex. 1349. — 663 ) A. a. O. ,0 rgyan. — 664 ) ,or rgyan rin po a. a. O. — 665 ) '^brom ston 
pa rgyal pai '^byun gnas. Lex. 935; Abb. Album. Nr. 28. — 666) bka gdams rnin. Lex. 64. 

— 667 ) bka gdams gon ma, a. a. O. — 668) bka gdams pa gsar pa, a. a. O. — 669 ) A. a. O. 

— 670 ) sa skya. Lex. 1255. — 671 ) bka rgyud pa. Lex. 61, 62. — 672 ) A. a. O. 61, na ro pa 

oder na ro ia (Frau David-Neel, Mystiques et magiciens, S. I77» Note l : Narota etait son veri- 
table nom, mais les Thibetains en ont fait Naropa), Lex. 728. — 673 ) Vgl. z. B. Edelsteln- 
mine, Indischer Index, S. I9S» unter Naro. — 674 ) ma ga dha. Lex. 94^. 675 ) mi la ras 

pa. — 676 ) mar pa lo tsa ba, Lex. 954; lebte von 1012 — 1097. — 677 ) Lex. a. a. O. — ^ 
678 ) '^p^rin las, Lex. 854. — 679 ) rgyal ba karma pa. Lex. 13. — 680 ) A. a. 0 . 14. — 681 ) '^bri 
¥uri pa oder '^bri gun pa. Lex. 930. — 682 ) ^hrug pa. Lex. 932. — 683 ) glih ras padma rdo 
rje und c^os rje gtsan pa rgya ras pa, a. a. O. — 684 ) klon rdol, a. a. O. 685 ) ra lufi, a. a. O. 
und 1 1 61. — 686) '^brug bar und '^brug smad. — 687 ) zi. Lex. 1069. — 688) lyed. Lex. 891. 

— 689 ) sans rgyas. Lex. 1265. — 690 ) ma gcig lab sgron, nur bei Schlagintweit. — 691 ) din 

ri slan gor; die beiden letzten Silben dieses von Schlagintweit mitgeteilten Klosternamens 
sind zweifelhaft, sonst vgl. Lex. 624, 1298, 231. 692 ) lab p^yi. Lex. 1208, 834? 

693 ) ;o nan, jo mo nan. Lex. 450, letztere Form nur bei Vasiljev III, S. XIX. — 694 ) p^yogs 
las rnam rgyal. Lex. a. a. O. — 695 ) Die dortige Angabe des Geburtsjahres von Bromton mit 
,,1002 avant J. C.“ ist natiirlich nur ein Versehen, denn er lebte zu Beginn des 1 1. Jahrh. n. Chr. 

— 696 ) Grammatik der tibetischen Sprache, S. 2l6: sa sky a yig ts^afi. — 697 ) c^os lugs. Lex. 

1215. ~ 698 ) CSrammatik der tibetischen Sprache, S. 2iO: lugs c^e ba dag ^di dag yin no: 

die Hauptsekten sind diese. — 699 ) dkon mc^og, Lex. 53 > mong. degedii coxak. 700 ) Schmidt, 
Grammatik der tibetischen Sprache, S. 187; mit dkon mc^og haben die Bibelubersctzer wohl 
ziemlich treffend den christlichen Begriff „Gott“ wiedergegeben ; in den mongolischen Versionen 
der Bibel steht dafiir sehr zu Unrecht burxan, worunter der Lamaist doch „Buddha‘* oder iiber- 
haupt jede Gestalt seines Pantheons versteht. — 701 ) bskyed rim. Lex. 122 : the gradual deve- 
lopment of ideas; powers of an occult nature. — rdsogs rim. Lex. 1060: one of the Tantrik or 
mystic rits of the rhin ma School. — 702 ) Dies und das folgende nach K. Th. Golstunskij, 
Mongolisch-oiratische Gesetze des Jahres 1640, St. Petersburg 1880 (russ.), S. auf Grund 
mongolischer und kalmiikischer Quellen. 703 ) Der Titel Dscho, als Abkiirzung von 
Dschowo, korrekt jo bo. Lex. 450: lord, master, noble, venerable, wird fast stets dem Namen 
dieses Kirchenlehrers vorangestellt ; siehe auch die tibetische und mongolische Beschriftung der 
Darstellung in Myth. 52: jo bo rje dpal Idan ,a ti sa, mong. dsuu (gesprochen dschu) atisa, und 
Album, Nr. 29: jo bo c^en po dpal Idan a ti sa, — 704 ) Siehe Kap. XVII. ' 705 ) zva scr. 
706 ) karsa, bla gos, mt^an gos. — 707 ) Tib. gdih ba, mong. debisker, — 708 ) Kap. X, Anm. 860. 

— 709 ) Kap. X, S. 199, 200. — 710 ) Gemeint ist die sog. Monlam-Feier, skr. prani- 
dhana, smon lam. Lex. 992. mong. iriigel oder iruger, japan, (hon-) gwan, bei welcher Wunsch- 
gebete fiir das Wohlergehen der gesamten Lebewesen gesprochen werden. In Lhassa gibt es zwei 
Monlam-Feiern, eine grofie im Anfang Februar, zu der sich gegen 20000 Monche aus der 
Hauptstadt selbst und den drei groBen Staatsklostern Ssera, Galdan und Brabung einfinden, 
welche ihre Offizien im Vorhof des groBen Dscho-Tempels abhalten, und cine kleine gegen Ende 
des Monats Marz mit geringerer Beteiligung. Wahrend der groBen Feier, die mehrcre Tage in 
Anspruch nimmt, steht die Bevolkerung unter einer Art Gewaltherrschaft der Polizeimonche der 
drei Kloster, die auf Grund altverbrieften Rechts wahrend dleserZeit die Gerichtsgewalt in Lhassa 
innehaben. — 711 ) „Der den Donnerkeil halt**, rdo rje ^c^ah. Lex. 7^4; nach einer Angabe von 
Baradijn in Bibl. Buddh. XXI, S. 57. Anm. 3, ist das rdo rje das ,, Symbol der Kunst (hier 
im urspriinglichen Sinne von ,Konnen*), der aktiven Natur Buddhas**, das Glockchen, dril bn. 
Lex. 655, welches nebst dem Vajra stets im Kultus gebraucht wird, nach derselben Quelle. 
Anm. 4, „Symbol des Wissens, der intellektuellen, passiven Natur Buddhas**. — 712 ) Siehe 
Kap. XI, Anm. 1058. — 713 ) An einigen Stellen in B. M. findet sich das Wort ,,Gelbmut2en**, 
z. B. II, S. 290 : „Gelbmutzen-Kopfputz-Trager*: zva ser cod pan ^c^ah ba, und I, S. 184: 
zva ser bsian pa {bstan, Lex. 5^^^ demonstration, explication), iibersetzt in II, S. 290, mit 
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„Lehre der Gelbmutzen“. — 714 ) sira sajin oder sasin (letzteres Wort ist das verdorbene skr. 
sasana, das bin und wieder dem tib. bstan — vgl. vorhergehende Anm. — entspricht), sira mala- 
xai-in sa)in. — Selbst in einem Liede aus der „revolutionaren“ Mongolei mit der Uberschrift 
„Die rote Fahne" (ulaghan tuk), dessen Text B. Vladimircov in „EthnoIogisch-lmguistische 
Untersuchungen in Urga, den Distrikten von Urga und Kentei** (Leningrad 19^7* russ., mit mon- 
golischen Texten in Umschrift), S. 7 — 9» niitgeteilt hat, spielt der „gelbe Glaube“ seine Rolle: 
„Wir haben die gelbe Fahne erhoben, haben die Majestat des buddhistischen Glaubens entfaltet“ 
(unter Ubertragung der a. a. O. phonetisch wiedergegebenen Zeilen ins Schriftmongolische : sira 
tuh-i mandughulu^at, sajin-u surak badaraghulughai . . — 715 ) Nach einer kurzen Notiz von 
Maijskij in ,,Die heutige Mongolei** (Irkutsk 1921, russ.), einem Buche, das auch sonst aller- 
hand Wissenswertes liber die heutige Lage der Religion und die Verhaltnisse des lamaistischen 
Klerus im Lande enthdt, soli dort in neuerer Zeit eine vom Verfasser mit „Newaba“ be- 
zeichnete Sekte entstanden sein, deren Lehrinhalt eine Verschmelzung zwischen Lamaismus und 

— man staunel — Christentum versucht. Weitere Angaben sind dort nicht gemacht. So ganz un- 
wahrscheinlich will uns das bei den Stromungen unserer Tage — auch im Fernen Osten — nicht 
erscheinen, um so mehr, als in dem von Maijskij, der selbst nicht Tibetisch kann, mitgeteilten 
Ausdruck ein entsprechender Sinn liegt, bedeutet er doch: „die sich Annahernden** (namlich an 
das Christentum), tib. fie ba pa. Lex. 485. - 716 ) L. R. II, S. XXVI, XXVII. - 717 ) Hier 
sei zu den bereits gemachten Ausfiihrungen uber diese beiden Standbilder noch nachgetragen, dafi 
nach Pal Omni k der „gro 6 e*‘ Dscho als jo rin po c^e, „der groBe kostbare Meister**, der „kleine** 
als jo ra mo „Meister von ,Ramotsche‘*‘ nach dem Standplatz der Statue im Tempel ra mo 
c^e. Lex. 1 1 60, 1 1 61, in einer Ebene im Nordviertel von Lhassa bezeichnet wird. — 718 ) gsuh. 
Lex. 1306; sans rgyas kyi gsun: die Worte oder Vorschriften Buddhas, mong. bnrxan-u dsarlik. 

— 719 ) bka '^bum, Lex. 65. ^ 720 ) Grammatik der tibetischen Sprache, S. 217. — 721 ) A. a. O., 
S. 13, Nr. 296 — 300 : pan c^en c^os rjei gsuh ^bum. — 722 ) bkra sis Ihun po. Lex. 7^1 die 
Silben bhra Us. Segen, Wohlfahrt, Gedeihen, Erfolg, finden sich als Bestandteil in den Namen 
vieler Kloster; so tragt z. B. auch das schon ofter genannte Kloster Labrang die offiziell- 
klerihale Bezeichnung bkra sis ^k^yil: Wickel, Knauel des Segens (Lex. 195) J ein anderes 
Kloster in Amdo heifit bkra sis sgo man (Lex. 69): zahlreiche Pforten des Segens. — 723 ) bkra 
Us bla ma. Lex. 70 ; diese Benennung ist aber in Tibet selbst nicht gebrauchlich ; er heifit dort 
pan c^en rin po c^e. wahrend die Mongolen den Ausdruck rin po c^e. grofies Kleinod, durch 
erdeni, Kleinod, entstanden aus skr. raina. ersetzen. — 724 ) Z. B. durch die Liste in Lexw 780, 
781. — 725 ) A. a. O., S. 14, Nr. 305 — 31 1: byah c^ub lam gyi rim pai gdams pai ts^igs su 
bead pa kun mk^yen bde lam; der Untertitel: lean skya ha t^og t^ui gsun ^bum, — 726 ) rol pai 
rdo rje. Lex. I194; er lebte wahrend der Regierungszeit K^ien lung (1736 — 1796) und dar- 
iiber hinaus. Auf sein Bemiihen ist auch der erste Druck (Peking 1 800) des von uns so oft 
herangezogenen Albums zuriickzufiihren, in dem er sich selbst unter Nr. 53 hat aufnehmen lassen, 
wie es einer Gestalt, die als Wiedergeburt den Gottheiten und dahingeschiedenen Heiligen gleich- 
steht, gebiihrt. — 727 ) So hat er auch ein Gedicht iiber den „Funfgipfelberg** in tibetischer und 
mongolischer Sprache veroffentlicht, das in 49 vierzeiligen Strophen den Sitz des Manjusri ver- 
herrlicht; eine deutsche Ubertragung dieses Dichtwerkes mit dem erforderlichen philologischen 
Apparat und andern Beitragen zur Geschichte des „Funfgipfelberges** liegt im Manuskript vor. 

— 728 ) Naheres dariiber in Schmidt, Grammatik usw., S. 88, 89, und im Lex. bei Beginn jedes 
einzelnen Buchstabens. Die sog. tibetischen Zahizeichen kommen in religiosen Texten nicht vor; 
auch werden die einzelnen Blatter eines tibetischen Buches meist durch Niederschreiben des ganzen 
Wortes fiir die betreffende Ziffer gekennzeichnet. Ebenso halten es die Mongolen in ihren reli- 
giosen Schriften. Sonst haben auch diese die tibetischen Zahizeichen libernommen, die sic in ihren 
modernen Biichern bald in einer Richtung mit den doch senkrecht verlaufenden Zeilen, bald waage- 
recht zu denselben setzen. Erst vor wenigen Jahren durfte Unkrig dieses tibetische Zahlensystem 
fiir eine von einer deutschen Firma fiir die mongolische Regierung und ihre Behorden her- 
gestellte Rechenmaschine niederschreiben und anordnen. — 729 ) Schmidt-Bohtlingk, Ver- 
zeichnis, S. 14, Nr. ^12 — 322: slob dpon bsad sgrub min can gyis brtsams pai dpe fo rin c^en 
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'^byun inas; der kurze Titel: co nei ira^s pa bsad s^rub kyi ^sun ^bum, — 730 ) co ne, so bei 
Baradijn, Cybikov und stellenweise bei Schmidt-Bohtlingk, im Lex. co m, 384. — 
731 ) The National Geographic Magazine, November 1928, S. 603, 604; doch hat damit 
Washington vor uns jetzt nichts voraus, da die Preufiische Staatsbibliothek schon lange einen 
Tandschur von allerdings schlechtem Druck besitzt, 1930 aber einen eigens fiir sle hergestellten 
in tadellosem und leicht lesbarem Blockdruck erhalten hat. Gegenwartig werden seine 1 40 000 
Blatt, die in der engen Umschniirung auf dem langen Transport etwas gelitten haben, geglattet, 
um dann katalogisiert zu werden. Die Ausgabe stammt aus Derge, jenem Kloster, dessen Holz- 
tafeln des Kandschur und Tandschur als die besten des Landes gelten (textkritisch diirfte das 
aber nicht zutreffen; siehe unten, Anm. 147 ^ u*^d Kap. XVII, S. 346)* Zum Berliner Tandschur 
vergleiche man den anonymen, aber allgemeinverstandlich sachlichen Aufsatz „Ein Tandjur reist 
nach Berlin* in „Der Weltspiegel**, Jhrg. 30, 1930, Nr. 14, vom 6. April, S. 4. — 732 )Schmldt- 
Bohtlingk, a. a. O., S. Nr. 462a: nag bdan bio bzan bstan pai r^yal mts^an gyi gsun ^biim. 

— Uberdies haben wir in einem „Versuch zu einer Bibliographic der lamaistischen Literatur** 
bisher die Titel von 30 verschiedenen Ausgaben solcher „Gesammelten Werke** von Lamen 
eintragen konnen, zu denen die bei Schmidt erwahnten nicht gerechnet sind. — 733 ) Pallas, 
Sammlungen historischer Nachrichten usw., Bd, II, S. 370* — 734 ) Erwahnt von Professor 
Vladimircov an einer uns jetzt leider nicht mehr erinnerlichen Stelle seiner Bucher. Es handelt 
sich inhaltlich um ein buddhistisches Sutra. Aus anderer Quelle wissen wir auch noch von tibe- 
tischen Dharanis, die von den Kalmiiken im Holztafeldruckverfahren hergestellt sind. Darunter 
ist auch „Om mani padme hum“. Im ubrigen aber waren in den letzten zehn Jahren vor 
dem groGen Kriege eine ganze Reihe kalmukischer Schriften vom Kalmiikischen Volksamt, einer 
von den Russen zu Verwaltungszwecken seinerzeit geschaffenen Behorde in Astrachan (halm. 
mdarxan), und der Akademie der Wissenschaften in Petersburg in Letterndruck und europaischem 
Buchformat veroffentlicht worden. Darunter befand sich aber nur ein einziges Werk buddhistisch- 
religiosen Inhalts, das „f6e/ yabuulxu sedkil ouskekii, §hurban torolkiteni mbriin hdtolburi* 
(wortlich: Die Grundlage fur den Gedanken an die Zufluchtnahme, Handbuch des Weges der 
drei Geburtbehafteten), eine Ubersetzung aus dem Tibetischen von dem damals (1914) rang- 
altesten Lama am Kloster von Grofi-Derbet im Gebiet der Kalmiiken des Gouvernements Sta- 
wropol, Dordsche Setenov: skyabs ’gro sems bshyed bzugs so. Eine Cbertragung dieses durch- 
aus nicht leicht zu meisternden, aber sehr interessante Aufschliisse iiber den Lamaismus bieten- 
den Werkes von III Seiten Lexihonformat zu je 1 5 Zeilen ist in Arbeit. Aufierdem hatten die 
Kalmiiken vor dem Kriege in Petersburg noch etwa 150 religiose Schriften verschiedenen Inhalts 
auf lithographlschem Wege herstellen lassen. Siehe auch: P. Gurios, Professor an der Gelst- 
lichen Akademie zu Kasan (seit 19 17 Erzbischof), Der Lamaismus und seine Bestrebungen zur 
Hebung seines Intellehtuellen und moralischen Niveaus, in „Archiv fiir Religlonswissenschaft**, 
Bd. XVII, 1914, S. 1 13 — 124, besonders S. 122, und Unkrig, Aus den letzten Jahrzehnten 
des Lamaismus in RuBland, S. 13. — 735 ) Der Titel nach „Erdeni-in Erike\ S. 3^7 ^ ila^bu- 
ksan tuiemel-iin edsen yeke vajra dara-in mur-un dser^e nighuca biigude-in undusund asuru ilgha- 
ksan sudur. — 736 ) F ilchner, Kumbum, S. 61, wo auch Angaben iiber den Prels gemacht sind, 

— 737 ) Mongolisch-oiratische Gesetze, St. Petersburg l 88 o; dieses Buch befindet sich leider 
nicht in unsem Handen; grofiere Partien daraus, welche den hier in Rede stehenden Stoff be- 
handeln, sind aber zitiert in: Gurij (der oben, Anm. 734 » erwahnte Gurios mit russischer 
Endung seines Monchsnamens ; er hiefi vor der Tonsur und Ablegung der Geliibde Stepanov), 
Shizzen zur Geschichte der Verbreltung des Christentums unter den mongolischen Stammen, Bd. I, 
Kalmiiken, Kasan I 9 I 5 » ^54 VIII S.; die Zitate aus Golstundklj in engem Druck S. 146 
bis 149 ^inid 151 — ISS- — 738 ) Die obenerwahnten „Gesammelten Werhe**, gsun ^bum, legen 
ein beredtes Zeugnis dafiir ab. Der V. Dalai Lama, der Grofie; z. B. hat 21 Bande von durch- 
schnittlich 350 Blatt grofien Formats geschrleben. Taranatha 17 Bande von je etwa 470 Blatt, 
die im Kloster Brabung gebrauchliche „Dogmatik“ umfaSt 1 6 Bande zu je rund 180 Blatt, das 
^Compendium der Lamen von Shalu" {za In, Lex. 1064), einem beriihmten Kloster in der 
Nahe von Taschilhunpo, 19 Bande von ungefahr je 200 Blatt (aus unserm „Versuch einer lama- 
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istischen Bibliographie'*)- Einen ahnlichen, bemerkenswerten Umfang haben auch die Lebens- 
beschreibungen der Heiligen und Kirchenlehrer, nicht nur im Lamaismus, sondern im nordlichen 
Buddhismus iiberhaupt; eine auf kaiserliche Verfugung geschriebene Lebensschilderung des japa- 
nischen Buddha-Prlesters Gen-ku umfafit die Kleinigkeit von 48 Banden! (Haas, Amida Buddha 
usw., S. il). Freilich halten sich bei diesen literarischen Erzeugnissen Umfang und Wert nicht 
immer die Waage. — 739 ) Reise des Basa Bakschi, S. 215, Anm. 77- — 740 ) In mehreren 
Anmerkungen von Bibl. Buddh. XXII. — 741 ) In den Vorreden bzw. Einleitungen der beiden 
Bande seiner Ausgabe des Lam rim c^en po, des „Stufenweges zum HeiF*. — 742 ) Golstun- 
skij bei Gurlj, a. a. O., S. 147* — 743 ) A. a. O. und L. R. II, S. XIX; tib. ^ser ^p^ren. Lex. 
1309, 856, mong. altan erike. — 744 ) Im 8. Bande der Sutras; skr. ahhisama^alarpkara, tib. 
mfion par rtogs pai r§ya, mong. ile onol-un cimek; der Ausdruck mnon par. Lex. 364, mong. 
ile, „offenbar, licht, klar“, kommt in vielen Zusammensetzungen, hauptsachlich Biichertiteln, vor. 

— 745 ) ^jam dbyans bzad pa, siehe Kap. I, Anm. 47 * — 746 ) L. R. II, S. XIX. — 747 ) shags 
rim c^en po. Lex. 372, 1184 und c^en po, mong. yeke tarni miir-un dserge. — 748 ) legs bsad 
shin po. Lex. 1219, 501. — 749 ) Bibl. Buddh. XXII, S. S^, Anm. I. — 750 ) lam gyi gtso bo 
rnam gsum oder lam giso. Lex. 1208, 1002; Bibl. Buddh. XXII, a. a. O. Anm. 4* — 
751 ) Zeitschrift fur Buddhismus, Jhrg. VIII, 1928, Heft 2, S. 209 — 242: Badsar B. Bara- 
dijn, Gesprache buddhistischer Monche. Aus dem Russischen libersetzt von Gertrud Bufe und 
W. A. Unkrig; besonders S. 219 und Anm. 26, S. 235, 236. — 752 ) i^og mt^a bar dge. 
Lex. 591 J first and last, from beginning to end; all times continuously, 268: happiness, also 
ein umschreibender Titel; Bibl. Buddh. XXII, S. 5 ^* Anm. 6. •— 753 ) A. a. O., Anm. 7 1 bde 
smon. Lex. 670, 992. — 754 ) Tib. bde ba can. Lex. 670 ; mong. sukawati, japan, gohu rahu, 
„Welt der hochsten Wonne“. — 755 ) Oder den Band mit dem Buchstaben „pa'; L. R. I, S. I. — 
756 ) mham med tsoh h^a pa c^en pot mdsas pai byah c^ub lam rim c^e ba, L. R. I, S. I; Sarat 
Chandra Das hat Lex. XXIX den Titel: byah c^ub lam gyi rim pa. — 757 ) sacalal ugei yeke 
zongxaba-tn dsokiyal bodi mur-iin dserge, oder in gekiirzter Fassung: yeke bodi miir-un dserge. 

— 758 ) Er wird ausdriicklich als mer gen bla ma bezeichnet; mergen ist mongolisch und be- 

deutet im Grunde „(Bogen-) Schutze“, dann aber „MeIster, Gelehrter* und diirfte vielleicht ein 
Titel sein, der den Lamen verliehen wurde; die angegebene Stelle findet sich in B. M. I, S. 233^ 
Zeile II. — 759 ) hag dbah bio gros. Lex. 347 * 9^31 siehe auch B. Laufer, Skizze der mon- 
golischen Literatur, in „Keleti szemle — Revue Orientale“, Jhrg. VIII, 1907, S. 223. — * 
760 ) L. R. I, S. Ill, XXVI, aber auch passim — 761 ) Liste in der „Kalmukischen Chresto- 
mathie**, S. 172. ^ 762 ) Tib. lam rim c^uh hu, L. R. II, S. XXV. — 763 ) rva sgreh, auch ra 
sgreh. Lex. II59- 764 ) rgya c^en spyod brgyud. Lex. 305, 809 (spyod pa rgya c^e: magnani- 

mity, noble behaviour), 342. — 765 ) zabs mo Ita brgyud. Lex. 1066, 540, 342. — 766 ) byah 
c^ub sems dpai spyod pa. Lex. 883, 1278 (wo auch der ganze Ausdruck byah c^ub sems dpa), 
305. — ^ 767 ) Siehe auch oben, Anm. 606. — 768 ) Im Album ist er allerdings dargestellt unter 
Nr. 24 als rje btsun zi ba lha. — 769 ) HInsichtlich der Lebenszeit dieses grofien Kirchenlehrers 
bestehen bei den tibetischen Schriftstellem selbst Meinungsverschiedenheiten. So sagt Ssandscha 
Dschamtso (sahs rgyas rgya mts^o), ein Geschichtsschreiber des 1 7* Jahrh., Atisa sei im Jahre 
980 geboren, 1041 nach Tibet gekommen und im Jahre 1052 gestorben; andere, wie 2. B. 
Ssumba Khampo, setzen als sein Geburtsjahr 97^ an, lassen ihn in Tibet selbst dreizehn und 
in Nepal zwei weltere Jahre zubringen, wobei sie seine Ankunft im „Schneeland*‘ ins Jahr 1027 
verlegen, und geben 1042 als sein Sterbejahr an. Eine ausfiihrllche Biographic Atisas wird seinem 
Schuler Bromton zugeschrieben. Sie ist von Sarat Chandra Das aus dem Tibetischen iiber- 
setzt worden im Journal of the Indian Buddhist Text Society, Jhrg. 1893. — 770 ) dpal Idan ,a 
ti sa, wie schon oben mitgeteilt, weshalb er auch bei den Mongolen das Epitheton coktu, ent- 
sprechend tib. dpal Idan, ruhmreich, majestatisch und ahnllch, tragt. — 771 ) jo bo rje. Lex. 459: 
(lit. the noble lord) the Tibetan title of Atisa. — 772 ) p^ul byuh oder p^ul iu byuh ba, Lex. 826; 
accomplished perfect, eminent. — 773 ) glah dar ma. Lex. 256; seine Regierungszeit etwa 838 
bis 842. - 774 ) Vasili ev. III, S. 234* — 775 ) A. a. O. und 203, wo es zur Erklarung des 
Wortes heifit: „Otanta bedeutet: ,im Fluge (oder durch Fliegen) hergestellt* (tib. ^p^ur byed,. 
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Lex. 848, 891), well Upasaka (hier ein Eigenname) die Stadt nach dem Muster der vier 
Dvipas (Kontinente der indischen Kosmologle) erbaute, die er selbst gesehen hatte, als er am 
Himmel dahinwandelte/' Das Wort findet sich nicht im Lex. — 776 ) by an c^ub '^od, .,Licht 
der Erkenntnis'*, weshalb auch im mongolischen Text, wo die meisten der tibetlschen Eigennamen 
iibersetzt sind, bodi ^erel steht. Im ubrigen lafit sich diese Personlichkeit nirgends nachweisen. 

— 777 ) mm ri, wortlich: bergige Macht, Herrschaft, Lex. 362, Geographic Tibets, S. 3. 

— 778 ) sne t^an, Lex. 5^6; hier verbrachte auch Atisa die letzten Tage seines Lebens und starb 
daselbst. ~ 779 ) dbus. Lex. 912, wortlich: ,.Mitte“, Bezeichnung der Zentralprovinz Tibets. 

— 780 ) gtsafi, Lex. 1000, G eographie Tibets, S. 3» In dieser siidlichen Provinz liegt das 
Kloster Taschilhunpo und in seiner Nahe die Stadt Schigatse, gzi k^a rise, deren Namen merk- 
wiirdigerweise im Lex., dort, wo er stehen miifite, S. 1079, 1080, fehlt; die voile Bezeich- 
nung der Stadt ist gzi k^a bsam grub rise Geographic Tibets, S. 15- — 781 ) Pandiia ist aus 
dem Sanskrit von den Tibetern unverandert als Bezeichnung eines indischen Gelehrten iiber- 
nommen worden; Lex. 7 ^^ • the title of Pandit a is given to one who has become versed in the 
five sciences. Auch in den mongolischen Sprachgebrauch ist das Wort libergegangen, und Ban- 
dida Khambo, also ein halb indischer, halb tibetischer Ausdruck, war der Titel fiir den ersten 
Lama, den seinerzeit die russische Regierung als verantwortliches, geistliches Oberhaupt der bud- 
dhistischen Burjaten eingesetzt hatte. Siehe das ausdrucksvolle Bild des Pandita mK^anpo Gom- 
bojev in Myth., S. 9^, wo der Name dieses Geistlichen nicht genannt ist. — Yogacarya, Lehrer, 
Meister des Yoga, oder einfach yogin, tib. rnal ^byor pa, heute in Tibet eine Klasse von 
Asketen, die vorgeben, iiber mystische Krafte zu verfiigen, und von denen im Kapitel iiber die 
Monche noch Naheres mitgeteilt werden wird. Die Mongol en gebrauchen fur den Yoga-Meister 
den abgeanderten Sanskritausdruck als yogazari, rnal ^byor, L,ex. 7 ^ 3 - Uber die Yoga-Praktiken 
siehe Hauer, Brahmanismus und Hinduismus, in „Das Licht des Ostens“, S. 57. 5^ und 
a. a. O. die Abb. S. 5 und 40 als Beispiele von Yoga-Ubungen. Ihr Zweck ist nach Lex., a. a. O., 
„the realization of the happy state of meditation**. Auch Buddha hat diesen Praktiken einer ab- 
strakten Konzentration grofie Bedeutung beigemessen. Diese Ubungen trugen anfanglich rein 
mystisch-personlichen Charakter und zogen erst spater durch den Gebrauch der Bannformeln 
die Gestalten des Pantheons in ihren Bereich, nach welcher Richtung das Mahayana und damit 
auch der Lamaismus dem schon genannten Asanga verpflichtet ist (L. R. II, S. 221, Anm. lo)., 
Auch im japanischen Buddhismus, hauptsachlich in der Shingon-Sekte, die in ihren Lebens- 
aufierungen dem Lamaismus am nachsten steht (vgl. Brief des katholischen Missionars P. Joseph 
Schwientek S.V. D. aus Niigata, Japan, vom 6. Febr, 1925), kommt die Yoga-Praxis mit ihrer 
lamaistischen Gefolgschaft, dem System der Bannformeln, zur Anwendung (vgl. Ryauon Fuji- 
shima, Le Bouddhisme Japonais, doctrines et histoire des douze grandes sectes Bouddhiques du 
du Japon, Paris 1889, S. 34 ; Hackmann, a. a. O., S. 7^; Trautz, a. a. O., S. 55 — 59- ^ 

782 ) Wortlich in dem uns vorliegenden mongolischen Text arighun yabudal, reiner Wandel- — 

783 ) Skr. bodhipathapradipa, tibetisch mit vollem Titel by aft c^ub lam gyi sgron ma, gewohnlich 
hyafi c^ub lam sgron. Lex. 884, Bibl. Buddh. XXII, S. 38, Anm. I, mong. bodi mtir-iin dsula, 

— 784 ) L. R. II, S. X. 785 ) kloh rdol bla ma nag dban bio bzan, Bibl. Buddh. XXII, S. 06. 

— 786 ) Das 60 Blatt umfassende Verzeichnis hat nach dem eben genannten Buche, S. 07, fol- 
genden Titel: bka gdams pa dan dge lugs pai bla ma rags rim gyi gsun ^bum dkar c^ag* 
787 ) dal ^byor. Lex. 623, mong. ciluge uciral, L. R. II, S. XXIV, Anm. 5; dal ^hyor ist hier, 
im Lamrim-tschenpo, eine auch im Lex., a. a. O., wenn auch ohne Bezug auf Tsongkhapas Werk 
erwahnte Abkiirzung von dal ha brgyad (acht Annehmiichkeiten) und ^byor ha hcu, zehn Besitz- 
tiimer, Momente, Komponenten Qbyor, Lex. 926; entsprechend dem mong. uciral von uciraxuz 
zusammentreffen = dem tib. ^byor ba, Lex. 927), Diese zehn letzteren Momente, um welche 
es sich hier nur handelt und die als grundsatzliche Bedingungen gelten, um iiberhaupt den Pfad 
zur Bodhi, zur buddhistischen Erkenntnis, zu betreten, werden in fiinf subjektive und fiinf objek- 
tive eingeteilt: die ersteren sind: a) die Geburt als Mensch, b) die Geburt im „mittleren** Lande, 
d. h. auf unserer Erde, c) vollstandiges Vorhandensein der Sinnesorgane, d) Unverdorbenheit der 
weiteren Handlungen und e) Pietat gegeniiber dem Gegenstand der Verehrung. Die objektiven 
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Momente umfassen: a) das Erscheinen eines Buddha, b) die Predigt der erhabenen Gesetze 
(Lehre, dharma, c^os, nom), c) das Bestehen der Lehre, der Religion, d) das Wandeln in ihren 
Pfaden und e) die Barmherzigkeit anderer (welche es den Adepten, d. h. den Mdnchen und 
Monchskandidaten ermdglicht, sich frei von weltlichen Sorgen dem religiosen Leben zu 
widmen). Siehe auch hierzu Huth, Die Inschriften von Tsanghan Baisin, S. 52, Anm. 21, wo 
die Ausdnicke „zehn subjektive und objektive Momente^ direkt mongolisch als „eigene und 
fremde“ in wortlicher Ubersetzung der dort behandelten „uber busut arban uciral-nu^hut*' direkt 
vorkommen. — 788 ) ba mi rtag pa. Lex. 444> 95 S» 533> niong. ukiikii miingke busu, — 
789 ) las ^bras — worauf wir noch gelegentlich der religiosen Tanze zuriickkommen — , Lex. 
1210, 1211 ; las rgyu ^bras, das Karma, mong. iiile iire. — 790 ) Pali: cattari ariya saccani, skr. 
myacatuhsaiya, tib. bden (pa) bzi. Lex. 671, mong, dtirbeniinen; im KandschuristdiesenGrund- 
lehren des Buddhismus nur eine ganz kleine Schrift gewidmet, mdo, Bd. 28, Bl. 233, Beckh, 
Verzeichnis, S. 64: Arya-Catuhsatyasutra, '^p^ags pa bden pa bzii mdo, „Sutra von den vier er- 
habenen Wahrheiten*. 791 ) Das besagen auch die Ubertragungen ins Tibetische p^a rol tu 
p^yin pa. Lex. 817: to get to the other side, und der fast nur in entsprechenden mongolischen 
Buchertiteln hinter den ublichen transkribierlen Sanskrit- und tibetischen Uberschriften anzu- 
treffende Ausdruck: cinadu kidsaghara-a kiiruhsen: das Hiniibergegangensein ans jenseitige Ufer; 
sonst gebrauchen die Mongolen das Wort baramit, wie wir auch bei den Japanern in haramitsu 
nur eine Umschriftung des Sanskritausdrucks vor uns haben. — 792 ) zi gnas. Lex, 1069, 750, 
mong. amurlin axui. ■— 793 ) Skr. prajfiaparamita, ses rab kyi p^a rol tu p^yin pa. Lex. 1244, 
mong. bilik-iin baramit, Der Prajnaparamita sind eine ganze Reihe von Schriften im Kandschur 
gewidmet; siehe Beckh, Verzeichnis, im Index, S. ISS» sub verbo. — 794 ) lhag mfon. Lex. 
1336, (lhag I), 603, mong. iilemji udseh ^ 795 ) An ebensolcher Verschwommenheit leiden 
iibrigens auch, das sei hier nebenbel bemerkt, die Begriffsbestimmungen des Wortes Nirvana. 
- 796 ) L. R. II, S. XXIX. - 797 ) A. a. O. S. XXX. - 798 ) lam rim grva ts^an, Huth, 
B. M. I, S. 239, Zeilen 8, 9; II, S. 37 S» worauf schon Laufer in ,.Skizze der mongolischen 
Literatur *, S. 223, hingewiesen hat. — 799 ) L. R. I, S. XLVII. — 800 ) Wie wir nachtraglich 
feststellen, wird des Lamrim und der mit ihm zusammenhangenden Literatur usw. an 35 Stellen 
im zweiten Bande gedacht, namlich S. 203, 208, 255, 296, 306. 310, 327. 328, 329, 343, 348, 

352, 367, 373, 374, 375 (hier angefuhrt), 376, 378, 379, 382, 383, 387, 388, 389, 390, 391, 

392, 394. 397, 399. 401, 402, 403, 414 und 496. — 801 ) Skizzen 322, Anm. I; diese 
Lamrim-Fakultat konnte also damals, als Pozdnejev das Kloster besucht hatte, ihr hundert- 
jahriges Jubilaum feiern. — 802 ) L. R. II, S. XXIV, nach der mongolischen Biographic. — 
803 ) Tib. ts^ogs gnis. Lex. I033, namlich die Tugendverdienste, welche durch Betatigung auf den 
Gebieten des Studiums, ye ses, und des moralischen Verhaltens, mit andern Worten, des Ein- 
haltens der Monchsgeliibde, bsod nams, erwachsen; mong. xoyar cighulghan; vgl. auch Huth, 
Die Inschriften usw., S. 25, Anm. 13. — 804 ) Tib. du$ gsum. Lex. 635, Vergangenheit, Gegen- 
wart, Zukunft; mong. ghnrban cak; ein haufig vorkommender Ausdruck, z. B. in den soeben 
genannten „Inschriften“, S. 30, Zeile 2: ghnrban cak-un xamuk bnrxat: alle Buddhas der drei 
Zeiten (S. 43), oder a. a. O. im tibetischen Text, S. lo, Zeile 95: dus gsum sans rgyas, Ober- 
setzung S. 21. — 805 ) bio bzah grags pa. Lex. 9^5: the name of Tsongkhapa by which he is 

known all over Tibet. — 806 ) L. R. II, S. XXXVIII. — 807 ) Skizzen 303; dies an Tsong- 

khapa gerichtete Gebet tragt den Namen Migtsema, dmigs brtse ma (nicht im Lex., der Aus- 
druck kommt ofter bei Huth, B. M., z. B. II, S. 303, 387, vor), und das Gebet ist zu wieder- 
holten Malen Gegenstand literarisch-homiletischer Behandlung seitens der Lamen geworden. So 
ist uns ein in Lhassa gedrucktes Buch unter dem Titel dmigs brtse mai c^os skor bekannt, das 
drei Bande von je 300, 321 und 299 Blatt umfafit. — 808 ) Siehe Kap. Ill, Anm. 299, — 
809 ) Der uns schon bekannte p*^yag na rdo rje, — 810 ) Der Ausdruck gegen ist mongolisch und 
bedeutet urspninglich : licht, hell, rein, dann: heilig; er entspricht fast der unmittelbar davor- 
stehenden Sanskritsilbe sri, tib. dpal, mong. sonst cok oder cohtu; Sumaiiktrti 1st gleichfalls aus 
dem Sanskrit beibehalten und bildet den Klosternamen Tsongkhapas, tibetisch bio bzah grags pa, 
dessen Bestandteile wir bereits kennen. 
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Anmerkungen zu Kapitel X. 

811 ) Von den Fortschritten und der Werbetatigkeit der japanischen Jodo-shu und Jodo- 
shin-shu (siehe Anm. 1053), die bekanntlich sogar auf Nord-Amerika iibergegriffen haben, 
sei hier abgeseben, da diese Richtungen, welche die Priesterehe gestatten, sich damit mehr wie 
zu weit von den Elementargrundsatzen des Buddhismus entfernt haben. — 812 ) Die Stelle ist 
nach der franzosischen Ausgabe von Professor Griinwedels ..Mythologie des Buddhismus in 
Tibet und der Mongolei“ (Basee sur la collection lamai'que du Prince Oukhtomsky), Leipzig 
1900, S. 6, zitiert, da mir die deutsche Ausgabe, die selten geworden, z. Z. nicht zuganglich 
ist. — 813 ) Siehe hier, S. 201. — 814 ) Der Ausdruck ist die wortliche Obersetzung des 
tibetischen k^^yim nas ^hynfi ba (siehe Lex. 161), wofur mong. ger-ece gharuksan, das gleiche be- 
deutend, manchmal auch saitur (tib. nes-par. Lex. 354) ger-ece gharuksan = „der definitiv aus 
dem Hause Herausgegangene * steht; dieses Verlassen des hauslichen Herdes, Fortgehen, im 
Pali „pabbajjd'\ ist die Bezeichnung fur die Noviziatsweihe des Sramanera, nachdem dieser aus 
dem Hause in die Heimatlosigkeit fortgegangen ist (Olcott, S. 260). Es kommt auch die Zu- 
sammenstellung hes ^byuh = „sicher herausgehen** vor (Lex. 355 und 924)* 815 ) Der tibe- 

tischen Aquivalente hierfiir gibt es verschiedene: k^yim t^ah, h^yim bdag, k^yim pa usw. ; vgl. 
Lex. 161/162, mong. gergei-teu wortlich, „der eine Hausfrau hat“. — 816 ) Im Sanskrit dayafea 
oder danapatU tib. sbyin bdag (Lex. 939: a patron, more especially a dispenser j)f gifts, a lay- 
man manifesting his piety by making presents to the priesthood); chinesisch: oder 

(Couvreur: „bienfaiteur *)> japan. dan(w)otsu (vgl. F. M. Trautz, Japanische wissenschaft- 
liche Hilfsmittel zur Kultur- und Religionsgeschichte Zentral- und Ostasiens; Sonderausgabe aus 
„Asia Major Vol. I, S. 49, Leipzig 1924). Fiir das Tibetische vergleiche man den Buchtitel 
bei Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis usw., S. 43 * Nr. 42L 2 : ,,m¥as pa sku shyems bla mas 
m¥an po bla mai sbyin pai bdag po rnams la byin yig ge'" == „Schriftgabe des weisen Lamas 
an die Herren der Gaben (Verpfleger) des Oberlamas.'* — Mongolisch entspricht ^.uklige-m 
ciscn" (Mehrzahl: cJseO- — 817 ) Th. H. Thomann, Pagan. Ein Jahrtausend buddhistischer 
Tempelkunst, Stuttgart und Heilbronn, Verlag Walter Seifert (l 9 ^ 3 )» S. 1 27/128. Ein 

schones Zeugnis fiir diese Sitte im Herrscherhaus von Siam legt die Benennung der ,.Vajiranana“- 
Nationalbibliothek in Bangkok ab, die seit 1926 der^ „Rajapa^dit Sabhd , dem „K6niglichen 
Institut fiir Literatur, Archaologie und schone Kiinste", einverleibt ist: ‘The name Vajiranana 
was the religious name borne by His Majesty King Mongkut (Rama IV), when still in the priest- 
hood, before His accession to the Throne. That name was chosen by King Mongkut’s children 
as the style of the Library which they decided to establish, in 1882, in memory of their father. 
(„The Vajiranana National Library of Siam.** By G.Goedes, Chief Librarian, Bangkok 1924. S. 3 )* 

— 819 ) Thomann, a. a. O., S. 128/129. — 820 ) Tib. dge is^uL mong. gecul oder — selten 

— der Sanskritausdruck abgewandelt zu siraman, — Cybikov bemerkt dazu, Anm. 244 der 
Obersetzung des L. R. : „Die zweite Stufe der Monchsgeliibde. Der Sramanera-Grad wird in 
jugendlichem Alter angenommen, solange der Betreffende noch nicht 21 Jahre alt ist, d. h. noch 
nicht das Alter erreicht hat, mit dem man Bhiksu oder Monch des hochsten Grades werden kann.** 

— Koppen weist in Bd. II, S. 252, Anm. 6, auf einen moglichen Zusammenhang des uns hier 
weiter unten begegnenden Schabi (sabi) mit Sramanera iiber die chinesische Umlautung^ *Sc/in 
mi hin. Des weiteren hat dann noch der ahnliche Klang von Schamane (mandschu ,,saman ) mit 
Sraman(er)a, im P^i saman(er)o, zu allerhand Deutungen und Kombinationen gefiihrt, die aber, 
soweit uns bekannt, bisher ergebnislos geblleben sind. Man vergleiche hierzu auch: Ch. de Har- 
lez, La religion nationale des Tartares Orientaux: Mandschous et Mongols, Bruxelles 1887, 
S. 28, In eine sehr wertvolle Abhandlung zur Sache konnten wir erst jetzt Einblick nehmen: 
„Sramana-Shaman. Etymology of the word ,Shaman**‘, by N. D. Mironov and S. M. Shiroko- 
goroff , in „ Journal of the North China Branch of the Royal Asiatic Society , volume LV, 1924* 
S. 105 — 130. — Japanisch lautet die Wiedergabe des in Rede stehenden Wortes Shamon (Haas, 
Amida Buddha, unsere Zuflucht, S. 52, Anm. 2). — 821 ) Im Pali bhikkhut nach Olcott, S. 241, 
„Bettler, Mendikant, buddhistischer Monch, der in freiwxlliger Armut und Keuschheit lebt . Die 
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Transkription des Pali-Ausdrucks flndet sich im Chinesischen als Pi-chou (Umschriftung von 
Couvreur) (Pokotilov. Der Wu-t^ai Schan usw., S. 9^); auch im Mongolischen findet man 
hinund wieder die Pali-Form als bikihu, oder, dem Sanskrit nachgeblldet, biksix, Elne Zusammen- 
stellung von skr. bhiksu mit mong. baksU wle sie Cy bykov in elner seiner mongolischen Grammatiken 
(Vladivostok 1915, S. 99) brlngt, scheint verfehlt zu seln. Das mong. baksi bedeutet, wie auch 
im Mandschu, „Lehrer“; im iibrigen slehe zur Sache: W. A. Unkrig, Ein moderner bud- 
dhistlscher Katechlsmus fiir burjatlsche Kinder, in „Anthropos**, Jhrg. XXIII, 1928, S. 5^9 
bis 530. 822 ) Tib. sdom pa (Lex. 722) br^yad pa (vgL den Buchtitel bei Schmidt-Boht- 

lingk, S. 43. Nr. 417: bshen iyi sdom pa br^yad pa' = „Die acht Verbindlichkeiten eines 

gelstlichen Lehrllngs oder Laienbruders**) ; mong. naiman sanvoar (z. B. in L. R., Bd. I, S. 212), 

— 823 ) Die acht Stufen der Geliibde sind, von unten nach oben gezahlt, folgende: 

Sanskrit: Tibetisch: Mongolisch: Deutsch: 

1. Upavasa bshen gnas (Lex. 51 1) (bacah-tan?) Der den Felertag Beobachtende 

2. Upasaha Jge bshen (Lex. 270) ubasi Verehrer 

3. Upasiha dge bshen ma (a. a. O.) ubacanca Verehrerin 

4. Sramanera dge is^ul (Lex. 272) geciil „Tugend-MethodIker (Lex. 1028) 

5. Sramanerika dge is^ul ma (Lex. 273) fehlt ..Tugend Ausubende" 

6. Siksamana dge slob ma (Lex. 274) buyan surakci eke ..Die Tugend erlernende Frau“ 

7. Bhiksu dge sloh (a. a. O.) aya^ha tekimlik „Der Opfer- (Almosen-) Schalen- 

mann“ (nach dem Mongolischen) 

8. Bhiksuni dge sloh ma (a. a. O.) eke aya^ha tekimlik „Die Opferschalenfrau**. 

— Nach Cybikov, „Lam rim c^en po'\ Bd. II, Anm. 276. — 824 ) Siehe vorhergehende Amn. 

Nr. I. — 825 ) Diese Tage (skr. upatJnsnfAn, tib. bshen gnas, mong. bacak oder macak, welche 
Worte nach der Kap. I, Anm. angegebenen Fibel von Badsar Baradijn, S. 3^» 

indischen Ursprungs sein sollen) sind der 8., 15. und 30. eines jeden Monats. Manche beobachten 
das Fasten nur an den hohen Felertagen der Gelben Kirche. Dabei ist von dem Bctreffenden 
jedesmal am Morgen des Fasttages ein entsprechendes Geliibde abzulegen, was stets vor einer 
Darstellung des Buddha unter Darbringung von Opfergaben und Anzimden eines Welhelampchens 
geschieht. Von einem Fasten im Slnne der ganzllchen Enthaltung von Speise ist in diesem Ge- 
liibde, dessen Wortlaut Pozdnejev (Skizzen 442/443) in russischer Ubersetzung mitteill, 
allerdings nicht die Rede. Es ist vielmehr darln gesagt, wle es die Heiligen und ..Besieger der 
Feinde** mit der Erfiillung ihrer Geliibde hielten, und im Anschlufi an dieses llchte Vorbild ver- 
spricht nun der Glaublge: „. ..ebenso werde auch ich von diesem Zeitpunkt an, bis dafi die 
morgige Sonne untergegangen, nachdem ich den Entschlufi gefafit, kelne Geschopfe des Lebens zu 
berauben, mich der Totung enthalten . . ., habe mich entschlossen, aufzugeben den Raub dessen. was 
nicht gegeben wurde, die bdse Leidenschaft, die Liige, den Fruchtweln und .gekochten* (ge- 
brannten) Wein, das Trinken und die Unumsichtigkeit, Tanze, Gesang, Laute der Freude und 
des Jubels, Umhangen von Schmuck, Einreiben mit wohlriechenden Substanzen, das Sitzen auf 
hohen Polstern und die unzeitige Einnahme von Speise; von all dem will ich mich enthalten. und 
dadurch werde ich mlr die Unterweisungen der Heiligen und der .Besieger der Felnde* zu eigen 
machen, sie erfiillen und in die Tat umsetzen." — Auch an besonderen Schriften fiir die Faster 
aus weltlichem Stande fehlt es nicht, wie folgende zwei Titel bekunden: l. bshen rab byuh 
d^e ts^ul dge sloh rnams sdom pa len' = ..Die ubemommenen Verpflichtungen der Laienbriidcr 
und der in den geistlichen Stand getretenen Priester und Novizen** (Schmidt- Bohtlingk, 
Verzeichnis, S. 43» Nr. 416) und 2. in mongolischer Sprache, aber Ubersetzung aus dem Tibe- 
tischen, „Dsori^huluksan mixa ce^erlekii yosun (orosiba)" == „(Es liegt vor die) Regel, wie 
man sich. fest entschlossen, des Fleisches enthalte** (angefuhrt von Prof. B. J. Vladimircov 
in seiner russischen Arbeit ..Mongolische Handschrlften und Holzdrucke, die von Prof. A. D. 
Rudnev im Asiatischen Museum der Russischen Akademie der Wissenschaften eingegangen 
sind“ — Petrograd 1918 — in ..Nachrichten der Akademie der Wissenschaften*, 1918, S. ISS7» 
Nr. 74). ““ 826 ) und 827 ) Siehe Anm. 823 unter Nr. 2 und 3. 828 ) Koppen bringt dazu die 
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Dbersetzung „der sich der Tugend Nahrende'* (Bd. II» S. 252); ich vermute bei der sonstigen 
Gewissenhaftigkeit dieses Autors bier sowohl wie in der zugehorigen Anm. 2 (bssNjen pa, „sich 
nahren“), gestiitzt auf die befremdende Konstruktion der angefiihrten Phrase, nur einen Satz- oder 
Druckfehler. Schulemann, dessen „Geschichte der Dalai Lamas“ (Heidelberg 1911) auch 
sonst allerhand unklare Angaben enthalt, „uberset2t“ S. 84 a. a. O. dGe-bsnyen mit „der von 
der Tugend Lebende“. Der Zusammenhang mit dem Druckfehler bei Koppen liegt datnit 
klar auf der Hand. Ein Blick in das Lexikon von Sarat Chandra Das, S. 510 sub verbo bshen- 
pa hatte den Autor eines Besseren belehren miissen! — 829 ) Diese fiinf Grundverbote — der 
Buddhismus kennt keine Gebote — sind bekanntlich: kein Leben „abschneiden nicht nehmen, 
was nicht gegeben wurde, nicht unkeusch leben, nicht unwahr reden bzw. handeln und keine be- 
rauschenden Getranke zu sich nehmen. Der Fachausdruck fiir sie ist skr. pancaslla, tib. bshen 
pa Ina (Edelsteinmine, S. loi — Grxinwedel gibt den Begriff mit „funf Geliibde** wieder), 
mong. tabun sanwar. — 830 ) Diese Verbote sind a. a. O. selbst nicht aufgezahlt; sie betreffen 
aufier den in der vorigen Anm. erwahnten: die Zunahme von Nahrung nach der Mittagsmahlzeit, 
die Beteiligung an Tanzen und sonstigen weltlichen Belustigungen und den Gebrauch vonSchmuck- 
gegenstanden, Wohlgeriichen und ahnlichem. — 831 ) Hierunter sind die drei Regionen des 
Himmels, der Erde und der Unterwelt zu verstehen; jeder dieser Regionen sind von den in 
Anm. 961 aufgezahlten sechs Wesensklassen zwei als Bewohner zugeteilt, und zwar dem Himmel 
die Gotter und die Asuras, der Erde — die Menschen und die Tiere, dem Hades — die Pretas 
und die Hollenwesen. Der Sanskritausdruck dafiir lautet Triloka, tib. rten isum (Lex. 455 ) 
und mong. ^hurban jirtincii oder ghurhan sansar (die drei Samsaras — siehe die nachste Anm.), 
wie z. B. im Mong. Lam rim c^en po, S. 145. 2U welcher Stelle Cybikov in Bd. II. Anm. 217, 
die gleiche Erklarung gibt. — 832 ) Im Pali samsaro, die Welt, das Dasein, der Kreislauf der 
Wiedergeburten (Olcott, 271); tib. ^k^orbcy in der Grundbedeutung „herumkreisen *, mon- 
golisch neben der Umschriftung des Sanskrit als sansar und samsar — orcilan, womit eigentlich 
das Gefiihl, in einem Strudel umhergetrieben zu werden, bezeichnet wird. Chin. Um-houei, 
Couvreur 158: transmigrations successives d’une ame, metempsycose. sin.-japan. rin-e. -Die 
einzelnen Momente des Daseins der sechs Wesensklassen bilden im Verein mit einer zentralen 
Darstellung der „drei Grundubel** der Existenz und einer ebensolchen fiir die Verkettung von 
Ursache und Folge den beliebten Stoff fiir zahlreiche blldliche Darstellungen in Buddhatempeln 
nicht nur in Tibet und der Mongolei, sondem auch in China und Japan. Diese Verkettung von Ur- 
sache und Folge ist der bekannte Kausalnexus (skr. nidana, tib. rten ^brel [Lex. 537 ]> mong. 
aci ure, wortlich die ..Ursache — Frucht**, oder sitii^en barildulgha == „Grundlage — Verket- 
tung“)- Diese oft rlesige Dimensionen annehmenden Bilder sind sozusagen ein tref filches Vor- 
fiihrungsmittel der Buddhalehre, besonders fiir das einfache Volk. Sie heifien im Sanskrit Bhava- 
cokra, tib. rten ^brel gyi lo, mong. sansar- oder orcilang-un kiirde. Diese Ausdriicke be- 
deuten samtllch „Daselns-Rad“. Nach einer Mitteilung, die Pozdnejev in Skizzen 72 macht, 
soli ihre Einfiihrung auf Gautama Buddha selbst zuriickgehen. Die erste Probe dieses „Demon- 
strationskatechismus**, wie wir wohl sagen durfen, war als drehbarer Zylinder ausgebildet, 
der sechs Flachen, entsprechend den sechs Wesensklassen, aufwies. Maudialyayana (tib. Mon- 
dial gyi bu — Lex. 977 — » mong. Motihalwani bzw. Molon tom oder Ebiir-ece tiiriiksen, „der 
aus der Brust Geborene**, japan. Mokuren), einer der altesten Jiinger des Meisters, erlauterte die 
einzelnen Szenen den Glaubigen. Die Llteratur hat dann eine ganze Reihe von Texten zu diesen 
Bildern geschaffen, von denen wir hier nur drei nennen wollen, einen tibetischen und zwei kal- 
miikische, die wohl ohne Zweifel Ubersetzungen aus jener Sprache sind: a) tragt den merk- 
wurdigen Titel: „Worte der alle Wunsche befriedigenden Kuh iiber die Folgenreihe der 
Grundregeln der finsteren Bedingungen des machtlgen, aus der Geschlechtsvermischung 
gebildeten Kreises** (tib. dpal lo sdom pa na§ po zabs lu^s kyi bla br^yud ^dod pa ^jo bai 
na^ ^don ^k^rig c^ags su bkod pa — angegeben bei Schmidt-Bohtlingk, S. 47» Nr. 434. t — ^4); 
b) „Das Lob der gegenseitigen, sukzessiven Verkettung** (kalm. siitiin barilduxmn maktal — s&iin 
barilduxu entspricht dem tib. rten ^brel = rten par ^brel bar gyur ba. Lex. 537 * is best de- 
fined not as causal concatenation but as the inter-dependent causes which have originated matter 



and all phenomena**) J c) ,,Der Zerschneider des Daseinsknotens durch die Erkenntnis'* (kalm. 
medeku-ber sansarim kiilisu tasuluhci). Wie man sieht, hat in diesen Fallen der aulJerste Kreis 
mit den Nfdana-Darstellungen den Titel zu den fraglichen Schriften geliefert. Vollstandiger 
helfit der Bhavacakra tib. auch rten ^brel gyi ^k^or lo (Lex. 537) und srid pai ^k^or lo == ^h^or 
bai ^Vor lo, was Badsar Baradijn in seiner Abhandlung »Die Statue des Maitreya im Gold- 
tempel von Labrang“ (russisch, Leningrad 1924. S. 95) sachlich mit „bildliche Darstellung des 
Lebenssinnes im Einklang mit der Lehre des Buddha“ wiedergibt. Eine gute, grofie Darstellung 
des „Lebensrades“ siehe bei Griinwedel, „Padmasambhava und Verwandtes**, im „Baliler- 
Archiv, III, I. — 833 ) Die Sunden (tib. sdig pa. Lex. 714, mong. nzgu/) werden begangen I. mit 
dem Leibe (skr. kaya, tib. sku, mong. beye), 2. mit dem Wort (skr. vac, tib. isun, mong. kele) 
und 3. mit der Gesinnung (skr. citta, tib. i^ugs, mong. sethil), also — in umgekehrter Reihenfolge 

— „mit Herzen, Mund und Handen“. Der Buddhismus, ganz allgemein, spricht von zehn Sunden, 

die der Lamaismus die „zehn schwarzen** nennt. Sie verteilen sich hinsichtlich des Agens wie 
folgt : mit dem Leibe bzw. seinen aufieren Organen werden begangen : I . der Mord und die Scha- 
digung des Lebens der beseelten Geschopfe, 2. der Diebstahl und 3. die Sunden der Unkeuschheit ; 
mit der Zunge werden begangen: 4* die Liige, 5. die Verleumdung, 6. die verletzende Rede und 
7. Klatschereien; aus der Gesinnung entspringen: 8 . Habsucht, 9. Ha6 und lo. die irrige 
(dogmatische) Anschauung. Ausfuhrlich werden diese Sunden und ihre einzelnen Ausdrucksformen 
auch in bezug auf das Motiv, die Ausfiihrung und die zu erwartenden Strafen in den spateren 
Daseinsformen in dem Hauptwerk des Tsongkapa, dem ,.Lam-rim c^^en-po'*, behandelt. Auch 
im Werk „Schmuck der Erlosung** finden wir Angaben daniber. 834 ) „Besieger der Fcinde*" ist 
der stehende Ausdruck fiir die Arhats der Mahayana-Schule und bezeichnet eincn Anhanger der 
Buddhalehre, der das Bose in seiner Brust iibcrwunden hat (Lex. 277). Das tibetische Gegenstiick 
lautet Gatschompa (d^ra bcom pa, a. a. O.), dessen wortliche Obersetzung das mong. datn4 dam- 
ksan bildet. Kowalewski bemerkt hierzu in seinem mongolisch-russisch-franzosischen Worter- 
buch, S. 150: «La traduction mongole est faite d*apres la tibetaine, qui etait bien incorrect 
dgra-bcom-pa et designe *le vainqueur, le destructeur d*ennemi*, c*est-a-dire la volupte sensuelle. 
La derniere expression veut dire en Sanscr. arihan.» Skr. siehe arhai, arhant und arindama. Griin- 
wedel. Myth., S. 220 : „de ari et ban, vainqueur d*ennemi*, Die Chinesen umschriften in 

ihrer Art den Sanskritausdruck als Lo-han (vgl. auch Karlgren in T*oung-Pao, Vol. XIX, 
Nr. 2, S. Ill, 114)* im Japanischen steht dafur Rakan. Die chinesische Obersetzung fiir Arhat 
ist „de merite convenable, adequat“ (de Harlez, Vocabulaire, S. 5). Konkreter genommen, sind 
die Arhats die „Apostel des Buddhismus, funfhundert an der Zahl, unter denen wieder scchzehn 

— bei den Chinesen achtzehn^ — als skr. 5 /Wira (tib. gnas brtan. Lex. 752, mong. transkribiert 
siabir, sonst batu akcit, = „die fest Stehenden ), die „Altcsten besonders hervorgehoben werden- 
Ihre Namen in Sanskrit und Tibetisch nebst den mythischen Wirkungsgebieten gibt Griinwedel 
in seiner Mythologie, S. 39 — 42, bei Pander, Pantheon, S. 84 — 89, finden sich auch die chine- 
sischen Namen. Die Japaner kennen, wie die Tibeter, nur sechzehn Arhats. Das Berliner Museum 
fiir Volkerkunde besitzt eine kleine chinesisch-buddhistische ICapelle mit den Darstellungen der 
achtzehn Arhats (Ostasiatische Abteilung, Raum XXVI). — 835 ) Der Abschnitt erinnert lebhaft 
an die Stelle aus dem Epheserbrief, Kap. 5» Vers 18: „Und betrinket euch nicht mit Wein, 
daraus ein unordentlich W^esen folgt ... — 836 ) Mit diesem Doppel ausdruck wird nach den 
Erorterungen von Prof, Pozdnejev (Skizzen II2 und „Reise des Basa Bakschi** — 
siehe Kap. II, Anm. 224 — S. 13^ > Anm. I5» und S. I33» Anm. 20) eine Art Weihe, sowohl 
fiir Lamen als fiir Laien, bezeichnet. Das Wort Lung (luh. Lex. 1215: „a precept, injunction*, 
= isuns pa, „spiritual exhortation, admonition, instruction ‘) bedeutet nach diesem russischen 
Forscher eine „Unterweisung ‘ oder „Belehrung“, die fiir die Beteiligten und fiir die Reinheit 
der lamaistischen Lehre den Zweck einer gewissen Disciplina arcani hat. Diese bezieht sich in 
erster Linie auf die Lekture dogmatischer Schriften aus der Mahayana-Literatur, dann aber 
auch auf die aus dem Tantra- System. Heute ist es einfach eine religiose Handlung, von der 
uns der griechisch-orthodoxe Erzbischof Nil von Irkutsk in seinem (russischen) Werke „Der 
Buddhismus mit Bezug auf seine Bekenner in Sibirien' (St. Petersburg 1858, S. l8l — 183) eine 
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Schilderung gegeben hat (dieses Buck ist jetzt iibrigens eine gro6e bibliographische Selten- 
heit geworden und in keiner offentlichen Bibliothek Deutschlands vorhanden). Nach den 
Worten Nils wird das Lung vollzogen, um das Recht oder den Segen zum Lesen reli- 
gioser Schriften, zum Gebrauch geisticher Lieder und Gebete, zur Anwendung von Heil- 
verfahren und Betatigung in verwandten Ubungen religioser und halbreligidser Natur zu ver- 
leihen. Zeremonien sind damit nicht verbunden. Die ganze Handlung besteht darin, daS ein 
alterer Lama einem jiingeren oder auch einem Laien einfach eine Schrift aus dem Gebiet der 
Sutras, eine Dharani oder ein Gebet usw. vorliest. Damit erhalt der Adept fur die Lekliire 
des gerade in Rede stehenden Traktates usw. insofern ein Vorrecht, als nunmehr seine Beschafti- 
gung damit gewissermafien als von Rechts wegen bekraftigt und sozusagen von alten, heiligen 
Zeiten iiberkommen gilt. Selbstverstandlich darf ein Lama jedes beliebige Buck lesen, dock ohne 
das Lung bleibt diese Lektiire eigenwillig und sozusagen wirkungslos. Erst die Erteilung der 
Lung-Weihe verleiht dazu eine Erlaubnis. Sie wird in erblicher Folge von den altesten Beob- 
achtern und Hiitern der Lama-Lehre auf die Gegenwart weitergegeben. Nack einem in der lama- 
istischen Literatur recht haufig gebrauchten Bilde (vgL z. B. Huth, Geschichte des Buddhismus 
in der Mongolei) werden dabei die aufieren Grundlagen fiir die Lektiire und das innere Ver- 
standnis „gewisserma6en aus einem Gefafi in ein anderes gegossen Ahnlick, wie mit dem Lung, 
verhalt es sick mit dem Wang, korrekt dban. Das bedeutet „Macht, Fahigkeit, Machtvollkommen- 
heit“ (Lex. 906) und entspricht dem skr. Abhiseha, von den Mongolen in abisik abgeandert, was 
Griinwedel (Edelsteinmine, S. 208) mit „Segen** iibersetzt. Auck dies ist die Bezeichnung fiir 
gewisse religiose Riten, die den Zweck haben, i. den Menschen von seinen friiheren Siinden zu 
reinigen, und 2. — damit dem Lung nahe verwandt — ihm aufierordentliche Krafte zu verleiken, 
um zur Erlosung zu gelangen. In diesem Sinne hat das Wang gleickfalls den Wert einer Weihe. 
Es gibt ihrer eine sehr stattliche Anzahl. Manche bewirken die Vereinigung des Menschen mit 
der einen oder andern Gottheit. Mit Hilfe anderer Gottheiten wird ihm Mackt iiber magiscke 
Krafte verlieken, die in den geheimnisvollen Bann- und Zauberformeln (mantra und dharani) 
schlummern. Zusammengefafit erscheinen diese beiden Endziele im sog. Njenba (bsnen pa, wort- 
lick „naherkommen‘. Lex. 510/511), der „Realisierung einer Gottheit“; dies besagt: auf dem 
Wege der Beobachtung gewisser Regeln von Rezitationen und Riten „schaut der Glaubige die 
Gottheit (vgl Griinwedel, Mythologie, S. 59, die Darstellung der Beschworung des Gottes 
Mahakala, und dazu den erlautemden Text, S. 68), sichert sick ihre Dienste, erhalt die Gabe 
des Hellsehens usw. Bei diesem Vorgang des „Realisierens gibt es verschiedene Stadien, wie 
z. B. das als Njenba schleckthin bezeichnete, d. h. die Annaherung an die Gottheit durch Aus- 
sprecken der Dharanis, Larung (las draft. Lex. 1210 und 654) oder Riten, welcke der pott- 
heit genehm sind, und Kagong (das Wort nicht bei Sarat Chandra Das), „Supplemente , das 
sind besckliefiende Gebrauche, in denen der Glaubige die Gottheit um Verzeihung fiir etwaige 
rituelle Fehler, die ihm untergelaufen sind, bittet und ihr Dankopfer darbringt (Baradijn, Die 
Statue des Maitreya im Goldtempel von Labrang, S. 34 » Anm. 5)* Die Vermittlung sowohl des 
Lung als auch des Wang, die oft zeitlich zusammenfallt und manchmal an mehrere Personen 
gemeinsam verliehen wird, geschieht meist durch eine besondere Klasse von Monchen, die sog. 
„Lehr-Lamen *, eine Einrichtung, welche der unverfalschte Buddhismus iiberhaupt nicht kennt, Sie 
gliedern sich nach Baradijn (a. a. O., S. 85, Anm. i) in zwei Klassen, die Dintschan- 
Tsawai-Lamen (drin can rtsa bai bla ma — vgl. Lex. 654)* die „wohltatigen oder gnadigen 
grundlegenden Lamen**, d. h. geistliche Ratgeber, die "Weihen und Unterweisungen erteilen, und 
die Ngodschud-Lamen (dhos br^yud bla ma — vgl. Lex. 3 S 9 )» d. h. Lehrer, welche mit 
dem gnadigen grundlegenden Lama in geistlicher Verbindung stehen. Der Tsawai-Lama ohne 
das Epitheton „gnadig** (drin can) wird uns noch eingehender in Anm. 937 begegnen. Auch 
der von Schulemann (Geschichte der Dalai Lamas, S. 1 86) erwahnte „6Lama Guru („L^a- 
lehrer, Privatgeistllcher des Dalai Lamas**) (siehe ^u ru. Lex. 219: „ spiritual teacher; a teacher; 
father-confessor**) diirfte ein solcher Tsawai-Lama sein, denn Baradijn stellt die beiden ge- 
nannten Gruppen der „Lehr-Lamen** a. a. O, gerade als Unterabteilungen der Lamen im Sinne 
Skr. Guru und Niyamaha = „Lehrer, geistlicher Berater , hin. Ubrigens kann es nach 
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Pozdnejev (Skizzen 112, Anm. i) auch vorkommen, daS ein Laie zum Fiihrer eines Lamas 
wird, wenn ersterer namlich fiir irgendelne Schrift, ein Gebet oder eine Dharani bereits das 
Lung oder Wang besitzt, wahrend der betreffende Lama fiir den gegebenen Fall weder das 
eine noch das andere hat. — 837 ) Hier einige Titel solcher tibetischer und mongolischer Schriften: 
a) „Die ubemommenen Verpflichtungen der Laienbriider und der in den geistlichen Stand ge> 
tretenen Priester und Novizen ( bshen vcth hyuft ts^ul d^c slon rnams sdotn pa len)» 
Schmidt-Bohtlingk. S. 43, Nr. 416. — b) .,Die acht Verbindlichkeiten eines geistlichen 
Lehrlings oder Laienbruders * (d^^ bshen ^yi sdom pa br^yad pa), a. a. O., Nr. 4 t 7 * c) „Der 
die Regeln des weltlichen Daseins klarmachende Spiegel" (yirtincMn nom-m yosund iodorxulan 
uileduhci toli). — d) „Die Leiter des Wandelns auf dem Stufenweg der Erhabenen der Welt- 
leute" (yirtincii-ten-ii de^edus-iin dser^e-diir otxu^n sata). — e) „Der Anzeiger der Verfeh- 
lungen im Benehmen der Niedrigstehenden" (dooradus-un yabudaUun gemd iidse^iiluhsen). — 
f) ..Die Regeln, wie Sohn, Tochter und Schwiegertochter Vater und Mutter zu achten und in 
Ehren zu halten haben" (kubeiiin ki^et ukin beri ber ece^e eke-diir ergiin kiindulel uilihu-in yosun). 
— g) „Aus der guten Predigt, die den Unterschied des guten und bosen Wandelns in der Welt 
aufzeigt, — der Abschnitt iiber die Hochachtung und Verehrung von Vater, Mutter und der Alteren 
(yirtincii-in sain ma^hu yabudal-un il^hal-i iidseiulukci sain nomlaUaca,.. ece§e eke ki§et axa- 
mat-i er^iin kundulekii-in dsiiil). — h) „Das Sutra der Gelubde eines Upasaka (ubasWin sa^“ 
war-un sudur). — i) „Die gute Belehrung, welche das verfehlte Laster des Tabaks aufzeigt" 
(iamakin-u ^em ere^iiii-yi iidse^iilukci sain nomlal . . . Giintan^ tanu dsokiyal = „W^erk eures 
Heiligen Gungtang). — j) Ein ahnliches Schriftchen gegen das .,Laster des Tabaks der Nase" 
aus der Feder des Lamas Jeschei Dschamtso (Ye ses rgya mts^o) und schlieSlich k) noch cine 
16 Seiten umfassende Abhandlung gegen den bosen Alkohol unter dem Titel: „Die gute Predigt, 
welche das verfehlte Laster des Branntweins aufzeigt" (arkin-u iem eregm-yi iidseguliikci satn 
nomlal). Diese Schriften hat, wie so viele andere ahnlichen Inhalts, vor etwa 4^ 5 ^ Jahren der 

burjatische Lama Dorsche Dandschinov verf a6t. Ihm verdankt die zeitgenossische bur- 
jatische Damenwelt auch ein 56 Seiten starkes Buch mit dem vielsagenden Titel: :„Die Schrift, 
welche das nicht den Gepflogenheiten der Alten vergangener Zeiten entsprechende Verbal ten ver- 
bietet und ferner auch die Unsitten der Kleidung, des Schmucks und (iberhaupt des Benehmens 
der — Frauen" (ekener-iin xubcat ba cimek ki§et yerii haidal urida-in ^huucU-un dsan§$iUiyar 
batxu ba yosun busu-yi xoriksan bieik). Also auch dort ist die Mode zu weit gegangen! 
838 ) Verzeichnis, S. 43, Nr. 421, 2; im Original: mk^as pa shu skyes bla mas mk^an po 
bla mai sbyen pai bda^ po rnams la byen yi^ |c. — 839 ) d^e ^dun. Lex. 270 : * the third com- 
ponent of the Buddhist triad or dkon mc^og gsum may be rendered as ,the priesthood*, ,the 
assemblage*, or ,the church*.*’ — 840 ) Lex. 268. Ober eine Sonderbedeutung des Begriffs der 
Tugend im Hinblick auf ihre praktische Ausiibung siehe Schreve in „Zeitschrift der Deutschen 
Morgenlandischen Gesellschaft", Bd. 65 (1911), S. 47*- — 841 ) Lex. 690. — 842 ) Nach Lex. 
271 heifit der gewohnliche Klerus: so sor skye hoi dge ^dun, der heilige: ^p^ags pai dge ^dun. 
— 843 ) Grammatik der tibetischen Sprache, St. Petersburg 1839, S. 34- — 844 ) Lex. 9^*^- 
Zur Sache siehe auch Griinwedel, Myth., S. 5^* «Lemot de »lama« est un titre d’honneur pour 
des moines completement ordonnes, quoi-qu*il indique au fond un rang plus eleve.» — 845 ) Lex. 
239: „generally a monk-pupil or novice belonging to a monastery." ^ 846 ) A. a. O. II, 252, 
354- Erst in dem Buche „Arjopa** von Frau A. David-Neel (Leipzig, F. A. Brockhaus, 1928) 
taucht das Wort wieder auf (S. 70 mit Anmerkung). Auch bei Schulemann findet sich S. 84: 
Gra~pa oder dGe-bsnyen mit der bereits Anm. 828 beanstandeten Ubersetzung „der von der 
Tugend Lebende**. — 847 ) Der voile Titel dieses immer seltener werdenden und in mehr als 
einer Hlnsicht recht eigenartigen Buches — verstand doch sein Verfasser kein Wort Tibetisch 
(Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, S. VI) — lautet: ,.AIphabetum tibetanum mls- 
sionum Apostolicarum commodo ed." Romae 1762. Trotz mancher Unstimmigkeiten ist Georg i 
sachlich gut unterrichtet gewesen. — Das Buch ist nicht zu verwechseln mit dem „AIphabetum 
Tangutanum sive Tibetanum**, Romae I773» das nur XVI und 138 Seiten in kleinem Format 
hat. — 848 ) Vgl. Lex. 239, Mit diesem ^rva ist auch das ebendort erwahnte grva is^an, ge- 
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sprochen t(r)atsang, zusammengesetzt, das nach der dort gegebenen Erklarung eine Schule be- 
deutet, in welcher die Monche in der heiligen Literatur unterrichtet werden. Das Wort, welches 
im tibetischen und auch mongolischen Schrifttum nicht selten vorzukommen scheint, hat das 
merkwurdige Schicksal gehabt, bei den Burjaten zur ausschliefilichen Bezeichnung der gesamten 
Klosteranlage zu werden. Die Burjaten batten iibrigens bis zur russischen Revolution 36 ^rva 
ts^an, unter denen der bevolkertste der von Agha war, also nicht, wie immer behauptet wurde, jener 
am bekannten „Gansesee*‘. Die Mongolen und Burjaten sprecben ^rva ts^an ah „Datsang“ 
(dacang geschrieben) aus. Es ist von dort aus sogar in den Sprachschatz des Russischen (vgl. das 
Lexikon von Dahl) als »Dacan' iibergegangen. — In Wirklichkeit bezeichnet der Ausdruck im 
Tibetischen nur “a section in a great monastery, where the monks belonging to one particular 
school of studies live thogether’* (Lex., a. a. O.)- — 849 ) c^os pa, a. a. O. 432. — 850 ) Bei 
spielsweise bei Koppen, II, S. 255. Diese scheinbare Parallele wurde sehr treffend gekenn- 
zeichnet, analysiert und widerlegt von Wecker in „Lamaismus und Katholizismus“, Rottenburg 
a. N. 1910, S. 34ff. — 851 ) Nach Skizzen 117, wo leider der Titel des Biichleins nicht an- 
gegeben ist. — 852 ) Nach der von Pozdnejev, Skizzen 121, gebrachten Erklarung ist damit 
ein korperlicher Schwachezustand gemeint, der es dem Betreffenden nicht einmal gestattet, Vogel 
zu verjagen, die herbeifliegen, um ihm die Nahrung wegzunehmen. — 853 ) Die Siinde des Mordes 
an einem Arhat — siehe hier Anm. 834 — gilt mit als die schwerste. In dem in Anm. 833 
wahnten „Schmuck der Erlosung“ lautet die darauf beziigliche Stelle: „Im iibrigen ist unter 
dem Abschneiden des Lebens das Beenden des Daseins von Vater, Mutter und den ,Feind- 
besiegern' die groUte Siinde*' {ildii ni amin tasulaksani dotoroso . . . ecige ehe daini daruksadim 
ami tasulaksani niul ni yehe — wiedergegeben nach der kalmukischen Lesart). — 854 ) Nach den 
Vorstellungen der buddhistischen Kosmologie liegen um den Weltenberg Meru oder Snmeru 
herum angeordnet vier grofie Kontinente (skr. dvipa, tib. glin. Lex. 257/258, mong. tib). Der 
hier in Rede stehende nordliche heifit im Skr. Uttar akurudxnpa, tib. by an (gi) sgra mi shan (Lex. 
883), mong. maghu daghutu(tib), was wortlich „Kontinent mit boser, unheilvoller Stimme" be- 
deutet. Nach Benf eys „Sanskrit-English Dictionary" (London 1866), S. 196, ist kuru (in utta- 
rakuru) der Name eines Volkes. Utiara bedeutet „Norden". Im Japanischen heifit der Kontinent 
,,Hoku guro s/m" = „Norden, Kuru-Insel". Das buddhistische kosmologische System ist eingehend 
behandelt bei Koppen, Bd. I. 231 ff. Uber ein prachtig bebildertes siamesisches kosmologisches 
Werk (Trai-Phum Vinijjhai) mit farbiger Beilage berichtet das „Ethnologische Notizblatt", 1895, 
Heft 2, S. 7 — 75. Eine umfangreiche russische Abhandlung auf Grund der Quellen hat O. Kova- 
levskij in den „Gelehrten Denkschriften der Kaiserl. Universitat Kasan", 1844. veroffentlicht. 
Von mongolischen Schriften behandelt das Thema „Der Weltspiegel" (Jirtincu 4 n toll), dessen 
Titel als „Y ertunisu-in toll" bei Griinwedel, Myth., S. XXXVII, eine kalmiikische Vorlage 
kennzeichnet. — 855 ) Gemeint ist damit ein anderer Kontinent als unsere Erde, die im Skr. 
Jambudvipa, tib. dsam bui glin (Lex. 1048), mong. dsambutib, japan. Nan zemhu shu heifit und im 
Siiden des Weltbildes angenommen wird. — 856 ) Vielleicht soli damit die Frage angedeutet 
sein, ob der Kandidat etwa die Moglichkeit besafie, andere Formen anzunehmen, mit andem 
Worten, ob er liber Zauberkrafte verfuge. Vgl. Frage 15- 857 ) gdin ba. Lex. 660, mong. 

debisker. Das Dingwa wird aus rotem Leinwandstoff hergestellt und soli dreimal zwei Ellen 
im Ausmafi haben. In der Mitte ist ein kleiner, schmaler Flicken aufgenaht. Skizzen 345 - ~ 
S 58 ) sam t^abs. Lex. 1231, Lex. 1231: „under-vest, under garment"; mong. xormokci. Es hat 
das Aussehen eines Tuches, das von der Brust bis zu den Fersen reicht und das man zweimal 
um den Leib winden kann. Genaht ist das Schamtab aus elf roten Tuchstucken. Dieses Gewand 
besitzt weder Knopfe noch andere Schliefivorrichungen und wird darum mit einem dunnen Bande, 
Garag {ska rags, Lex. 82; ^Gurtel"), zusammengehalten, das dreimal um den Leib reichen soli. 
Skizzen 344* — 859 ) Tib. c^os gos. Lex. 43^J mong. nom-tu debeL — 860 ) Ihun bzed. Lex. 
1339; mong. ayagha, patir oder badar. Diese Schale besteht gewohnlich aus Holz, und jeder 
Lama tragt sie bestandig bei sich, denn nicht ein einziger von ihnen wiirde aus einer fremden 
Schale auch nur das geringste geniefien. Reiche Lamen lassen ihre Schalen in der Mitte mit 
Silber auslegen. Manche besitzen Schalen, die aus den Decken menschlicher Schadel hergestellt 
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sind. Im iibrigen werden Gefafie, aus Menschenschadeln hergestellt und als „Gabala“ be- 
zeichnet, nur bei gewlssen kultischen Handlungen fiir die furchtbaren Gottheiten benutzt, Bel 
den Mongolen heifit der Monch mit Bezug auf seine Almosenschale — ayaiha — auch „ayagha 
tekimlik , d. h. „Opferschalenmann**, wahrend der als Bettler herunmzlehende Religiose „badarci\ 
der „Patra-Mann , nach dem oben im Text erwahnten Sanskritwort genannt wird. — 861 ) c^u 
ts*^agSs Lex. 418; mong. usm-u sikiir oder usun-u siikur, wortlich „Wasserschirm“. — 862 ) Der 
Gebrauch, dem Monchskandidaten bei der Tonsur Haarbiischel abzuschneiden, besteht auch in 
der griechisch-orientalischen Kirche. Der neue Monch hebt sich diese Haarbiischel zum An- 
denken in einem Gebetbuch usw. auf. In der benihmten Pescerskaja Lavra, dem Hohlen- 
kloster von Kijev, war es iiblich, dalS die dortigen Monche diese Haare in einer besonderen 
Kapelle zu Ehren der Grander des Klosters, namlich der Heiligen Antonij und Feodosij — die 
Grundung erfolgte 1051 — , in den Katakomben niederlegten. Diese Mitteilung wurde Unkrig 
zuteil durch den russisch-orthodoxen Bischof von Berlin und Deutschland, Kyr Tychon, der 
selbst im Hohlenkloster von Kijev die Monchstonsur empfangen hat. — Bei den chinesischen 
Buddha -Monchen (Ho-schan^) werden den Novizen nach einer Sitagigen Probezeit bei der 
Aufnahnie in den geistlichen Stand mit Hilfe einer pflanzlichen Klebemasse oberhalb der Stirn 
drei Weihrauchkerzen befestigt, die bis auf die Kopfhaut niederbrennen miissen (Pokotilov, 
Der Wu-t^ai Schan usw., S. 7^). Hackmann (Der Buddhismus in China, Korea und Japan, 
Religionsgeschlchtliche Volksbiicher, III. Reihe, Heft 7 — Tubingen 1906, S. 17) schildert 
diesen Vorgang eingehend.^ Demnach ist die Zeremonie sehr schmerzhaft und erst mit einer dritten 
Weihe, „zum Bodhisattva , verbunden. — 863 ) Der Ausdruck lafit sich leider mit unsern Hilfs- 
mitteln nicht feststellen, diirfte aber dem bei Schmidt in seiner „Grammatik der mongolischen 
Sprache", S. 129, vorkommenden Winyai entsprechen, den er S. 135 wie folgt erklart: „Dieses 
Wort ist nicht mongolisch; es ist wahrscheinlich eine Verbalhornung des Sanskritwortes Winaja, 
,MiIdtatigkeit ; es war namlich ein Akt der Frommigkeit, Buddha zu bewirten.“ — Skr. Vinaya^ 
tib. yd ha, bedeutet „m6nchische Disziplin *. Dieses Wort kann zu der Bedeutung „Mlldtatig- 
keit ‘ nur aus der Erwagung heraus gelangt sein, daft die mildherzige Spende eincs Laien in Ge- 
stalt von Speise an den Monch auf seinem Bettelgange als eine Folgeerscheinung in der Ausiibung 
^r Monchsdisziplin, also des Vinaya, zu betrachen ist. Das mongolische Lexikon von Ratna 
Dschab Bimbajev verzeichnet S. 98 fur „Spende, Almosen* Mnwat*\ — 864 ) Die Sutras, 
un Pali sutta, tib. mdo (Lex. 675 ^ von den Tibetern selbst definiert als don man po ^dus pai 
discourse where many significations are massed together in a few words**), mong. sudur, 
chim king, koreanisch hyeng, japan, hyd, bilden den zweiten Hauptteil des Tripitaka (tib. sde 
snod gsum. Lex. 718, mong. ghurban aimak saba, chin, san is^dng, japan, san zo). Das Sutrdnta- 
piiaka, tib. mdo d$ei sde snod genannt, enthalt die buddhistische Lehre in Form von Aphorismen, 
kurzen Senten^n oder Regain. Oft findet man den Ausdruck „Suira** auch mit „Lehrschrift * iiber*^ 
setzt. Seiner Herkunft nach geht der Inhalt auf Buddha und seine Jiinger zuriick. Die grofien 
l^aistisch^ Kloster haben eigene Lehranstalten zum Studlum der Sutras: „Die Hallen, in denen 
uber diese Schnften vo^etragen wird, sind regelrechte Kollegien, die gleichzeitig Bibliotheken 
e^halten (Fikhner, Das Kloster Kumbum m Tibet, Berlin 1906, S. 85, Anm. — 865 ) Die 
* L ^ T 6 sum[gyi] $angs rgyas, z. B. Huth, Die Inschriften von Tsa- 

1 95 nicht im Lex., wo 635 nur der Ausdlruch dus isnm 

Di j’ L j" ^®^2nngeimeit, Gegenwart und Zukunft der jetzigen, sog. „seligen Weltperiode** (skr. 
tihadrakalpa, tib. $kal bzan oder skal pa hzan po — Lex. 88 — , mong. sain cah: „gute Zeit"), 
smd der historische Buddha, sein mystischer Vorganger Kasyapa und der hommende ..Messias", 
Maitreya. Sie bilden erne hervorragend verehrte Trias. Die ganze jetzige Weltperiode soil 
^rigens von tausend Buddhas regiert werden und heifit deshalb auch die „Selige‘‘ (Baradijn 
Die Statue des Maitreya usw., S. S)- Die Gruppe der ..Buddhas der Drei Zeiten" heifit mong. 
„ihnrban cak-m bnrxat (Huth, a. a. O.. S. 30. im mongolischen Text, Zeile 2), chin. — ab- 
weichend hiervon — San pao fnh. die ..Drei hostbaren Buddhas" (Pander, Pantheon. S. 47. 
INr. 2). Dennoch schemt im Lande der Mitte eine Trias aus diesen drei Gestalten praktisch nicht 
vorzukommen. denn der ..Vorlaufige Fiihrer durch das (Berliner) Museum fur Volkerkunde" 
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(1926) erwahnt S. 29 eine volkstiimlich ..Buddhas der Drei Zeiten“ genannte Gruppe, die aber 
aus dem Dhyanibuddha Amitabha und den Bodhisattvas Mahasthamaprapta und Avalokitesvara 
besteht. — 866) Die Lamen unterlassen es nicht. den Vorzug der Zugehorigkeit zum geistlichen 
Stande gelegentlicli zu empfehlen. So hat der bereits in Anm. 837 genannte Lama Dordschi 
Dandschinov eine 20 Seiten umfassende Abhandlung im Format 45 X 9 cm veroffentlicht, 
welche folgenden Titel tragt: „Der Aufzeiger des Nutzens und der Vorziige der Verehrung 
der Drei Kleinodien und der Annahme des M6nchtums“ {ghurban erdeni-yi tahihsan kiget 
totn boluksan-u tusa erdem-niigut-i udsiiguliikci [oroUbai = liegt vor]). — 867 ) Diese 
Wiinsche, die sich, wie hier, in ihrem Endziel auf fremde, oft aber auch auf die eigene Person 
beziehen, spielen in der ganzen lamaistischen Welt eine groSe Rolle. Sie sind manchmal ganz 
kurz und knapp und bestehen nur aus wenigen Worten, die man bei passender Gelegenheit, je nach 
MaBgabe der Umstande, anwendet. Manchmal bilden sie selbstandige, mehr oder minder umfang- 
reiche Schriften. die bei den Offizien in den Tempeln und Amtshandlungen privaten Charakters 
gebraucht werden. Sie gehoren also in dieser Fassung zur lamaistischen religiosen Literatur. Zur 
besonderen kultischen Handlung aber, die heute in vielen Klo stern der Gelben Kirche geiibt wird, 
hat sie erst Tsongkhapa erhoben. Der Fachausdruck lautet dafiir im Skr. pranidhi, im Tib. 
smon lam (Lex. 992), mong. iriigel oder iriiger. Auch sei erwahnt, dafi diese Wunschformeln in 
vielen lamaistischen Schriften den Schlufi bilden, oft noch gefolgt von dem an und fiir sich iiblichen 
Sanskritausdruck „Mafigalam'* = „Moge es zum Heil gereichen“ (vgl. auch Zeitschrift fiir Bud- 
dhismus, Jhrg. VIII, Heft 2, S. 231, 232 und 241, sowie als Probe die bei Schmidt, Gram- 
matik der tibetischen Sprache, S. 214, gegebene Pranidhi: „Mochte alles Geborene und sich Be- 
wegende der Gliickseligkeit teilhaft werden! Ruhm und PreisT* (shye ^gro t^amscad bde bar gyur 
cig, bkra sis), — 868) ban de. Lex. 865. Nach den dortigen Notizen hat die Silbe ban in Ver- 
bindung mit tib. Partikeln auch noch zur Bildung anderer Begriffe gedient, wie z. B. ban rgan, 
„ein alter oder alterer Priester**, ban sprah, „ein Bettelmonch , ban c ^un, „ein Klostemovize , 
kalm. manzi, — 869 ) Siehe Olcott, S, 241 ; vgl. den Ausdruck Bandya bei Koppen, II, 368, fiir 
die Priester bei den Nepalesen. — 870 ) Sehr haufig so bei Beckh, H., Verzeichnis der tibetischen 
Handschriften der Preufiischen Staatsbibliothek zu Berlin, Abteilung I : bKa~ ^gyur, Berlin 1914* 
— 871 ) Der Titel dieses Werkes, dessen mongolischen Text A. M. Pozdnejev 1908 mit einer 
russischen Ubersetzung und zahlreichen Anmerkungen als „Lehrbuch der tibetischen Medizin 
(VIII und 425 S.) herausgegeben hat, lautet in tibetischer Sprache: „bdud rtsi shin po yan lag 
brgyad pa gsah ba man hag gi gyud'\ mong.: „rasiyan-u jiriiken ndiman gesigutu nighuca ubadis- 
un undusiin* y was man deutsch am besten wie folgt wiedergeben konnte: ..Das Wesen der 
Heilkunde, die Grundlage der achtgliedrigen geheimnisvollen Unterweisungen." — Die Lamen 
besitzen eine ausgedehnte medizinische Literatur, iiber die wir noch sprechen werden. Sie ist 
bisher skizziert von Heinrich Lauf er in seiner Inauguraldissertation „Beitrage zur Kenntnis der 
Tibetischen Medizin", Berlin 1900 (41 S.); ein zweites Heft erschien Leipzig 1900, S. 45—90. 
Diesem Autor hat sein Bruder, Berthold Laufer, seit Jahren am Field- Museum in 
Chicago tatig, in sprachlicher Hinsicht fiir die tibetischen, mongolischen und chinesischen Quellen 
wesentliche Hilfe geleistet. Vergleiche auch des letzteren kurze Notiz in „Skizze der mon- 
golischen Literatur" (Keleti Szemle-Revue Orientale, Bd. VIII, I907» S. 254)* 872 ) Das 

Wort wird auch Bonbo ausgesprochen, schrifttibetisch bon po (Lex. 879), und bezeichnet den 
Anhanger der alten Religion Tibets, des Bon, “which was fetishism, demon worship, and pro- 
pitiation by means of incantations*’ (a. a. O.), wie es vor der^ Einfuhrung des Buddhismus im 
„Schneelande“ bestand und noch heute, besonders in West-Tibet, besteht. Nach Kovalevskij 
soil bon po dem Sanskritausdruck Nastika entsprechen und wird von den Lamaisten auch zur 
Bezeichnung der Taoisten (vgl. auch Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, S. 209) 
gebraucht. Ober die Bon-Religion, die auch eine reiche Literatur hervorgebracht hat, ist uns noch 
sehr wenig bekannt. A. H. Fran eke, der rund sechzehn Jahre an ihrem heutigen Hauptherd, in 
West-Tibet, zugebracht hat, bereitete ein umfassendes Werk iiber ihr System vor, doch hat ihm ein 
allzu friiher Tod die Feder aus der Hand genommen. Nach Sarat Chandra Das (a. a. O.) ist 
Bon der Gegensatz zum Tscho (c^os), also der Buddha-Lehre in lamaistischer Auf fassung. 
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Jedenfalls scheinen sich bei dem Missionswerk der tibetischen Lanien unter den Mongolen auch eine 
ganze Anzahl von Bon- Anschauungen und Gebrauchen eingeschlicben zu haben. Es ist ferner 
bezeichnend, dafi in den schamanistischen und Bestattungsriten der Mongolen auch die Do (mdos. 
Lex. 676; Grunwedel, Der Weg nach Sambhala, S. 94: „Zauberkafig“)» Fadenkreuze von 
verschiedenen Ausmafien, die in ihrer Gestalt an Rahmenantennen erinnem, vorkommen. Dem Prof. 
B. J. Vladimircov von der Universitat Leningrad wurde bei einer Expedition nach der Mongolei 
im Sommer 1926 von einer dortigen Schamanin in Urga (heute Ulan-Bator) leihweise deren „Biblio- 
thek“ zur Durchsicht liberlassen. Die ganze Bibliothek bestand aus acht kleinen Biichlein mit den 
Texten schamanistischer Formulare und Anweisungen zur Vollziehung der Riten; letztere waren 
samtlich in tibetischer Sprache geschrieben. Vladimircov hat ihre Titel mit einigen Bemerkungen 
kurz mltgeteilt in „Ethnologisch-linguistische Forschungen in Urga und in den Gebieten von Urga 
und Kentei“ (Leningrad 1927. S. 33 — 35). Der Umstand, dafi diese Heftchen, die sich aufierlich 
in nichts von den von den Lamen gebrauchten liturgischen Biichern unterscheiden, in tibetischer 
Sprache geschrieben sind, lafit darauf schliefien, dafi sie inhaltlich auch aus Tibet stammen und 
sicherlich trotz ihrer lamaistischen Uberarbeitung und ihres Einschlags auf die Bon-Religion 
zuriickgehen. Diese diirfte ja auch, soweit wir bis jetzt urteilen konnen, dem urspriinglichen 
Schamanismus der Mongolen wohl ziemlich gleichzusetzen sein und sich von ihr nur durch eine 
ortlich bedingte Farbung unterscheiden. Auch die Gewohnheit der Tibeter. auf PaShohen und an 
sonstigen Orten Steinhaufen aufzuwerfen, in die Stangen mit Mani-Wimpeln gesleckt werden, 
diirfte auf die Bon-Religion zuriickzufiihren sein. Diese kiinstlichen Hiigelchen sind aus 
Kap. VIII, S. 167, als Latse bekannt. Ob sie schon bei den Mongolen, natiirlich ohne 
die buddhistischen Zutaten der Wimpel und der Schafschulterknochen mit den Zeichen des 
bekannten Sechssilbengebets, bestanden haben, wissen wir nicht. Eins stcht fest, auch sie 
kannten einen Hohenkultus (Ils adoraient . . . les montagnes. — de Harlez, La religion 
nationale des Tartares Orientaux: Mandchous et Mongols, S. 176). Heute jedoch werden nach 
einer Mitteilung von Pozdnejev (Skizzen 404 — 41 0 diese kiinstlichen Steinhaufen an ganz be- 
stimmten Tagen von Lamen oder Laien oder sogar Kindern besonders verehrt. Dabci hat sich 
mit der Zeit ein besonderer Ritus herausgebildet, der aber, im Gegensatz zu seinem Objekt, 
nicht auf tibetische Quellen zuriickgeht, berichtet doch P. aus der Vorrede einer anonymen mon- 
golischen Schrift „Der Ritus der Obo- Verehrung (obo^ha iakixu d$an^ uile)** : „Obglcich sich 
heute und in unserm Lande in erhohtem MalJe die Gewohnheit verstarkt hat, Ob os zu crrichtcn 
und zu verehren, so ist das doch eine Gepflogenheit der Alten.** Weiterhin bekennt sich der Ver- 
fasser dahin, daft er trotzdem sein ganzes Leben lang kein einziges tibetisches buddhistisches Buch, 
auch kein von irgendeinem auserwahlten einheimischen mongolischen Gelehrten verfafites, gesehen 
habe, dessen Inhalt diesen Gebrauch rechtfertigen konne. Dennoch habe er, obwohl er sich damit 
^m Gegenstand des Spotts seitens der wahren Weisen mache, den Bitten vieler nachgebend, diesen 
Ritus der Verehrung des Obo zusammengestellt (a. a. O., S. 404/405). — 873 ) Im mongo- 
bschen Original: „mag/m humun 4 iilu bandi bombo-luiha iilii xar$ilakdaxu\ Kap. XIII, 

^ Wortlich in der kalmukischen Fassung: „Ein gieriger Bande ist auch zwischen 
zwei Versamml ungen (namlich im Tempel, wo doch auch Tee und Tsamba verabreicht werden) 
hungrig“ (xoyor xuruliin xdrondu xobdok manji xosm — man beachte die Alliteration I). -- 

875 ) Vgl. Koppen, II, S. 252, Note 6, und dazu de Harlez, La Religion nationale etc., S. 28 

sahi-nar; kalmukisch ebenso, doch kommt auch sebi, sebiner vor. — 

876 ) Unkrig, W. A., Schrift- und Buchwesen der Mongolen, in „Der Erdball'*, Jhrg. II, 
Heft 8/9, hier in Frage kommend S. 330. — 877 ) Skizzen 134. — 878 ) Hier einige 

dieser Thel nach der angegebenen Quelle, S. I34» Anm. I, die dort samtlich nur mongolisch auf- 
treten. wir fuhren sie in deutscher Ubersetzung an: I. Das Glaubensbekenntnis, 2, Der majesta- 
ti^che Sandelbaum, 3 - Die Mutter Tara, 4- Die Weisheits-Paramita, 5) Das Emporhoben (das 
Opfern) des l^rma, 6. Die Waschung, 7* Das Emporheben des Mandala, 8. Das weiSe 
p aT ?f o ® Tee-Opfer, 10. Das Migtsema {dmigs brtse ma — nicht im Lex. — , Huth, 
b. M. II, S. 3 ^ 3 f 3 ^ 7 ; Baradijn, Die Statue des Maitreya im Goldtempel zu Labrang, 
o. 37 ; das kurze Loblied zu Ehren Tsongkhapas, das jeder Lama der Gelben Kirche 
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vor Betreten des Tempels spricht; siehe die Obersetzung dieses Hymnus in unserm Buche 
S. 195)1 Die Verehrung des Lamas (tlb. bla ma mc^od pa, siehe Hath, B. M. I, 
240; II, 377; „Lamen- Verehrung**; mong. blama-in takil), 12. Die fiinf Wunschgebete, 
13. Der Herrscher der Wunschgebete fur die guten Hai^lungen (eln unter den LEimaisten aufier- 
ordentlich verbreitetes Gebet; der Sanskrittitel lautet: Aryabhadracaryapranidhanaraja, tib. — 
nach einem uns in liebenswiirdiger Weise von Cybiko v zugesandten Exemplar, 21 Blatt, 
26 X 8,5 cm je 5 Zeilen auf der Seite — ^p^a§$ pa bzah po spyod pai smon lam iyi rgyal po, 
mong. xutuktu sain yubudal-un iru^eUiin xa^han, — Auch der Text dleser Einzelausgabe tragt 
(vgl. Beckh, Verzeichnis, S. 147) nach der iibllchen Vorbemerkung gar skad du\ 

d. h. „in der Sprache von Indien**, den oben angefiihrten Sanskrittitel in tibetischer Umschriftung; 
Tsongkhapa erlautert die Elnleltung und die ersten sieben Strophen dieses Gebets ausfiihrlich 
in seinem „Lam rim c^en po**); aus der Reihe der fiir die furchtbaren Gottheiten, Geister und 
Damonen bestimmten Literatur, soweit sie der das Kloster verlassende Novize wissen mu 6 , seien 
noch erwahnt: 14. Yamantaka, 15* Die geheimnisvolle Sammlung, l 6 . Das Feuer-Mandala 
(vgl. Poppe, N., Zum Feuerkultus bei den Mongolen, in „Asia Major**, Bd. II, 1925), 17. Die 
Obo-Verehrung (vgl. hier, Anm. 872) und Gebete an 18. Amitayus, 19. Vairocana, 20. die 
Himmlische Jungfrau und 21. an den Gott des Todes oder der Unterwelt, Vielen dieser Offizien 
scheinen Bon- bzw. zum mindesten einheimisch-schamanistische Momente zugrunde zu liegen. 
879 ) Der tibetische Titel von 3 lautet: ^p^a^s pa gzi t^ams cad yod par smra hat dge ts^ul gyi 
ts^i^ lenr by as pa, a. a. O. 4 I 5 *» die Titel der beiden andern Schriften sind bereits in Anm. 837 
angegeben. — 880 ) d^e ts^ul. Lex. 272. — 881 ) Der Klosterastrolog, skr. ^anaka, tib. rtsis 
mk^an oder rtsis pa (Lex. loi2: accountant, chronologist, astrologer), mong. jiruxaici, ist sowohl 
im Konvent selbst als auch aufierhalb desselben fur die Laien eine wichtige Personlichkeit. Zu 
seinen Obliegenheiten gehort die Berechnung und Zusammenstellung des jahrlichen Kalenders (tib. 
li ie), die Bestimmung des Zeitpunktes, an dem die Verehrung der eincn oder andern Genien statt- 
zufinden hat und wann bestimmte Arbeiten usw. in Angriff zu nehmen sind oder zu unterbleiben 
haben (Skizzen 163). Der Klosterastrolog ist auch Wahrsager. Nach einer personlichen Mit- 
teilung des Hcrrn Dr. Vladimir Imiela-Gentimur, der die sibirisch-mongolischen Grenz- 
verhaltnisse in den Revolutions] ahren aus eigenster Anschauung hennt, lieU sich auch Baron 
Ungern-Sternberg, der durch Ossendowskis Buch „Tiere, Menschen, Gotter** in Europa 
genugend bekannt geworden ist, den mK^an po blama des burjatischen Klosters am Ganse- 
see in Transbaikalien mit Sondergeleit oder auch im Salonwagen der mandschurischen Eisen- 
bahn des ofteren in wichtigen Fallen kommen, um sich von ihm wahrsagen zu lassen. — 
Ober die Erweiterung des Begriffs der Astrologen bei den heutigen Mongolen siehe „Mit- 
teilungen des Seminars fiir Orientalische Sprachen zu Berlin**, Jhrg. XXXII, 1929, Ab- 
teilung I, Ostasiatische Studien, S. 9L Anm. 2ff. — 882 ) Die Lamaisten tcilen ihren 
Mondmonat (tib. zla ba. Lex. 1099; mong, sara) in eine neue und eine alte Halfte, von 
denen die erste die Tage I — 15* die zweite l6 — 30 umfafit. Der erste Teil heilJt auch 
die „weiBe**, der zweite die „schwarzc Halfte** (tib. dkar p^yo^s und na^ p^yogs; ersterer 
Ausdruck Lex. 52: ,,the light half of a month, the period from the new to the full moon**, da- 
gegen ist der zweite, Lex. 73^* in der fiir uns hier in Frage kommenden Bedeutung merkwurdiger- 
weise nicht belegt). Diese Namen ruhren von der Anschauung her, dafi je in der ersten Halfte 
eines Monats die guten oder die Genien der weiBen Halfte (dkar p^yois pai lha), in der zweiten 
die bosen oder die Genien der schwarzen Halfte (na^ p^yo^s pai lha) ihre Herrschaft ausiiben 
(Baradijn, Die Statue des Maitreya usw., S. 86, Anm. 9). Bei den Mongolen heifit die erste 
Halfte des Monats einfach „sine \ d. h. die neue, die zweite „xaghucin \ die alte, ohne jeden 
weiteren Zusatz. Bei den Kalmuken bezeichnen diese beiden Worte nur die erste und letzte 
Dekade des Monats. Die Monate selbst tragen, wie auch bei den Chinesen, die Namen der 
zwolf zyklischen Tiere. Diese dienen auch zur Bezeichnung der 120 unserer Minuten um- 
fassenden Stunden des Tages und der Nacht sowie im Verein mit den Namen der „5 Elemente**, 
Holz, Feuer, Erde, Metall und Wasser, auch der Jahre des sechzigjahrigen Zyklus im lama- 
istischen Kulturkreis. Diese Zahlungsweise geht auf altindischen Ursprung zuriick. Die Anord- 
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nung der Tiernamen fiir die Jahreslolge und die Monate entspricht, fur die letztercn ungefalir mit 
unserm Februar beginnend, der in der nachsten Anmerkung gegebenen astronomischen Anord- 
nung, und zwar fiir die „zwolf" Stunden des Tages. — Ober das Kalenderwesen der Lamaisten 
haben die wertvollsten Arbeiten verof fentlicht : i. P. Pelliot, Le cycle sexagenaire dans la chro- 
nologic Tibetaine, in ,Journal Asiatique'*, 1913. onzieme serie, tomeI, S. 633—667, und ferner — 
in polnischer Sprache und darum wohl wenigen zuganglich — WJadisl'aw Kotwicz^ O chro- 
nologij mongolskiej, in „Rocznik Orjentalistyczny („Orientalistisches Jahrbuch ), Bd. IV 
(1926), S. 108 — 166 (Sonderdruck : Lwdw — Lemberg — 1928). — 883 ) Die lamaistischen 
Stunden verteilen sich auf die unsrigen wie folgt: 


1. von Mitternacht bis 2 Uhr: . . . Schaf, 7 - von 12 Uhr Mittag bis 2 Uhr: . Rind, 

2. „ 2 — 4 Affe, 8. „ 2 — 4 Tiger, 

3. „ 4 — 6 . . . .... Huhn, 9. „ 4 — 6 . Hase. 

4. „ 6 — 8 . . , Hund, 10. „ 6 — 8 . Drachc, 

5. „ 8 — 10 Schwein, li. „ 8 — lo ... , . , . Schlange, 

6. „ 10 bis Mittag Mans, 12. „ lO bis Mitternacht Pferd* 


884 ) Lex. 273. — 885 ) Dieser Bufikanon oder Siindenbekenntnis tragt den Sanskrittitcl ^Arya- 
trishandhasutra\ was wortlich „Lehrschrift des erhabenen dreifachen Biindcls** bcdcutct. Das 
dreifache Biindel (shandha) bilden in diesem Falle Mentalitat, Moral und die Matcrie des 
Menschen. Der tibetische Titel dieses Sutras, das sich im Tandschur findet, ist entweder: 

pa p^un ^sum pai mdo** — die genaue Obersetzung aus dem Sanskrit — oder: „hyah c^uh 
Itun bsais*\ was „Bodhisattva-Sundenbekenntnis'* bedeutet (vgl. Lex. 544, litin ba bsags ba» 1252 
und 825, wo auch beide Titel angefiihrt sind, ebenso wic bci Baradijn, Die Statue des Mai- 
treya usw., S- sO* Der mongolische Titel lautet „yeru 4 n namancilaV* = „Das Bckcnnen des 
Allgemeinen *. Der Bufikanon ist an eine besondere Gruppe von 35 Buddhas gcrichtct, von denen 
es Kollektivdarstellungen gibt. Das Moskauer Zentralmuseum fiir Vdlkerkunde besitzt cine solche 
in Gestalt einer 28 cm langen Kupferplatte, die zur Herstellung von Tonpasten diento (siche: 
Kuftin, B, A., Kurze Ubersicht des Pantheons des nordlichen Buddhismus und Lamaismus in 
Verbindung mit der Geschichte der Lehre, russ., Moskau 19^7, S. 33, 38). — Des weitcren 
gehort zu diesem Offizium der Vortrag des sog. „SandeI-Gebetes'‘, tib. dpal Man tsan dan, 
mong. coktu dsandan, dessen Titel insofern beachtenswert ist, als er mit dem Namcn des Wun- 
derbaums von Kumbum, dem Sirium myrtifolium, zusammenhangt. Auch das .,Ssodschong'‘. 
wortlich „Remigung“ (vgl. Lex. 1313, gso sbyoh ba, for nes pa gso ba removing faults, and siig 
pa sbyofi ba washing or cleansing of sin by making confession to a priest) gehdrt mit zn den 
vorbereltenden Handlungen fiir die Lamen, welche einen neuen Vollmonch in ihre Mitte auf- 
nehmen. Es ist das ein Gotterdienst, in dem sie ihrer Bu6e ob der in den letzten funfzehn Tagcn 
begangenen Siinden Ausdruck geben. — 886) Aus dem Sutra „Der aufterordentlich Gniidige*" 
(mong. maUda xairalakci), angeg. in Skizzen 143.-— 887 ) Und zwar entspricht die hicr fehlende 
Frage 6 der dortigen 6, 7 der II bzw. 30,, II der 26, 15 der 30, 1 6 der 1 4, 1 8 der II und 1 9 
bis 29 den dortigen Fragen 12, 13, i, 19, 18, 20, 21, 22, 15, 16 und 24. 888) Sonst ist das 

nicht gestattet. Hier sei auch erwahnt, daS jeder lamaistische Monch auch noch einen Gehcim- 
namen fiihrt, den er aber niemandem mitteilen darf, ebenso wie auch nicht den Namen seiner 
Schutzgottheit, die er sich selbst unter den zahlreichen sog. Jidam wahlt (yi dam, Lex. 1133; 
zur Sache vergleiche auch Grunwedel, Myth. 96ff., und Pander, Pantheon 46; mongolisch 
heilJen sie sakighusun, „Beschutzer“)- Diese Gottheit ist fiir ihn dasselbe, was fur uns die Schutz- 
engel. — 889 ) Merkwiirdigerweise kennt auch heute noch die griechisch-orthodoxe Kirche in ihren 
strengen Klo stern den Branch, dafi der neugeweihte Monch, allerdings nicht, wic hier bci den 
Lamen, 49 > sondern 40 Tage in seiner vollstandigen Ordenstracht in der Kirche zubringt, die er 
nur zu den Mahlzeiten verlafit. Die iibrige Zeit bringt er mit Teilnahme am Gottesdienst unter 
privatem Gebet und Lektiire von Werken der Kirchenvater und der Vitae Sanctorum zu. Unkrig 
konnte bei seinem jahrelangen Zusammenleben mit russischen Monchen feststellen, dafi in den 
orthodoxen Klostern mit milderer Regel aus den vierzigTagen schliefilich fiinf Tagc geworden sind. 
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Diese aber werden unbedingt innegehalten. Auch die armenisch-gregorianische Kirche lafit ihre 
Priester vor der Ordination vierzig Tage unter strengem Fasten in der Kirche zubringen. — 
890 ) c^os gos. Lex. 430. — 891 ) Siehe die Abbildung unter der Bezeichnung „gelber Hut“ bei 
Filchner, Das Kloster Kumbum, Berlin 1906, Tafel Nr. 27, gegenuber von S. 86; tibetisch 
heifit diese Kopfbedeckung Shasser (zva ser. Lex. 1065, Griinwedel, Myth. 74), mong. Hra 
malaxai mit der gleichen Bedeutung, im Gegensatz zum Shamar (zva dmar. Lex. 982; 
mong. ulaghan malaxai), dem „roten Barett*‘ bei den Anhangcrn der alten Richtung. Der Kamm 
an dieser gelben Kopfbedeckung ist aus Wolle hergestellt. — 892 ) London 1895. Es ist bedauer- 
lich, daB von diesem, allerdings manche Mangel aufweisenden, aber trotzdem recht wert- 
vollen Buch, das heute sehr selten und tcuer geworden, weder einc Neuausgabc noch cine 
deutsche Obersetzung erscheint. — 893 ) p^reh ba. Lex. 844, und ^p^refi ba, a. a. O. 856, skr. 
aksamala, mong. erike; das Wort bedeutet urspriinglich . Reihe, Ordnung; im ubrigcn siehe 
Anmerkung 84. — Das Wort selbst figuriert auch des ofteren in Buchtlteln, wie z. B. 
fur die auf S. 189 dieses Buches erwahnte Schrift Tsongkhapas, die „Goldene Perlenschnur**. 
Ein anderer Titel lautet: „Schone Perlenschnur von Gebeten** (gsol ^debs mu tig ^p^ren 
mdses — Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis, S. 28, Nr. 3^2, 5). — 894 ) c^ah ril, 
Lex. 4 ^0; mongolisch cabari. — 895 ) Dies geweihte Wasser wird von Lamen und Laien zu 
den verschiedensten heilsamen Zwceken in groSen Mengen gebraucht. Es hei&t tibetisch bdud 
rtsi, eigentlich „Teufelsflussigkeit** (Lex. 66, 667, loio) und entspricht dem Sanskritausdruck 
rasayana, der Ncktar, aber auch Zaubertrank, Zaubermiltel und schlieGlich Hcilmittel iiberhaupt 
bedeutet, genauwiedas griechische 9dp|jiaxov in seiner weiteren Wandcrung (vgl. denTitcl des hicr 
Anm. 871 erwahnten mcdizinischen Handbuches). Aus dem Sanskritwort hat sich das schrift- 
mongolische rasiyan entwickelt, das aber Arschan gesprochen wird, da die Mongolcn kein r im 
Anlaut kennen. Die Weihe des Wassers wird meist im Tempel von den Vollmonchen in einer l>e- 
sonderen Zeremonie vorgenommen, die man falschlich die laniaislischc Messe odcr Eucharistic 
genannt hat, weil dabei die Anvvesenden cinige Tropfen des geweihten Wassers aus der hohlen 
Hand schlurfen. Die Handlung selbst ist S. 266 — 268 gcschildert. Dem Vernehmen nach wird 
dem Wasser Safran zugesetzt (tib. gur gum. Lex. 222), um es gelb zu fiirben, womit auch hier die 
Farbe der Tugendsekte zur Geltung kommt. 896 ) Skizzen IS4: nach Pozdnejev mong. 
santschi (ich kann nur zanci und zahei in desselben Autors „Kalmukisch-Russischem Worterbuch^, 
St. Petersburg 191 1, S. 257, feststellen), tib. Kubem {$ku bem); das tibctischc Wort erscheint in 
unserm Lex. nicht und diirfte nach seinen Bestandteilen — siehe Lex. 88 und 876 — cin den 
Korper ($ku) umhullendes abgetragenes Gewandsluck bedeuten. — 897 ) Vgl. auch „Archiv fur 
Religionswissenschaft**, Jhrg. 1914, S. 118, in der Arbeit von P. Gurlos, Der Lamaismus 
und seine Bestrebungen zur Hebung seines intellektuellen und nioralischen Niveaus. 898 ) gar 
dpon. Lex. 793» wonach dieses Wort den „chief administrative officer of the districts of Gartok 
and Rudok in Western Tibet** bezeichnen soil, doch rniissen, wie unser Fall lehrt, auch an andern 
Orton solche hohen Beamten der Regierung von Lhassa untcrgcbracht sein. — 899 ) Von beiden 
Ausdnicken laSt sich leider nur der erstc Toil als ts^ogs c^cn „grobe Vcrsammlung** (Lex. 
1032, 425) oder „Versammlungsleiter * mit Sicherheit crmitteln. Tschengu ist vielleicht c^en $ku, 
Jedenfalls treffen die gegebenen Ubersetzungen wohl den Begriff, aber nicht den buchstablichen 
Sinn. — 900 ) Auch die Amtsstabe der Hicrarchen in der orthodoxen Kirche, der Bischofe, Abte 
usw., stehen stets an Ort und Stelle neben ihrem Sitz, auch wenn ihrTrager selbst nicht anwesend 
ist. — 901 ) T$chd-ra ist korrekt c^os grwa (Lex. 430), bedeutet also ganz allgemein eine 
religiose Lehranstalt. Fur den zwcitcn Toil des Ausdrucks mu6 auch das in Anm. 899 Gesagte 
gclton. Tsehen ist zwelfcllos c^en " „gro&, Cher. — - 902 ) JtVi ba hla ma, vgl. Lex. ^70, 
wo aber dieser Amtstitcl selbst nicht angegeben ist; auf mongolisch lautet er Schiretu (sirege- 
tix^ sciL Mama, was aber meist nicht hinzugesetzt wird, da es sich von selbst versteht). Der Aus- 
druck findet sich u. a. auch in dem Buchtitel „Der Schuler der edeln emaniert verkorperten Person 
des groSen Thrones (Sitzes)** (k^ri c^en sprul sku rin po c^ei zabs brtan — Schmidt-Bdhtlingk, 
Verzeichnis, S. 28, 8). Uns ist der tlbeiische Titel Tiba in der ganzen einschlagigen Literatur 
ungeachtet seiner Bedeutung erst ein einziges Mai begegnet, und zwar bei Cybiko v, Pal., S. 283, 
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— 903 ) lo tsa ba, eine Umschrlftung von skr. locava. Lex. 1222; auch findet sich die ver- 
kiirzte Form lo tsa; daneben gibt es den Ausdruck Lop an, zusammengezogen aus lo tsa ba und 
pan ii ta, also „lndischer Gelehrter und tibetischer Sanskritist“ (a. a. O.). Warum bei Griin- 
wedel im Text seiner Ausgabe des „Weges nach Sambhala“ (Munchen, Akademie, 1915) zwei- 
mal, S. 33 und 42, lo tsts^a ba steht, ist mir unerklarlich. Das Wort ist auch als lodsaba mit 
der Bedeutung „Ubersetzer, Sprachkenner * ins Mongolische gewandert (Bimbajev, Ratna- 
dschab, Mougolisch-Russisches Worterbuch, Irkutsk 1916, S. 108. — 904 ) die skyos oder die 
bshyos; Lex. 269: a sort of provost- sergeant in the larger monasteries who keeps strict order 
and punishes transgressors. Siehe auch; Filchner, Das Kloster Kumbum, S. 79- — Ob 
die Silbe kor mit dkor. Lex. 55» Reichtum, Eigentum gleichbedeutcnd ist, so dafi dcr 
ganze Ausdruck „Tugend-Eigentum*‘ bedeuten wiirde, ist zweifelhaft. — 905 ) Durch ^buyan-i 
dsakirttkci \ — ^ 906 ) Eigentlich bezeichnet Dschugdo den Trager des Stabes selbst (der sich 
damit verteidigt), verkiirzt aus dbyui to can (Lex. 9^5)j mongolisch heiGt dicser Stab nach 
Skizzen 15? bariya. 907 ) Agaru ist der Aloebaum (Lex. 1342; vgl. Griinwcdel, Dcr 
Weg nach Sambhala, S. 17 : a ka ru), dessen verschiedene Produkte in der tibetischcn Heilkunde 
eine grofie Rolle spielen. Das Holz ist von einem elgcntiimlichen Geruch. — 908 ) Tibctisch 
ebenso transkribiert, aber auch na lin da, wie z. B. in Tsongkhapas „Lam rim c^en po*‘; 
auch finden sich die Umschriftungen nalandra, nalendra, nalenda, narendra und nalada. Die 
richtige Bezeichnung ist Nalanda, was einige tib. mit „riyun sbyin pa*\ „Fortsetzung gebcnd“ (siehe 
Lex. 318) iibersetzen, doch bedeutet nala im Tib. ^dam bu (Lex. 679) „Rohr ‘ (Rohrfeder zum 
Schreiben) und da „Gabe*‘ (Lex. 610), so da6 unter Zwischenschaltung der Kasusendung an den 
Sanskritbestandteil nala das Wort Nalanda entstanden ist, was „Rohr(fedcr)-Gabc“ bedeutet. 
Diese halsbrecherische Erklarung bringt Cybikov nach Gabij Lodoj (dia bai bio iros), dem 
hervorragendsten Kommentator des „Lam rim c^en po" (Bd. II, S. 222, Anm. ll)* Weiter 
berichtet Gabij Lodoj nach derselben Stelle bei Cybikov, dafi Nalanda in der Nahe des bc- 
kannten, noch heute bestehenden Mahabodhi-Tempels bei Buddhagaya, wo dcr ^akyamuni 
seine Erleuchtung empfangen, gelegen habe. Hier hatte auch 5 ariputra (tib. sa rii bu, mong. 
sari<n kubeiiin) seinen Aufenthaltsort. In der Folgezeit wohnten hier 80000 Arhats. Konig 
Asoka brachte dem Grabdenkmal des Sariputra Opfer dar und erbaute hier eincn groficn 
Tempel. Als dann der Brahmana-Lehrer Mudgaragomin (tib. t^o btsun irub rje, nicht im 
Lex.) mit seinem Bruder Wahrzeichen fiir eine gewaltige Ausbreitung dcr Mahay ana-Gcsetze 
bemerkte, fiir den Fall, daS ihre fiinfhundert ersten Lehrer nach der dritten Sammlung der „Worte'‘ 
des Buddha hier predigen wiirden, errichteten auch sle noch acht weiterc Tempel, in denen sic 
zahlreiche Werke aus dem Schrifttum des Mahayana unterbrachten. So gilt denn Konig Asoka 
(tib. mya nan med. Lex. 978) als der erste Erbauer von Nalanda, als Verkiinder der Maha- 
yana-Lehre aber an Ort und Stelle die erwahnten 500 Arhats, Mudgaragomin und sein Bruder, und 
als Fortsetzer ihres Werkes Rahulabhadra undbesonders der Predlger des Mahayana, Nagar- 
juna* Deshalb iibertrifft dieses Kloster alle andern Indiens. Nalanda ist nicht gleichbedeutcnd 
mit dem Kloster Nalendra, das, wie einige sagen, in der Nahe von Otantapuri errichtet wurdc. 

909 ) Eine der wichtigsten und bedeutendsten Gestalten in der Entwicklungsgeschichte des 
Mahayana-Buddhismus, besonders der Verfechter der Madhyamika-Schule (tib. dbu mai lia 
ba. Lex. 9 ^^» mong. dumdadu oder iiib udsel), also der Lehre von der Anschauung, wclchc hin- 
sichtlich der Leere den Mittelweg einhalt, tib. auch dbu mai lam, „MitteIweg“ genannt (Lex. <Jt 1 ). 
Nag^juna heifit tib. Ludub (klu simb. Lex. 45)» mong. naganidsana, chin. Luni-schu (Pan- 
der, Pantheon, S. 47 » Nr. S)» japan. Ryuju, Sein Geburtsjahr ist bisher nicht mit Sichorheit 
festgestellt, doch verlegen die wahrscheinlichsten Daten sein Leben an das Ende des 2. odor den 
Anfang des 3. Jahrh. n. Chr. In der Vorrede zum Index des Tandschur (Bl. 41) hci&t es, daS 
Buddha selbst das Erscheinen dieses Meisters in folgenden Worten des Manjusrimulatantra 
Cjum dpal rtsa riyud — Huth, B. M., Bd. I, S. in) vorausgesagt haben soil: „Wenn nach dem 
Tode des Tathagata vierhundert Jahre verflossen sind, wird ein Bhiksu namens Naga ge- 
boren werden. Der wird an die Lehre glauben und ihr Nutzen bringen. Er wird zur ,aulierordent- 
lich freudenvollen Region* (Bezeichnung einer der zehn sog. Bodhisattva-Regionen) gelangen und 
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6oo Jahre lang Icben.'* In Obercinstimmung hiermit erblickte er zu der angegcbenen Zeit im Sudcn 
Indiens im Landc Vidarbha das Licht der Welt als Sohn eines cdlen und angesehenen Brahminen. 
Dieser hatte lange keinen mannllchcn Nachkommcn. Da wcissagten ihm himmlische Genien im 
Scblaf, er werde cincn Sohn haben» wenn cr zum Lcsen \on Gcbetcn hundert Brahminen ein- 
laden wurde. Er tat, wic ihm gehciBen war, und nach zehn Monaten wurde ihm ein prachtiger 
Knabe gcboren, doch der Wahrsager, der bel der Geburt selbst zugcgen war, verkiindete, daS cr 
nur sicben Tagc lang lebcn wurde. Falls der Vater abcr hundert Brahminen zu eincm Mahle auf- 
forderte, so wurde sich die Lebensdauer auf sicben Monatc, bei Einladung von hundert Bhiksus 
dagegen auf sieben Jahre vcrlangern. Der Vater folgtc dicsem Rat. Als nun abcr die sieben- 
jahrige Frist sich ihrem Endc nahte, da sand ten die Eltern den Knaben mit einer Diencrschaft auf 
die Wanderung. Dabci kamcn sic an die Pforten dcs Klostcrs Nalanda. Als Nagarjuna dort 
seine Stimme erhob, mcldete sich drinnen Saraha (anderer Name fiir Rahulabhadra; Grunwedel, 
Myth. 239) und fragtc nach seinem Begehr. Als Nagarjuna nun iiber die Umstande seiner Wan- 
derung sprach, sagte ihm Saraha, er wurde sich vom Tode befreien, wenn er sich dem Monchs- 
stande weihte. Darum tat jener also. Darauf sprach er mystische Formeln zur Gewinnung der 
Unstcrblichkcit und erwarb die „geistliche Macht“, um 600 Jahre lang zu leben. Das Zusammen- 
treffen mit den Eltern war recht froh. Nachdem Nagarjuna nun die hauptsachlichstcn Werke und 
die Unterweisung dcs Sriguhyasamaja (tib. dpal gsan ^du$. Lex. 791: a standard Tantrik 
work of the Northern Buddhists, mong. ni^huca xuriyang^hui, „geheimc Sammlung*') angehort hatte, 
nahm cr bei dem Lchrer von Nalanda, Rahulabhadra (tib. s^ra ^can ^dsin bzah po, vgl. Lex. 33 
die Monchsgelubde auf sich und trug von nun an den Namen eines Bhiksu S rim at, Beim Studium 
der zur Regcl gewordenen Satzungen folgtc er der Lehre des Manjusri und wurde in alien 
Wissensgebicten wcisc. Wahrend seiner Zugchdrigkeit zum Sarngha von Nalanda hcrrschlc zwolf 
Jahre cine Hungersnot. Da nahm Nagarjuna ein Elixier, das die Gegenstande in Gold vcrwandclte, 
und verschaffte so der Monchsgemeinschaft Nahrung. Und obwohl die Mehrzahl der einfachen 
Laicn dahinstarb, konnte der Tod den Gliedern dcs Sarngha nichts anhaben. Als diese nun die 
Ursachc erfuhren, lieScn sie zehn Millionen Tempel und Stupas crrichten, da doch Nagarjuna 
die Mdnchsgemeindc auf unrcchtmaftigcm Wege unterhalten hatte, ohne ihr Berlcht erstattet zu 
haben. Um dieselbe Zeit verfafSte der Bhiksu Samkara (tib. bde byed, Lex. 670; Vasil jev 
hat dafur III, S. 5: dge byed^ das sich eventuell mit die sbyofi byed pa. Lex. 272, zusammen- 
stellen licBe) den Nyayalamkara (tib. rig pai rgyan, vgl. Lex. 1177 und 308, „Schmuck des 
Wissens**) mit 1 200000 Strophen (!) und wurde, als er in Nalanda die GcvSctzc zur Widerlegung 
aller heterodoxen und buddhistischen Dogmen predigte, besiegt. Taranatha weist den Umfang 
dieses Werkes zuriick und sagt auf Grund dreler indischcr Berichte, es habc nur 12000 Strophen 
(Vasil jev. III, S. 78). Nagarjuna 1st auch unter die Erde, also zum Hcrrscher der Drachen, 
gegangen, um dort die Lehre zu predigen (vgl. auch das Bild „Prcdigt dcs Subhuli an die Nagas** 
in Grunwedel, Myth., S. 19O- Da baten ihn die Drachen, bei ihnen zu bleibcn, cr abcr sagte 
ihnen, daft er Ton zum Bau von Stupas und eines Denkmals suchc und darum keine freie Zeit babe. 
Doch er versprach ihnen, in Zukunft wiederzukommen. Aus dem Drachcnrcich brachte cr viel 
Ton, ein Denkmal und cinige Buchstaben mit. Aus dem Ton erbauto cr cine Mcngc Stupas. 
Infolge der Tatsachc, daft er sich mit einer Schar von Drachen (skr. naga, tib. klu, mong. Inn) 
umgab and gemeinsam mit ihnen seine Werke verrichlctc, wurde ihm der Name Nagarjuna, d. h. 
„Drachen-erfullt*\ beigelegt (dassclbe besagt auch scin mongolischcr Name lum butuksen xuiuhin 
— der mit Drachen crfullte Heilige). Etwas anders berichtet uber ihn auf Grund des gleichen 
tibetischen Materials Sarat Chandra Das in JASB, 1882, Nr. 2, S. 118. — Seine Taten 
zahit die tibetische, von Cybikov, dem wir diese Angaben entnehmen, benutztc Biographic, 
wie folgt, auf: er dientc dor Monchsgemeinschaft, emchtete viele Stupas und Tempel, versah 
den Buddhasitz (skr. vajrasma, tib. rdo rje gdan, 1 u,ex. 7 <^ 5 f mong, wacir 4 u saghurin — slehe 
auch: Hanisch, E., Die viersprachige Grundungsinschrift des Klosters Pi-yiin-sze bei Peking, 
in ^Ostasiatische Zeitschrift'", Neue Folge I, Heft L S. 5 9) mit cinem Gitter, legte den 

Grund fiir den Bau der Pagode (unter dem Namen) „Fruchthaufen verfaftte Sastras, die den 
Sinn der Prajnapilramitas erortern: die Sammlung der Erwagungen (Kriterien), die Samm- 
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lung der Leere, die Sammlung der Gesprache; fur das Tantra-Sy stem schuf er die funf Stufen der 
jjAbgekiirzten Sammlung der Sutras . Dann iibergab er das Kloster seinem besten Schuler, 
Sakyamitra (sakya bses §nen, Vasiljev, III, S. 8o, vgl. Lex. 1229) und begab sich selbst 
nach einem Berge im Konigreich Kosala. Auf religiosem Gebiet brachte er drei grouc Werke 
zur Durchfiihrung : er widerlegte die falschen Urteile des Bhiksu Samkara, verfabte die sechs 
Kriterien des Madhyama und schlieSlich Hymnen usw., welche die Verbreitung des Wesens 
des Sugata in der Natur aller lebenden Geschopfe nachweisen (dies letztere Thema scheint 
eine Schrift zu behandeln, die uns in kalmiikischer Lesart dem Titel nach bekannt ge- 
worden: „Die Stufen der Leiter des Nagarjuna" = .^naganzundin satdin uye"). — 
dem Glauben der Buddhisten hat Nagarjuna seine Lehre im Wege der Erbfolge von Manjusri 
erhalten und den Menschen iiberliefert, weshalb er auch als seine Wiedergeburt gilt. Tsongkhapa 
selbst wendet sich in einem Gebet an ihn als an den Begriinder der Madhyama-Schule, die 
im Verein mit jener der Yogacarya die Lehre des Mahay an a bildet. (Nach (^ybikov, 
Ausgabe des „Lam rim c^en po**, Bd. II, S. 214 — 217, Anm. 4-) 910 ) Palomnik, S. 193 * 

-- 911 ) Das Wort hangt mit stobs (Lex. 556), Kraft, Tapferkeit usw., zusammen und ist in 
dieser Form ohne Zweifel gleichbedeutend mit dem von Sarat Chandra Das a. a. O- verzcich- 
neten snin stobs^ das wortlich „tapferes Herz , dann aber „moralische Strenge bedcutet. Cybi- 
kov nennt in Palomnik, 1 97 und 294, diese Leute DobdaundDobdaga, Wortc, die wir aber im 
Lex. nicht belegt finden. Er schreibt: „Das Wort Dobdaga bedeutet Athlct Es sind das 
junge einfache Monche, die oft nicht lesen und schreiben konnen, arm ihrer Herkunft nach, 
die sich durch ihrer Hande Arbeit die Mittel zum Leben suchen, aber von Natur muskulus und 
kraftig. Sie bilden in den Klostern besondere Zirkel und begeben sich an bestimmten Tagcn nach 
freien Platzen aufierhalb des Konvents, wo sie Stemplatten werfen, Faustkampfe auffiihren usw. 
Gern sind sie auch dabei, wahrend der Bewirtung anlafilich der Gotterdienste und sonstigen 
Versammlungen Tee und Tsamba an die Geistlichkeit zu verteilen, Diese Athleten besorgten, 
besonders in friiheren Zeiten, auch die Ausfiihrung allcrhand schwieriger Auftrage, wic z. B. 
die Befreiung angesehener, aber verbannter Personen aus der Haft odor der Verbannung usw, 
— 912 ) dbu mdsadt Lex. Skizzen 158. ■— 913 ) mc^od po, nach Skizzen I59 j Lex. 439 
sind sie als mc^od pa po notiert; mongolisch heifien sie iahilci-nar. — 914 ) ja ma, Skizzen I 59 l 
Lex. 447- — 915 ) Siehe die Ausfiihrungen iiber die Opfer, Kap. XIV, S. 292. — 916 ) Das 
Nahere dariiber Kap. XII, S. 252. — 917 ) Siehe Anm. 881. — 918 ) Die Arzte heilJen tib. Manba 
(sman pa, vgl. Lex. 9^9» das Wort selbst nicht erscheint), worunter jeder zu verstehen ist, 
der sich irgendwie mit der Heilkunde und ihren verwandten Gebieten, wic Zusammenstcllung der 
Arzneien usw. beschaftigt. In den groSen Klostern, wie in Kumbum, iiben diese Manbas ihre 
Tatigkeit nicht nur praktisch aus, sondern sie unterrichten auch in der Medizin. Ihre Schutzgott- 
heit ist der Bhaisajyaguru, tib. sman bla, wortlich der Medizinlehrer (siehe Lex. 99 ^)» naong. 
Otoci, als dessen Vertreter nach den Angaben des letzten Kapitels des hier in Anm. 87 X er- 
wahnten Handbuches der tibetischen Medizin sich der Arzt auch stets bei der Ausubung seiner 
Tatigkeit fiihlen soli. Eine schone Abbildung des Medizin-Buddha und dreier seiner Suite bei 
Griinwedel, Myth., S. xi6 — 119. Bei den Mongolen heifit der gewohnliche Heilkundige emci, 
der Leibarzt hoher geistlicher Personen, wie der Guru selbst, otoci, ein Wort, das auch Lex. 99^ 
angegeben ist. Weiteres zum Thema siehe auch noch in dem Vortragsbericht: Unkrlg, W. A., 
Heilkunde und Heilmittel des Lamaismus, in „Der Weltkreis“, Mitteilungen der Vercinigung 
fur Volkerkunde und verwandte Wissenschaften, Berlin, Jhrg. I929» S. 26 — 28. 

919 ) Sein tibetischer Titel lautet Tschodsching, was etymologisch dasselbe wic c^o$ skyoft 
(Lex. 430) ist, mong. nom-un blama, Seine Tatigkeit ist hauptsachlich eine gelehrtc, Skizzen 
161. — 920 ) Im Skr. citrahara, tib. ri mo mk^an (Lex. II77)» niong. Jirughaci; der Lamaismus 
besitzt eine ganze Reihe von Schriften iiber die Ikonographie und iiberhaupt die bildlichen Dar- 
stellungen, z. B. Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis, S. 45 » N*’* 4^7» 4: «Der bestens erklarte 
Kern oder: Lob der Einheit oder des Zusammenhanges der bildlichen Darstellungen (Buddhas)** 
(rten ^brel bsiod pa legs bsad shin po) oder eine mongolische Schrift, wahrschcinlich Uber- 
setzung aus dem Tibetischen, „Die Spalte der Wurzel des Vajra** (voacir-m idsaghur-m dsab'- 
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sar) letztere benutzt von Pozanejev, Skizzen 55 , 57 - Elnen einschlagigen zusammenhan^nden 
Text hat Berthold Laufer verof f entlicht : „Das Citralaksana. Nach dem tibetischen lanjur 
herausgegeben und ubersetzt. Leipzig 1913. X und 193 - - 921 ) Tib. spartan, das im Lex. 

aber nicht festzustellcn ist; mong. tom, womit merkwiirdigerweise auch die Monche turstlicher 
Herkunft bezeichnct werdcn (Pal. 428). Uber das lamaistische Druckverfahren siehe den bereits 
Anm 876 genannten Aufsatz im ..Erdball“. Auch unser K oster Kirabum hat seme eigene 
Druckerei. - 922 ) gner pa. gner ba. Lex. 494/495- - 923 ) dem c i. Skizzen 166, nich itn 
Lex., bei den Mongolen dsasak blama. - 924 ) Das Wort 1st mongolisch. uZcgha. was worthy 
Fuhrc. Postwagen" bedeutet. dann die Relaisstationen fur den Pferdewechsel der Post. 

925 ) dgon pa. Lex. 275. — 926 ) don gher, Skizzen 166; Le.x. 643. — 927 ) p yag mdsod pa, 

I . ' 8.0 _ 928 ) Das Li-fan-yiian bczeichnet eine Art Ministerium der Auswartigcn An- 
gelegenheiten odcr Kolonialamt (Timkowski, Voyage a Peking a travers la Monplie en 1820 
et 1821. Traduit du Russe etc., Paris 1827, H. S 324 : tribunal des affaires etongeres) - 
929 ) Skizzen 169. — 930 ) Siehe Loofs, Symbolik oder chnstliche Konfessionskunde, IM. 1 , 
Tubingen und Leipzig 1902, S. 237. 168. - 931 ) Pal 99- - 932 ) grnn i an. Lex. 23^ ^ 
933 ) Pal. 35. — 934 ) A. a. O. — 935 ) Tib. dge bai ts^ogs (Huth, Die Inschriften von Tsa- 
ghan Bais'm, ^ 25, Anm. 13, wo auch noch andere 

bayun-i cighulghan (xariyaksan). a. a. O.. S. 31. 44 - - ^ 36 ) grna log oder bka log, Lex. 66 
937 ) rtsa bai bla ma; dazu vergleiche man das schon Anm. 836 Gesagte. Den Ausdruck ..Wurzel- 
priestcr", also die wortliche Ubersetzung hat “"f ^ Wissens zum efenmal A. ^ 
in seiner Arbeit ..Buddhistische Volkslieder aus Ladakh . MSOS, Jhrg. XXX, Ostas. S u ., 
S. 119. gcbraucht. Bei den Mongolen entspneht dem genau undusun blama. - mi la ras 

pa Mila, der Einsiedler" (Lex. 961. auch mi la bzan pai rdo rje, a. a. O.). Vg!. uber ihn. 
GrUnwedel, Myth., S. 61—63, und die Arbeit von B. Laufer Milaraspa; tibetische Texte 
b Auswahl ubien. Hagen 1922. Mit 14 Tafeln - 939 ) ri feW. verkiirzt aus n k<rod pm 
Lex. 1172, wo fur ri i'rod als Synonym c'os sems k an hu, a. a. . 

940 ) cam k^an. Lex. 379 . Das Wort wird von den Mongolen und Kalmukcn genau so aus- 
gesprochen wic jenes zur Bezcichnung der bekannten Tscham-Tanze. Deshalb sagt auch Basa 
Bakschi in dem Tagcbuch seiner Reise (vgl. Kap. II. Anm. 224): .jener Cam 1st mcht der 
bei dem man verwundert zuschaut, sondern ist ein Cam. hex dem man, ohne sich ^cnschen 

zu zeigen. in einem einsamen Hause sitzt, indem man sich standig mit Rezitationen beschaft gt 
(fere cam geksen ghatxadak cam busu; kiiun-dii xaraghal iig^ ongdso i>msing-du suughad... um- 
W^a aZLradak cam byigen - a. a. O. 104). - 941 ) ..Dhyana und Samadhi im mongolischen 
Lamaismus" von Prof. A. M. Pozdnejev. Aus dem Russischen iibersetzt 

W A Unkriix Hannover 1927, 48 S. — 942 ) Siehe die Abb. bei Pander, P^thcon, o. 

Nr. 28: skr.tris5/m tib. h^a tarn ga. Lex. 127/128, wonach der Stab durch Padmasambha^ 
eingefuhrt worden ware. - 943 ) mo pa. Lex. 974 - - 944 ) dpa bo und dpamo. Lex. 788. 
945 ) Siehe Kap. XI, Anm. 1047. — 946 ) gsan snags yum. Lex. 1302- 947 ) sna^s pa yui . 

Lex. 373. - 948 ) Der Ausdruck laGt sich nicht mit absolutcr Sichcrhcit fcststcllen: in der ersten 
Silbe steckt jcdenfalls ras in der Umgangsyprache Baumwollenstoff, Lo^. ^71 ; st^t iiangs 
wird wohl rkyah (a. a. O. in der Verbindung ras rkyan) zu Icsen sein, so gMjlJ 

den Tragcr eincs baumwollencn Gcwandcs bczeichnet. - 949 ) Tib. q L 

in Grunwedel, Myth. 56, wo rkah dun zu Icscn 1st. und bei Pander, Pantheon, S. 109, Nr. 24, 
mit der gleichen Beschriftung. - 950 ) Tib can Ze can fca, grunwedel, M^h.^ 

Index; vgl. Lex. 379 - “ 951 ) Siehe beispielswcise die Abb. 32 m ..DasLicht 4 ®, 

gegeben von Maximilian Kern, Stuttgart, Berlin, Leipzig, o. J.. S - 4 • u^,. Ju 

pa. Lex. 763, gleichbedeutend mit dem altindischcn yo^i. — 953 ) ras pa. Lex. 1171, vgl. d c 
Sgaben unter Anm. 948. - 954 ) So nach Frau Alexandra David-Neel die das Wort als 
Titel ihres 1929 bei Brockhaus in deutscher U^rsetzung erschienenen Buches gcbraucht. Line 
Aufklarung uber das Wort Arjopa wird in dem Buche nicht gegeben, doch durfte es mit ro r^yah 
pa TeichenWger", gleichbedeutend sein. Nach einer Angabe in Lex. 1193 wird das Wort 
agyapa (mit vorgesetztem stummem r) gesprochen. 
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Anmerkungen zu Kapitel XL 

955 ) Pander in Z. f. E., 1889, S. 45, Anm. I. — 956 ) spml sku. Lex. 8l2: “an incar- 
nate being, generally a lama; a personage in whome the emanation from some deity or by-gone 
saint is present in an occult manner. A lama thus possessed is styled a Tu:l-ku and usually 
occupies some high office to which only the particular individual into which the emanation has 
passed can succeed.’* — 957 ) sprul pa. Lex. a. a. O. — 958 ) Ober Badsar Baradijn siehe 
„Zeitschrift fiir Buddhismus und verwandte Gebiete“, Jhrg. VIII, S. 209/210. — 
959 ) In Bibliotheca Buddhlca XXII, S. 20, Anm. I. — 960 ) xubil^han-u beye; vgl. auch ,.Dic 
lamaistische Hierarchic und Kirche *. Von Carl Friedrich Koeppen, 2 ., unveranderte Auflage, 
Berlin 1906. — 961 ) Diese sechs Wesensklassen sind: 


Sanskrit : 

Xlbetisch : 

Mongolisch : 

Chineslsch : 

Japanisch: 

Dcutsch : 

I . deva 

lha 

teniri 

t^ien 

ten 

Getter 

2 . asura 

lha min 

asuri 

pou t^ien 

futen 

Damonen 

3. manusi 

mi 

kiimun 

jenn 

hiio 

Menschen 

4. tiryaiyoni 

byol son 

adaghusun 

cheou 

chikusho 

Ticrc 

5. preta 

yi dvais 

birii (aus dem Sanskrit) 

ngo kouei 

gaki 

Hungerdamon 

6 . naraka(tamas) dmyal ba 

tamu (aus dem Sanskrit) 

ti-iu 

jigohu 

Hollcnwesen. 


962 ) Der Fachausdruck in der hier welterhin (siehe Anm. 963) angegebenen mongollschen Schrlft 
lautet dafiir: „huTniin-u erdeni beye olxu/' — • 963 ) Uns liegen jc cine mongolischc und kal- 
miihische Fassung dieser Schrift vor, die auf einen tibellschcn Urtext zuruckgchen, der blsher, 
soviel uns bekannt, nicht ermittelt worden ist. Literaturgeschichtlichc Einzclheitcn liber dies kurz- 
gefafite Kompendium der lamaistlschen Dogmatik und Ethik, dessen vollcr Xitel mongolisch 
(und kalmiikisch) „T onilxui-in cimek kemekdekU sastir* — „Sastra (Lchrschrift), genannt ,Dcr 
Schmuck der Erlosung lautet, werden in eincr handschrlftlich bercits fertiggestellten tran- 
skribierten Ausgabe des mongollschen Textes mit seinen kalmiikischen Abweichungen, mit ciner 
Interlinear- und freicn Ubersetzung, sowie erlauterndcn Noten und Wortervcrzcichnis don Inter- 
essenten zuganglich gemacht werden. — 964 ) Die mit dieser Anmerkung bezeichneten Stellen lauten 
im mong. Text: „tere bodhi xuiukd kiciyekui^dur yaghun herektu bulii^e kemebesu* ~ (iobHanu, c$ 
sind kurzgef afit) „silta^han , . . sittigen . . . sam niikur , . . butiigeku-in arg)ia , . . aci lire . . . ixilcs kiget . . 

— „siltag}ian kemeku burxan-u jiriiken bolai . . . tere jiriiken xamnk amitan-a but bohiyu . . 

. . mun^gun-u guru-ecc miin^iund biitii^edsu cidaxu metii . . . kunjiUece hiinjut-un iosund 
^edsii cidaxu metii . . , siin-ece tosund butu^edsu cidaxu metii . , . amitan-aca burxan-i biiiu^dsn 
cidaxu bolai,,/* — 965 ) Dieser Ausdruck, tib. iro^s bzafi (siehe auch Lex. 250), mong. sain 
niihiir, ist die stehende Bezeichnung fiir den Lama als den Loiter in Glaubenslehrc und -Icben 
(vgl. Skizzen 209). Dafiir wird haufig tib. dge bses oder die bai bses (Abkurzung von dfie bai 
bses ifien == a Buddhist gelong (unser Gelong, die sloh) who has mastered metaphysics and the 
Important branches of sacred literature — Lex. 273), mong. buyan-u niikiir, „Freund derTugend'' 
oder buyan-u sadun, „Verwandter, Anhanger der Tugend“, beides gleichbedcutend mit skr. 
halyanamitra gebraucht. ~ 966 ) Sesam, ins Tibetlsche als ti la aus dem Sanskrit iibergegangen 
(Lex. S^S)* spielte und spielt In Indlen als Nahrungs- wie iiberhaupt in der ganzen lamaistlschen 
Welt als Heilmittel eine hervorragende Rolle. Die Sesamstampfer bildeten in Indien einen 
eigenen Stand. Eine bekannte Personlichkeit der auf indische Quellen zuriickgehenden tibetischen 
Zauberliteratur, der Siddha (Zauberer) Tilli, hat dank dieser Tatigkeit seinen Namen erhalten 
(Lex. 515* Gr, Edelsteinmine, im Register, S. 194; Gr. Sambhala, Tafcl 4; „Tailo mit 
der Denki Sesam stampfend*', Vasil jev III, S. 9^* 242, 246). Hinsichtlich der Heilwirkung 
vergleiche Hiibotter, Beitrage zur Kenntnis der chinesischen sowie der tibetisch-mongolischcn 
Pharmakologie. Berlin/Wien 19^3. S. 138, 180. Ferner vergleiche Laufer, Sino-Iranica, sub 
verbo. Mongolisch heiCt der Sesam hiinjit, kalm. dil, also das tila des Sanskritischen. 967 ) Nur 
dem historischen Buddha gebiihrende Xitel bzw. Bezeichnungen, die alle von seinem Stammes- 
namen herriihren, sind u. a. (in der Reihenfolgc: sanskritisch, tibetlsch, mongolisch): Sakyaprabhu, 
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sahya ^tso bo, saa-hya-in erkin, „der Erste, der Beste unter den Sakyas**; Sahyamuni, sakya t^uh 
pa, siSemuTih »der machtige Sakya“; Sakyaraja, sahyai r^yal po, saa-hya-in xaghan, „der Herr- 
scher der Sakyas“; Sahyasimha, sakya sen ge, saa-kya-in arsalang, „der Lowe der Sakyas“; 
Sakyaputra, sa-kyai-bu, saa-kya-in kube^iin, „der Sohn der Sakyas ‘ (Lex. 1229^ — In derselben 
Anordnung mogen hier einige Titel und Epitheta folgen, die alien Buddhas gemeinsam sein 
konnen: Bha^avan, bcom Idan ^das, iladsu te^iis niikciksen, „der slegreich vollig Voriiber- 
gegangene**; Taiha^ata, de bzin gsegs pa, teguncilen ireksen, „der ebenso Gekommene“ ; Jina, 
rgyal ba, ilaghuksan, „der Siegreiche“ ; Buddha, sans rgyas, burxan, „der zur Erleuchtung gelangt 
ist*‘; Sugata, bde gsegs, amurlingghui orosikci, „der ruhig Dahinwandelnde*; Sarvajfia, kun m¥yen 
oder t^ams cad mk^yen pa, xamuk-i medekci oder xamnk-i ailadukci, „der Allwissende**. — Nach 
Cybikov erhalten auch alle hervorragenden Lamen diesen Titel, wahrend Sarat Chandra Das 
die Anwendung einschrankt: „The incarnate lamas of Tibet are also by courtesy addressed by 
this title** (Lex. 572); Muni oder Mumndra, t^ub pa oder i^ub pai dban po (Lex. 5^2), cidakci 
oder cidakci erke-tii, „der Machtige** oder „der Vermogende, mit Macht Begabte**. Mit diesen 
Titeln ist die Liste natiirlich lange nicht erschopft und die lamaistische Literatur weist eine ganze 
Reihe von Schriften auf, die weiter nichts als ein Verzeichnis von Buddha-Titeln bilden. Nach dem 
von C. de Harlez herausgegebenen „Vocabulaire bouddhique sanscrit-chinois Han-FanTsih- 
yao, Precis de doctrine bouddhique** (Extrait du „T^ oung-pao**, Vol. VII, n*^ 4» Vol. VIII, n° 2 
— ' Leiden 1897) sollenes deren 58 sein. — 968 ) Tib. spyan ras zigs, gesprochen Tschenresig, 
mong. nidii-ber iidsekci; siehe Kap. Ill, S. 57- — 969 ) kra sis bla ma oder pan c^en erdeni; in letz- 
terem Ausdruck ist das erste Wort eine Abklirzung von skr. pandita, der Gelehrte, und tib. c^en 
po, grolJ, das zweite das entsprechend modifizierte skr. ratna, Kleinod; dieses haben die Mon- 
golen mit so vielen andern Worten von den Uiguren, ihren ersten Lehrern in der Schrift, iiber- 
nommen. 970 ) bkra sis Ihun po. Lex. 70. — 971 ) xutuk~tu; dies fur die „lebenden Heiligen** des 
Lamaismus in der europaischen Literatur eingebiirgerte mongolische Wort besteht aus dem Nomen 
xufuk = „Wurde, Ruf, Auszeichnung, Heiligkeit, Gottlichkeit, Gliick, Seligkeit, Segen** und der 
angehangten Partikel tu, die den Besitz, das Behaftetsein und ahnliche Begriffe ausdriickt. Ein 
Chutuktu ist also ein Wurdiger, Heiliger, Gottlicher usw., entsprechend dem skr. arya, tib. 
^p^ags pa (Lex. 845); nach Pander in Z. f, E. 1889, S. 45 » Anm. I, ware es gleich skr. avatara, 
somit in der Bedeutung dem tibetischen Worte Tulku nahekommend. Selbst in tibetischen Texten 
ist die Transkription des mongolischen Ausdrucks als Hu t^og t^u haufig; vgl. Huth, B. M., 
passim, Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis der tibetischen Handschriften und Holzdrucke im 
asiatischen Museum, St. Petersburg 1848; in Lex. 1328: „hu~thug4hu = the venerable, the most 
holy.** Nach einer Mittellung bei Pozdnejev, Skizzen 248, erteilte das Li-fan-yxian, das 
Tribunal fur die auswartigen Angelegenheiten in Peking, den Wiedergeburten fur Verdienstc auf 
kirchlichem Gebiet den Titel eines Chutuktu. Fiir Verdienste auf dem weltlichen Gcbiet war 
dagegen der Titel Gegen vorgesehen, was urspriinglich „Iicht, hell, rein klar, Glanz**, dann aber 
..Erhabenheit, Heiligkeit, Majestat** bedeutet. — Der tibetische Name des ersten Taranatha war 
kun snih (Lex. 23, Vasil jev III, S. XVIII). — 972 ) Dies Wort haben die Russen, die den Laut 
6 nicht kennen, aus dem mong. orgo, ,.Standquarticr, Hof lager eines Fiirsten, eines hohen Geist- 
lichen**, gebildet. Ossendowski bringt dieses Wort spitzfindig, doch ohne jede Grundlage, mit 
urgha, „Leine zum Einfangen von Pferden**. in Verbindung. Die Mongolen selbst nennen ihre 
Hauptstadt „Da Kuren\ „das groSe, im Kreise angeordnete Lager**; Da ist chinesisch „gro6**, 
kuren, richtig kuriyen, bedeutet „Kreis, abgezaunter Platz, Standquartier** und ahniiches und wird 
vorzugsweise zur Bezeichnung von Kid stem gebraucht. Urspriinglich bezeichnete es sogar einen 
ganz besonderen Typus unter ihnen (Skizzen l). Heute heifit die mongolische Hauptstadt Ulan 
Bator (besser zusammenhangend Ulanbdior, lit. ulaghan-baghatur, geschrieben), wortlich „der 
Rote Held** zur Erinnerung an den Beinamen der fuhrenden Personlichkeit in den Befreiungs- 
kampfen der Mongolen, Baron Ungern-Sternberg. „Ulan** hat aber auch die Bedeutung „tapfer, 
wacker, brav. prachtig**, und der Name unserer ehemaligen Ulanen geht letzten Endes auf dieses 
mongolische Wort zunickl — 973 ) Dieser letzte Chutuktu von Ulanbator, der als ,, 0 /an-n JSr- 
gukdeksen \ als „der von alien Erhobene oder Erwahlte**, seit 1911 auch das politische Ober- 
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haupt dcr sclbstandigen Nord-Mongolci war, starb am 24. April 1924* Bis zu scincmT*odc fulirtcn 
die Mongolen ihre Zeitrechnung gleichlaufend mit den Jahren seiner Regierung, seitdcm aber lauten 
die Daten ganz einfach, z. B. (jetzt, 1932) ,.im 21. Jahre des mongolischen Volkes". — 974 ) ;o 
nan oder jo mo nan ist der Name eines Klosters, das ungefahr hundert englische Meilen nord- 
westlich von bkra Hs Ihun po liegt; hier wurde las rnam r^yal, der Grimder der jo nan- 

Sekte, geboren (Lex. 450). Nach Vasil jev, HI. S. XIX, diente dieses Klostcr cinem gcwissen 
Dolwuba (s^rol bu pa) als Zufluchtsstatte, der sich von der Sa-skya-Sokie losgesagt und in 
einer Schrift unter dem Titel „ri c^^os fies don r^ya mts'^o'' die grundlegcnde Doctrin von der be- 
sonderen Leere (izan stofi) ausgelegt hatte. Obgleich selbst Tsongkhapa bei Anhangcrn dieser 
Richtung Kalacakra- und Paramita-Vortrage gehort hatte. wurde docli die Theoric der besonderen 
Leere von alien Gelbmiitzen abgelehnt. Der im Jahre 1802 verstorbene Lama t'^im bkvan rdo 
rje ^c^^ah bio bzan c^os hyi hi ma (B. M. I, 224, 247, und II, 35 S* 388) hat in seinem, cin Jahr 
vor dem Tode beendeten ..Kristallspiegel, der die Herkunft und den Willen allcr Norm gewordenen 
Meinungen darlegt** (grub mt^a t^ams cad kyi k^uhs dan ^dod ts^ul ston pa legs bsad sel gyi me 
Ion — vgl. Zeitschrift fur Buddhismus, Jhrg. VIII, Heft 2, S. 212/213) der jo nahSokio 
das siebente Kapitel gewidmet. ~ 975 ) rnam t^ar. Lex. 759» wo auf rnam par t^r ha, a. a. O. 
573, verwiesen ist: '‘to be saved, fully released, gen. from any further transmigration/' Gewohn- 
lich wird das Wort fiir skr. jaiaka, „Wiedergeburtserzahlung", gebraucht (vgl. Gr. Myth. 230), 
wie es auch I. J. Schmidt iibersetzt, z. B. „rje btsun btsoh k ^a pai rnam t^ar c^en poi zur ^debs 
rnam t^ar legs par bsad kun = ..Besonders eingerichtetc grofie Lebens- oder Wanderungs- 
geschichte des hochwurdigen Tsongkhapa; eine Sammlung aus alien bestens crklarten Lebens- 
beschreibungen“ — Schmidt-Bohtlingk, Vcrzeichnis usw., S. 47» Nr. 433 » vgl. auch a. a. O. 
Nr. 427 — 28 und 430. Die mongolische Sprache hat den Ausdruck rnam t^ar ubernommen, den 
sie meist phonetisch als namiar wiedergibt; haufig steht dafiir auch teiike — ..Erzahlung. Ge- 
schichte**. — 976 ) hag dbah bio bzah rgya mts^o. — 977 ) Vasil jev, in, S. XIX: .....die 
Druckplatten aber versiegelte er, so dafi gegenwartig von der jo ncffi-Lchrc ebon nur die bciden 
Werke des Taranatha, der .Siddhanta' und die ,Geschichtc des Buddhismus', bekannt sind.“ 
Von diesen Biichern ist der Siddhanta herausgegeben von Professor Albert Grunwcdel 
unter dem Titel: „bKa bobs dbun-ldan, Taranathas Edelsteinminc, das Buch von den Vcrmittlern 
der Sieben Inspirationen" (Petrograd Bibliotheca BuddhicaXVIII — 212 S.). 978 ) Die 

Karma pa ist der Name einer Tantra-Schule des Buddhismus. Im mong.-russ.-franz. Lexikon von 
Kowalewski finden wir neben dem tib. Karma pa den Ausdruck „karma yosun barikeii** ' ..die 
die Karma-Regel ergriffen, angenommen haben ' (a. a. O., S. 2436, Spallc b). -- 979 ) Die Bc- 
zeichnung rhih ma ist nach Lex. 497/498: I, der allgcmeine Ausdruck fiir die vcrschicdcnen nichl- 
reformierten Rotmiitzen-Sekten und 2. der besondere Name fiir eine der altcstcn dieser Sekten. — 
Eine der charakteristischen Besonderheiten der rhih ma bzw. ihrer Anhiingcr, der rhih ma pa, 
besteht darin, daft sie in Tibet die Herkunft ihrer Literatur mit der Hebung von ..Schiitzen Hei- 
liger Bucher" durch grofie Lamen erklart haben. Die bedeutenden Lehrer der rhih-ma vergruben 
zuzeiten, in denen die Gliicklichen fehlten, die von den heiligen Schriften hatten Gebrauch machen 
konnen, diese als Schatze in die Erde. Sarat Chandra Das zahlt in seinem Lex., S. SZ$I$26, 
namentlich allein 49 Orte in Tibet auf, wo nach der Uberlieferung dieser Sekte derartige 
Bucher vergraben sein sollen. Diese Statten heiSen gter gnas („Schatzplatze"), Nach dem 
Kandschur, Abteilung der Sutras, umfassen diese Schatze acht Methoden zur Ancignung des 
Wissens und iibersinnlicher Fahigkeiten (Lex. S^S). Als dann giinstige Jahre hcraufkamen, 
wurden diese literarischen Schatze von hervorragenden Lamen der Sekte, den sog. gter ston pa, 
„Schatzgrabern oder -entdeckern" (Lex., a. a. O.), gehoben und damit zum Erbe der Menschen, 
die nach der Erlosung diirsteten. So erklaren die Anhanger der rhih ma den Ursprung ihrer 
Literatur. In der Tat erscheint uns die Herkunft des grofieren Teils dieses Schrifttums sehr 
ratselhaft. Nur die rhih ma pa haben solche ..Schatzbiicher", Sie konnen nach ihrer Auffindung 
sowohl als Handschriften wie auch als gedruckte Ausgaben im Umlauf sein. Beide Arten haben 
einige kennzeichnende Merkmale: vielfach trifft man an verschiedenen Stellen des Textes das 
Wort „rgya* (d. h. „Stempel, Marke"), wodurch das betreffende Buch als aus dem „Schatze** 
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stammend legitimiert wird (vgl. Lex. 303, wo aber auf die Bedeutung von rgya fiir die rhifi ma- 
Literatur nicht hingewiesen ist), und das libliche tibetische Satzzeichen, einen senkrechten, nach unten 
spitz auslaufenden Strich oder Keil (f), der durch zwei iibereinanderstebende Nullen ersetzt ist, 
die durch einen Strich getrennt sind. — Ich besitze in meiner Sammlung lamaistischer Holzdrucke 
zwei in burjatischen Klostern hergestellte kleine Schriften in mongolischer Sprache — Uber- 
setzungen aus dem Tibetischen — , die belde neben den „orthodoxen Stempein*, je einem „Orn\ 
tibetisch, schwarz in einem Kreise, und mongolisch, griin in einem Rechteck, auch noch die 
Signatur mit dem tibetisch geschriebenen in blafiroter Farbe zeigen. Inhaltlich handelt es 

sich urn ein „Wunschgebet‘* fur die Wiedergeburt im Paradiese Sukhavati und um einen Hymnus 
auf Manjusri (sJte^el Abida Burxan-u ariluksan oron sukawati-dur turiiku irii^eV und „Xutukiu 
Manjusri-in gegen-ii maktaghal, beige bilik-iin sain erdem kemekdeku' } , Leider habe ich mich 
mit beiden Texten, die bei Gelegenheit einmal zur Veroffentlichung gelangen sollen, noch nicht 
naher beschaftigen konnen. Das Vorhandensein beider „Stemper*, des orthodoxen und des hetero- 
doxen, erweckt den Eindruck, als ob hier ein Versuch vorlage, „ketzerische“ Literatur unter 
„rechtglaubiger"" Maske einzuschmuggeln. Diese Annahme wird noch dadurch bestarkt, dafi das 
rgya-Zeichen in seinem blassen Rosa nur schwach hervortritt. Die auf Padmasambhava, den 
indischen Yogin des 9- Jahrh. und Begriinder des alten Lamaismus, zuriickgehende und mit ihm 
und seiner Lehre zusammenhangende Literatur wird ja auch heule noch stillschweigend von der 
dge lugs pa-Kirche geduldet. Dies beweisen vor alien Dingen die verhaltnismafiig zahlreichen 
Lebensbeschreibungen des GroBen Tantrikers, die von Klostern der Gelben Kirche verbreltet 
werden. Die tibetische Sprache hat fiir dieses Schrifttum sogar eine besondere Bezeichnung. — 
rnin c^os oder rhifi mai c^os, die „Religion, die Lehre der rhih ma*\ Zum Problem der vcr- 
grabenen Biicherschatze steht auch die Gottheit Manjusri in enger Beziehung. Auf Buddhas 
Geheifi versuchte dieser namlich, in China die Lehre zu prcdigen, „lndem er mit der Lehre von 
den Orakeln den Anfang machte. So legte er klar, wie man erkennen konne, was von Vorteil und 
schadlich fiir das Leben sei, ob eine Ehe gliicklich oder ungliicklich verlaufen werde, ob die Lage 
eines gegebenen Ortes giinstig oder ungiinstig sei. Diese seine Orakel fur verschiedene Falle 
fafitc er in einundzwanzig Banden zusammen. Dann ging er zur Auslegung einer tieferen Lehre 
liber, doch hatte seine Predigt nach dieser Richtung keinen Erfolg. Die Schar seiner Zuhorer 
lichtete sich, und als schliefilich niemand mehr iibrigblieb, vergrub Manjusri alle Bucher, in 
denen die von ihm vorgetragene Lehre enthalten war, an einer Stelle, die nordlich vom Wu 4 ^ai- 
schan lag (siehe Anm. 1058). Da kam in kurzer Zeit iiber dies Land harte Not, MiUernten traten 
ein, und ansteckende Krankheiten wiiteten. Auf die Kunde hiervon erschienen an Ort und Stelle 
Padmasambhava und Chongsehim-Bodhisattva ( Avalokitesvara) und weihten den Wu-t^ai- 
schan durch Beriihrung mit ihren Fiilien. Chongsehim-Bodhisattva aber wandte sich an Padma- 
sambhava und sprach: , Diese schweren Zelten sind gekommen, weil hierorts Bucher ver- 
borgen sind, in denen die Lehre von den Orakeln ausgelegt ist. Frag du Manjusri nach der 
Aufbewahrungsstelle dieser Bucher und nimm sie aus ihrem jetzigen VersteckT 
Nach diesen Worten wusch sich Chongsehim-Bodhisattva an einer der Quellen, an denen der 
Wu 4 ^ ai-schan so rcich ist, und entfernte sich. Padmasambhava aber hatte mit Manjusri cine Zu- 
sammenkunft auf dem Gipfel des Chung-t^ai, hob die Bucher aus ihrer Verwahrung und 
begann, die in ihnen cnthaltene Lehre, diesmal aber schon mit weit mehr Erfolg, zu predigen** 
(Pokotilov, Der Wu-t^'ai, seine Vergangenheit und Gegenwart, St. Petersburg 1893, russisch — 
S. 53 / 54 ). — In einer von uns iibersetzten Erzahlung der gleichen Begebenheit ist noch des 
naheren davon die Rede, dafi die ,,84000 Systeme der (Orakel-) Praktiken in Bronzekasten 
untergebracht und in den Schatzkammern (also gter gnas) im Nordosten des Wu 4 ^ai-schan ver- 
borgen wurden**, um nachher in Gegenwart der „himmlischen Jungfrau* und des „mit sieben 
Schlangenhauptern versehenen Drachenkonigs” ans Licht gebracht zu werden. — Uber die rhih ma 
handelt das zweite Kapitel des Anm. 652 angegebenen Werkes aus der Feder von T^uu bkvan 
bio bzah c^os kyi ni ma. —• 980 ) rdo rje p^ag mo; sie ist die populare Gottin der Karma pa- 
Sekte; Lex. 7^5; vgl. Schulemann, 162, und die dort angefiihrte Literatur; ferner Vasil- 
jev, III, 171, 190, 230, 232, 244; Edelsteinmine, 20, 32; bildllche oder figiirliche Dar- 
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stellungen dieser Gottin sind selten; sie hat ein menschliches Anllitz und steht auf dem linken 
Fu6 in Tanzpose; unter das rechte, emporgehobene Bein ist die Hand geschoben, die cine Schadel- 
schale halt (Kuf tin, B. A., Kurze Obersicht des Pantheons des nordlichen Buddhismus und des 
Lamaismus in Verbindung mit der Geschichte dcr Lehre, Moskau I927» russisch, S. SS)* Doch 
vergleiche man auch die Bilder bei Gr., Myth., 159 - ““ 981 ) hsam Idifi, auf ciner Insel 
im Jar-dog-mtso (yar ^brog mts^o); vgl. Koppen, II, 354 j Gr., Myth., 157 /^ 5 ^^' Yam-dok; 
Lex. 1130, 1041. — 982 ) Schlagintweit, Emil, Verzeichnis der tibetischen Handschriften 
der Koniglich Wurttembergischen Landesbibliothek zu Stuttgart (Sitzungsbcrichte der philo- 
sophisch-philologischen und der historischen Klasse der Koniglich Bayerischen Akademie der 
Wissenschaften, 1904, Heft II), Miinchen 1904* S. 248. — 983 ) pe dhar, auch dpe dhar oder 
dpe bar; Gr., Myth., 78, 184; Lex. 7 ^ 5 » Pal., 30, 3I» 3^6, 327, — 984 ) Lex. 55 * dJwr-bdag 
lit. the owner of property. It generally signifies the spirit or demi-god who is supposed to be the 
custodian of the images of all Buddhist deities, scriptures, symbols; in short, of all churchs and 
sacerdotal properties. In this sense the demon called Pehar rgyaUpo of Sam-yc is a Dhor-bdag 
or custodian of religious property.*’ — 985 ) dkor bdag rgyal po. Lex. 785- 986 ) gnas c^un. 

Lex. 752. — 987 ) Skr. dharmapala, tib, c^os skyon» mong. norn-un sakightdsm. — 988 ) Tib. 
pad-ma '*byun-gm$. Lex. 779; das in Rede stehende Bild — eine Wiedergabe nach cincm Holz- 
druck des „Pad-ma t^an-yig*' aus Darjiling — findet sich bei Gr., Myth., S. 48, und triigt die 
Beschriftung: tib. Slob-dpon Pad-ma '^byun-gnas, mong. yeke iarnici Badma Sambhaua haksi, 
..der grofie Zauberer Padmasambhava, der Meisler*. *— 989 ) bsam ya$; Gr., Myth., 24O; Lex. 
13*6, 1131. Zur Geschichte des Baues von Samja siehe B. Laufer, Die Bru-za-Sprachc und die 
historische Stellung des Padmasambhava (in T^oung-Pao, Serie II, Vol. IX, 1908, S. I — 46). 
Ober den heutigen Zustand des Klosters berichtet Frau A. David- Neel in ..Heilige und Hexcr 
Leipzig, F. A. Brockhaus, I93L S. 149 — IS3- 990 ) Pal., 29/30. — 991 ) Cybikov schreibt 

in russischen Buchstaben unter Benutzung der dieser Sprache fremden Lautc a und 0: „Ndjtschun>^ 
Tschojischdschdng** — 992 ) bio bzafi ses rab: erunternahm seine Pilgerreise Im Jahre l8c)t. Die 
korrekte Umschrlftung seines einheimischen Namen ist baza bahU. Der kalmukische Titel des 
Tagebuches lautet: „Bagha Dorboi nntughai Baza Baksim Toboditn oron-du yabuksan touke*' 
= „Erzahlung, wie Basa Bakschi aus dem Gau von Klein-Ddrbdt ins Land der Tibeter gegangen.'' 
Das Buch, von Prof. A. M. Pozdnejev 1897 in St. Petersburg herausgegeben, umfafit 1 8 Sciten 
Vorrede, 1 20 Seiten kalmiikischen Text, auf 13 1 weiteren Seiten die russischc Obersetzung mit 
wertvollen sachlichen Anmerkungen und 9 Seiten Index. Die angegebene Stclle findet sich im 
kalmukischen Text S. 33/34» in der russischen Obersetzung S. 159 — 161. — 993 ) Das erste 
Wort ist das uns schon geniigend bekannte tibetische mV an po in der ublichen mongolisch-kaL 
miikischen Aussprache, das zweite, korrekt babU, wird allgemein fur mongolisch gchalten, doch 
scheint es eine Entlehnung zu sein. Cybikov stellt es mit skr. bhiksu zusammen. Im Tibetischen 
kommt pak-si vor (Lex. 777)* Pander sagt in Pantheon, S. 47* „Bakschi bedcutet ungefahr 
Altmeister und ist ein Titel, der alien hochgelehrten Lamas beigelegt werden kann.” — Das Wort 
kommt in der gleichen Bedeutung auch im Mandschurischen vor und hangt dort mdglicherweise 
mit bahha == „nehmen, annehmen", bakhana == ,.mit dem Verstande begrelfen \ zusammen (vgl. 
Kaulen, Linguae mandshuricae institutiones quas conscripsit, indicibus ornavit, chrestomathia et 
vocabulario auxit Franciscus Kaulen, Rector Puteolanus, Soc. Asiat. Paris. Socius. Ratisbonae 
MDCCCLVI, S. 146). Das Tatarische hat gleichf alls baksi. Das Sanskritaquivalent ist gum 
oder acarya, Eine mir vorliegende, 1922 in Tschita, Transbaikalien, vonBadsarBaradijn her- 
ausgegebene „Neue mongolische Fibel” (ganz In mongolischer Sprache) fiihrt im Fremdworter- 
verzeichnis S. 3^ baksi unter der Rubrik „Enetkek kelen-ii iig&s** = ..Worter aus dor indlschen 
Sprache auf. — 994 ) Es kann hier nicht der Huang-Ho, der mongolisch bisweilen auch Schara 
Miiren helfit, gemeint sein, sondern es handelt sich wahrscheinlich um eine Ortschaft Im Kobdo- 
Gebiet (West-Mongolei), mit einem groBen Kloster namens Sara Same == „Gelbcr Temper*^ 
995 ) Im kalmukischen Text findet sich hier der Ausdruck „Lmce cotzt\ den Basa Bakschi 
nach dem Gehor niedergeschrieben hat. Ich halte Lmce fiir das tib. Lus-skyes (vgL Lex. X217), 
wahrend Coizi fraglos c^os-rje, „Religions-Herr ist, ein Wort, das auch al$ Aquivalent fiir 
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unser Tschodschong (c^os-shyofi) dient. — 996 ) Lousar xoto; Lousar ist unser Lussar; xoio oder 
xota(n) = »Siedlung, Stadt“. — 997 ) Im Original: „Sakuusun-dan (vgl. Anm. 987) zalbariyabide!*' 
= 998 ) Tib. sans. Lex. 1090, von den Mongolen tsang gesprochen; in mong. Sprache selbst 
delbe. Diese Klangbecken sind unter den Instruments mongols (sacres)*'. Nr. 2, als „Cang, 
petites cymbales“ erwahnt bei van Oost, „La musique chez les Mongols des Urdus” (siehe: 
Anthropos, Bd. X/XI, 1915/1916, S. 392/393)- Den Ausdruck delbe kennt van Ost nicht; 
ich finde ihn bei Pozdnejev, Skizzen 104, wo er russisch mit „Messlng- (oder Bronze-) Teller” 
wiedergegeben ist. Das mongolisch-russische Worterbuch von Rat nadschab Bimbajev (Irkutsk 
1916) verzeichnet S. I53 delbe mit „Kraclien, Gerausch beim Aneinanderschlagen oder Brecbon”. 
Pozdnejev sagt iiber diese Klangbecken a. a. O.: ,.Es sind Messingtellerchen mit Kopfchen in 
der Mitte; sie dienen als Handgriffe . . . Meist werden sie aus einer Komposition von Kupfer 
(sans ist Kupfer, Lex. 1 090), Gufieisen und Silber bergestellt.” Auf der Tafel bei Pander in 
Pantheon, S. 109 ist dies Instrument nicht dargestellt, doch handelt es sich ja dort in erster 
Linie um Attribute von Gottheiten. Ein ahniiches Kultinstrument kennt auch der chinesische und 
japanische Buddhismus, chinesisch bo genannt (vgl. Pokotilov, Wu-t^ai, seine Vergangenheit 
und Gegenwart, S. 7S» und Japanisches Pantheon,, Heft V, Blatt 12b). — 999 ) Der nach unserm 
Empfinden iiberfliissige Nebensatz steht im kalmiikischen Text. — 1000 ) Pal., 326/327. -h 
1001) Cybikov sagt in Parenthese russisch ^malomestnyf, „der wenig Raum habende, wenig 
Raum beanspruchende” ; vgl. hier im Text, S. 232. — 1002) ts^al gun t^aht etwa: „Tal inmitten 
eines Gartens oder Parkes.” — 1003 ) Der voile Name des Klosters lautet: „Paldan Brabung, 
dpaUldan ^bras-spuns, ..der ruhmreiche Reishaufen” — Ubertragung des Namens eines alten bud- 
dhistischen Konvents im indischen Orissa auf das tibetische Kloster. Lex. 79^* — 1004 ) bio 
bzan don grub, 1505 — 1570. — 1005 ) c^os rje; siehe Anm. 995. — 1006 ) dga gdoh. Lex. 263: 
“Name of a monastery near Dapung (unser .Brabung* in anderer Aussprache) which has an oracle 
and a divinity called Ga-dong Chokyong, whose duty it is to cause rain during a drought.” — 
1007 ) snags pa. Lex. 372/373- — 1008 ) Tib. gzuns, Lex. U07, oder vollstandiger gzufis 
snags, a. a. O.; mong. tarni; vgl. oben Anm. 9 ^ 8 : tarnici — 1009 ) Skr. yana, tib. t^eg pa, mong. 
kiilgen, — 1010) Tib. feg dman, i^eg c^un, mong. iicUken kiilgen, bagha kiilgen oder dooratu 
hulgen. --1011) Tib. feg c^en, mong. yeke hiilgen, — 1012) Skr. samsara, tib. ^k^or la, mon- 
golisch entweder die Sanskritumschriftungen samsar, sansar oder die Ubersetzung orcilang. — 
1013 ) snags kyi feg pa, mong. tarni-m kiilgen oder toktaghaUun kiilgen. — 1014 ) rdo rje(i) 
t^eg pa. — 1015 ) bka ^gyur. Lex. 61 : ‘*that which has become a command”, dann “the instruc- 
tions and precepts of Buddha”; die Mongolen gebrauchen dafiir den Ausdruck dsarlik-un orci- 
ghulgha: Ubersetzung der (erhabenen) Worte (namlich des Buddha). 1016 ) bsian ^gyur, ,.Uber- 
setzte Sammlung von Lehrschriften” (meist aus dem Sanskrit und dem Chinesischen. Naheres iiber 
Kandschur und Tandschur in Kap. XVII). — 1017 ) Tib. rgyud, mong. undiisiin. — 101 8 ) Den Titel 
dieser Biographic siehe oben Kap. IX, S. I73; zitiert ist hier Blatt 103 in L. R., II, S., XX. — 
1019 ) S. 95 des kalmiikischen Textes, S. 224 der russischen Ubersetzung in dem unter Anm. 992 
genannten Buche. — 1020 ) Pal. 326, — 1021) lha rams pa mis^an hid mV an po bla ma hag dbah 
rdo rje; an den Namen selbst — hag dbah rdo rje — ist cine russische Endung gehangt, da sein 
Trager als ein in Transbaikalien geborener Burjate russischer Staatsangehoriger war. Siehe auch: 
Meyers Konver sationslexikon, Erganzungsband 24, unter „Dordschieff” ; Archiv fiir 
Religions, wissenschaft, Jhrg. 1914, S. I15/116; Unkrig, W. A., Aus den letzten Jahr- 
zehnten des Lamalsmus in Rutland (Sonderdruck aus der ..Zeitschrift fiir Buddhismus** — Oskar 
SchloU Verlag); Munchen-Neubiberg 1926, besonders S. 8 — lo. — 1022) bsoi dpon nach 
Skizzen 168; Lex. 1320, 793; mongolisch umschriftet als soibun oder sotbung. Dem Begriff 
durfte unserer Ausdruck „Kammerer, Kamraerherr” am nachsten kommen. — 1023 ) mV a ^gro 
ma. Lex. 180; mong. oktarghui-dur yabukci; der Begriff „weiblich” konunt nur im Tibetischen in 
der Endsilbe „ma** zum Ausdruck; das Mongolische kennt kein granunatisches Geschlecht. — 
1024 ) Skr. bhiksuni, tib. dge sloh ma, mong. eke ayagha tekimlik. — 1025 ) Skr. Tara syama- 
Varna, tib. sgrol Ijah, mong. noghoghan dara eke. — 1026 ) Skr. Siiaiara, tib. sgrol dkar, mong. 
caghan dara eke. — 1027 ) geiiilgekci eke-ner. — 1028 ) rje bisun ma ^p^ags ma sgrol mat mis^an 
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br§ya rtsa briyad pa; Schmidt-Bohtllngk, Verzeichnis usw., S. 24, unter Nr. U. — 
1029 ) Entstanden aus: dsegiin, gesprochen ungefahr „dschun“ == links, und ,,^har\ „Hand“. also 
das zur Linken liegende Land. — 1030 ) Sie bilden seit 1911. wie schon zu Anfang dieses 
Kapitels gesagt, ein selbstandiges Slaatsgefuge, die heutige „Mongoliscbc Volksrcpublik". Vgl. 
Korostovetz, J. J., Von Tschingis Chan zur Sowjetrepublik. Eine Geschichtc dcr Mongolei 
unter besonderer Beriicksichtigung der neuesten Zeit, Berlin 1926, X und 35 ^ S.; Zcitschrift 
..Osteuropa" (Berlin). Jhrg. IV. S. 147—165; ..Die heutige Mongolei I" und a. ly p., Jhrg. ly, 
S. 401 — 409; „Die heutige Mongolei II: Kulturelle Aufbauarbeit in dcr Mongolei.** yonlschi- 
Dordji, Vertreter des mongolischen Volksbildungsministeriums, Berlin; ferncr* Unkrig, W. A„ 
Tschingis Chans Erbe in „Der Stein der Welscn , Jhrg. S. und „Das Programm 

des Gelehrten Comites der Mongolischen Volksrepublik**, Transkribiertcr Text nebst zvvcl Ober* 
setzungsversuchen und Vokabular (und einer Tafel) von W. A. Unkrig, in ..Mittellungcn des 
Seminars fur Orlentalische Sprachen zu Berlin, Jhrg. XXXII, Abteilung I Ostasiatische Studicn, 
Berlin 1929, S. 71 — 129. — 1031 ) Korrekt: Naro Pan-c^en Xutukiu; vgl. Findcisen, Das 
Mongolische Standewesen, in dem soeben am SchluB der vorigen Anm. gcnannlcn Heft dcr ,.Mit- 
teilungen des Seminars fur Orlentalische Sprachen zu Berlin , S. 13^ — besonders S. 145 » 
und Skizzen 240, Nr. lo. — 1032 ) Mong. sethiUun xubil^han, — 1033 ) Mong. beyc-tn xubil- 
ihan, 1034 ) ..Donnerkeir*. tlb. rdo rje, mong. wacir, gesprochen „olschir**. 1035 ) burxan-u 
orgd. — 1036 ) Skizzen 236 — 238. 1037 ) Wir haben dafiir den Ausdruck Ku Kon^-ma 

notiert, in dem sich aber Kong, well das Wort nach dem Gehor nlcdergeschricben, nicht crmittcln 
lafit. Ku ist ohne Zweifel sKu == ..Korper*. — 1038 ) Edclsteinminc. S. 6. — 1039 ) Bei 
Sarat Chandra Das nicht f estzustellen ; bei Huth in B. M. II, 325, in dcr Form ^A-kya, Das 
Wort Adschja ist auch von Cybikov in Pal. 33/35 bclegt, Tseng dagegen nicht. — 1040 ) ses 
rab bzah po. — 1041 ) Palomnik, S. 33* — 1042 ) A. a, O.. S. 35 1 Huth, B. M., I, ll 2 ; 
II, 176; Lex. 1236. — 1043 ) Siehe Kap. X, Anm. 881. *— 1044 ) Skizzen 254 — 256. •— 
1045 ) Tib. p^yag na rdo rje, p^yag rdor. Lex. 832. — 1046 ) Das Tantra-Sy stein wird in 
vier ..Ansammiungen* oder „KIassen* eingeteilt; tib. rgyud $de hzi, mong. diirben undiisun-it 
xuriyangghui; vgl. Lex. 318 und Huth, Die Inschriftcn von Tsaghan Baislh, Leipzig 1894, S. 6: 
»rgyud sde bzi rtsa ba*' = S. 17- „. ..dcr Wurzcln: der vier Klasscn der Tantras.** — 
1047 ) Siddhi, im altindischen Pali-Dialekt iddhi, tib. dhos-grub oder grub-pa, mong. siddhi und 
sidi transkribiert oder mit buiiihsen iibersctzt, bedeutet urspriinglich : ..Vollkommcnheit, Fahig- 
keit, Gabe, Talent, Weisheit.** Insbesondere kann es aber auch bedeuten: ubcrnaturlichc, geistige 
oder magische Krafte, die mit Hilfe von Meditationen und durch das Aussprcchen von Dharanis 
(siehe S.233) erworben werden. Nach der Pali-Nomenklatur fiihrcn vier Wegc zur Erwcrbimg dieser 
Krafte: i. der Weg des Willens, 2. der Weg der Tatkraft, 3. dor Weg des Nachsinnens und 

4. der Weg des Forschens (Olcott, S. 247). Die Zahl der Siddhis wird in don heiligen Schriften 
des nordlichen Buddhismus, also auch im Lamalsmus, gewohnlich mit acht angegeben (Lex. 359)- 
Ihre Reihenfolge ist nicht immer gleich. Es handelt sich urn: I. die Siddhi, welchc die Moglich- 
kelt glbt, alle Erschelnungsformen in andere zu verwandeln, deren der Kontemplant im jeweiligen 
Falle bedarf ; 2. die langes Leben verleihende Siddhi; 3. die Siddhi, welche zu einem Trank ver- 
hilft, der Unsterblichkelt vermittelt — also ein Zaubermlttel, das wir in so unendlich vielen Rcli- 
gionen und Kulturkreisen finden; 4. die Siddhi, welche die Entdeckung von Schatzen crmoglicht: 

5. die Siddhi, welche Zutritt zu den Gefilden der Himmelsbewohner verschafft; 6. die Siddhi, 
welche alias in Gold verwandeln laBt; 7* die Siddhi, welche diese Verwandlung auch mit gc- 
wdhnlicher Erde vorzunehmen gestattet, und 8. endlich die Siddhi, welchc das Cznfamani-Klcinod 
finden lafit, dessen Besitz seinerseits alle Wunsche zu befriedigen vermag (Skizzen 255). 
Diese acht Klassen werden manchmal in drei, manchmal, wie im vorlicgendcn Failc, in zwei 
Gruppen getellt. Darum ist unser Ausdruck ..Siddhis der beiden Arten*' gleichbcdcutcnd mit dcr 
Gesamtzahl der acht magischen Krafte (Skizzen, a. a. O.). Nach Lex. 359 handelt es sich 
bei der ersten Art um Erwerbungen von zauberischen Fahigkeiten, welche die Materie betreffen 

moh gi dnos grub), bei der zweiten um solche, die auf geistig-gelstlichem Gcbiet liegen und 
die Buddhaschaft, d. h. ein Aufgehen im Nirvana zum Ziel haben (mc^og gi dnos grub). Zahl- 
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reiche Beispiele fur die Erwerbungsarten und die Wirkungsweise der einzelnen Siddhis bieten 
unter den bier des ofteren angefiihrten. in deutscher Ubersetzung vorliegenden Werken die 
„Edelsteinmine“ des Taranatha und der „Weg nach Sambhala (SamValai lam yii) des 
dritten Gro 6 -Lama von bKra-sis Ihun po. bLo bzah dPal Idan Ye ses“ (aus dem tibetischen 
Original iibersetzt und mit dem Texte herausgegeben von Albert G run we del — Munchen, 
Akademie, 1915), sowie die vom gleichen Gelehrten herausgegebenen ..Geschichten der ider- 
undachtzig Zauberer (Mahasiddhas)** (Leipzig 1916 BaBler-Archiv, Bd. V, Heit 4 5 )* DaB 

iiber die Siddhis, ihre Erwerbung und Anwendung eine umfangreiche einheimische Literatur yor- 
handen ist, braucht wohl nicht erst besonders hervorgehoben zu werden. Man yergleiche 

das oben, S. 230, iiber die Tschodschong Gesagte. — 1049 ) Diese Werke der vier Arten 
werden als Tatigkeit zugunsten der beseelten Wesen erklart als: I. verstancksmaBiges Sich-zu- 
eigen-Machen des Sinnes der allererhabensten Gesetze (Religionslehren), 2. Erfullung der sechs 
Paramiias, 3. Ausfiihrung von Werken, welche die Interessen der „zwei Arten (namlich derj-4ebe- 
wesen, deren sechs Klassen — siehe Anm. 9 ^* Gruppen zu je drei, einerseits Gotter, 

Asuras und Menschen, anderseits Tiere, Pretas und Hollenwesen, eingeteilt werden) im Aup 
haben, und 4. Erwerbung wahrer Anschauungen, — Der Ausdruck Paramita bedeutet wortlich . 
,.auf die andere Seite gehen“, also buddhistisch : „den Strom dieses Lebens durchfahren und ans 
jenseitige Ufer, d. h. zum Nirvana gelangen* ; das besagen auch die Aquiv^ente : Bb. p 
p^yin pa und mong. cinadu oder hidsa^har-tur htirkii, Allgemein bez^chnet Paramita die absolute 
transzendentale Tugend oder ethische Vortrefflichkelt (Lex. 817; Olcott, S. 262). de Harlez 
definiert in seinem Anm. 967 genannten „yocabulaire“ den Begriff als „passages, moyens de 
passer a I'autre rive de Texistence et d’arriver au nirvana. Ce sont les derniers termes de 1 exis- 
tence des Bodhisattwas" (a. a. O., S. 28, Anm. l). Die Zahl der Parami 7 a^ 
funf; ihnen wurde zunachst eine sechste, die der „Weisheit (skr. „prajna ), hinzug^ugt, der dann 
nach Lex. 817 noch vier weitere folgten. Olcott nennt alle zchn bereits in Pah. riir den japa- 
nischen Buddhismus spricht Haas in „Amida Buddha unserc Zullucht (Gottmgen/Leipzig 1910) 
nur von sechs {roku-haramitsu, a. a. O., S. 56); ebenso habe ich iiir den mongolischen Lamaismus 
bisher auch nur sechs feststellen kdnnen, unter anderm auch in dem hier, Anm. 963, angegebenen 
Werke ,,T<)nilxui 4 n cimeV\ Ich gebe hier eine Gegenuberstellung von den sprachlichen Aqui- 
valenten der ersten sechs, allgemein angenommenen Paramitas : 


Pali: 

Sanskrit : 

Tibetisch: 

I . dana 

dana 

sbyin pa 

2. $ila 

sila 

is^ul Vrims 

3. khanti 

ksanti 

bzod pa 

4, viriya 

virya 

brtson 

5. jhana 

dhyana 

bsam ^tan 

6. pahha 

prajfia 

ses rah 


Mongolisch: 

ukli^e 

saksabat (Gelubde) 
kiilicen^im 
kiciyen^^ui 
diyan 

bilik 


Deutsch : 
Mildtatigkeit 
Moralitat 
Geduld 
Anstrengung 
Betrachtung 
Weisheit, 


Die Paramitas spielen in der buddhistischen etmscnen rraxis eine am^eroraeiuii^i 
wesbalb es angebracht schien, ihnen hier einen grofieren Raum zu gewahren. — 1050 ) Die ISodhi. 
tib. byah c'^ub (Lex. 883), ist das Ideal dor bud&istischen Hedigkeit, Vollkomnienheit. In ihr 
kennzeichnet sich nach buddhistischer Auff assung die hdchste Entwicklung des btellekts. Ihr t 5 e- 
sitz istMerkmal zugleich fur die Abtotung des materiellen Prinzips und fiir den Buddhazustand. - 
1051 ) Der Samgha ist die gesamte buddhistische Mdnchsgemeinschaft ohneRucksicht autdie mner- 
halb derselben bestehenden Rangstufen. von denen in dem Kapitel fiber die Monche ausfuhrlich die 
Rede ist. Dem Worte entspricht im Pali semiho, im Tib. dge- dun, das nach Lex. 270 „mit ,die 
Priesterschaft*. .die Versammlung' oder .die Kirche' wiedergegeben werden konnte . im Mong. 
xttwarah oder hursani xuwarah, Letztere beiden Worte reiht Badsar Baradijn in seinem A^. 
32 erwahnten Bfichlein unter die ,.aus den Sprachen der Uiguren, der Parser und anderer t,uber- 
kommeneri) Worter* ein, bemerkt aber bezfiglich bursan^ (und burxan = ..Buddha ) nebenbm . 
..Diese beiden Ausdrficke sind Worter mit indischer Sprachwurzel; sie sind,_die chmesische 
Sprache passierend, gekommen" (ene xoyar age eneikek kelen-u idsa^hur-tai ages oagef, kifat 
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helen 4 yer damndsu ^haruksan bui — a. a. O.. S. 30 - — ^ 052 ) Bekanntlich richtct der ursprung- 
liche Buddhismus seine Formal der Zuflucht (skr. sarana^amana, tib. skyabs ^gro) nur an die 
drei „Klemodien" (skr. triratna, tlb. rin c^en sna ^sum ([Lex. 1183], mong, ghurban erdcnL 
wobei letzteres Wort das von den Uiguren ubernommene verstummelte skr. ratna ist) des jBuddha, 
des Dharma und des Samgha. Dasselbe war und isl auch im Lamaismus der Fall. Als slch aber 
in der dge lugs joa-Kirche Ansehen und Macht der Priester immer mehr stcigcrten, haben diese 
noch das Hire dazu getan, indem sie neben der alten dreifachcn Zufluchtsformcl nocli die vicr- 
fache einfuhrten, welche man heutigentags in vielen tibetischen und auch mongolischen Buchern 
findet. Diese Erganzung besteht darin, dafi dem ublichen Wortlaut noch der Satz: „Ich nchme 
meine Zuflucht zu dem Lama!“ vorangestellt wird, so dafi der gan/c Text in den beiden uns bier 
interessierenden Sprachen folgende Fassung hat: 


Tibetisch: 

bla ma la skyabs su mc^io 
sans rgyas la skyabs su mc^io 
c^os la skyabs su mc^io 
dge ^dun la skyabs su mc^io 


Mongolisch: 

bla-ma-dnr itegemiii 
burxan-dur itegemui 
nom-dur itegemiii 
(bursang) xuwarak-iur itegemui. 


Auch in Kumbum werden Schriften mit dieser vierfachen Eingangsformel gedruckt, wie Cyblkov 
in L. R. II, S. XXXV, bekundet: .,Aufierdem hat jetzt bei den Lamaisten die Anschauung festen 
Fu6 gefafit, daft der ,Lama‘ das vierte Kleinod sei und sogar ein starkercs als die iibrigen drei. 
Das kann damit erwiesen werden, dafi in einem ,Glaubensbekcnntnis‘, welches ich in der Druckerei 
von Kumbum erwarb, die Zeile ,Ich glaube an den Lama* den friiheron drei hinzugefugt ist. 
In einigen Handschriften des Klosters habe ich dcnselben Zusatz gefunden.** — 1053 ) Dies mon- 
golische modifizierte Wort steht fiir skr. Amitayus und bedeutet „Grcnzenloscs Lcben*\ was 
auch im tibetischen Aquivalent ts^e dpag (tu)med(pa) (Lex. 1030: ^immortality**) wlcdcrgcgeben 
ist. Amitayus ist eine Erscheinungsform des Buddha Amitabha, wclcher als Hcrrscher des bud- 
dhistischen Paradieses Sukhavati erscheint, in dessen seligen Gcfildcn wiedergeboren zu werden 
das erstrebenswerteste ZIel im nordlichen Buddhismus ist. Der siidlichen und iiltcren Lchrc isl 
dieser Gedanke vollig fremd. Die Einfuhrung dieser Lehre von dem im Westen liegenden Para- 
diese Sukhavati (tib. bde ba can) wird Vasubandhu (tib. dbyig gnen, mong. erdeni-in mikur, 
„Genosse des Kleinods**) zugeschrieben. der sich im iibrigen besonders um die Versohnung des 
hinduistischen Gottersystems mit der Mahayana-Lehre verdient gemacht hat. In der lamaisiischcn 
Literatur tibetischer und mongolischer Sprache sind diesem Paradiese und der Schilderung seiner 
Freuden zahlreiche, meist nicht umfangreiche Schriften gewidmet, die sich besonders im Volke 
eines grofien Zuspruchs erfreuen. Noch weitere Ausdehnung als im Lamaismus hat die Lehre 
vom Paradiese Sukhavati bei den Chinesen und Japanem gewonnen. Eine chineslsche Quelle ist 
es gewesen, der wir die erste Darstellung davon verdanken, die uns Wilhelm Schott in seincm 
heute schwer erhaltlichen Buche „Uber den Buddhaismus in China und Hochasien (Abhandlungen 
der philosophisch-philologischen Klasse der Kgl. Preufiischen Akademie, Berlin 1846) in Form 
einer Ubersetzung „Aus dem Buche Tsing-tu wen* zuganglich gemacht. Noch ausfuhrlicher und 
eindrucksvoller hat dasselbe Thema Dr. theol Hans Haas, der hervorragende Kenner des 
japanischen Buddhismus, in seinem Werke .,Amida Buddha, unsere Zuflucht — Urkunden zum 
Verstandnis des japanischen Sukhavati-Buddhismus** (Gottingen/Leipzig 1910) aufgerollt. Hier, 
im Lande der aufgehenden Sonne, hat die Lehre vom Paradiese Sukhavati gerade zur Bildung 
der Schulen oder Sekten gefiihrt, die heutigestags die weitaus grolJte Zahl von Bckenncrn auf- 
zuweisen haben. Es sind das die Jodo-shu, die Sekte des Reinen Landes, und die J ddo-shin-shu^ 
die Wahre Sekte des Landes der Reinheit. Die Tatigkeit dieser Richtungen und ihr Erfolg ist 
gewaltig. „Ihre Literatur**, sagt Haas, a. a. O., S. 6, „ist zu umfassend, als daft man je daran 
denken konnte, sie in ihrer Gesamtheit in cine unserer europaischen Sprachen zu ubersetzen. 
Kein Europaer, auch selbst kein Japancr wird mehr als nur cinen Bruchteil derselben wirklich 
kennen.** Zahlreich sind in den chinesischen und japanischen Buddhatempein farbenprachtige Ge-^ 
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malde des Sukhavati-Paradieses; ein schones, elne ganze Wand bedeckendes japanisches Gemalde 
dieser Art besitzt unter anderm das Berliner Museum fiir Volkerkunde (Ostasiatische Abteilung, 
Raum XII). Das Bild stammt aus dem Jahre 1834. In den lamaistischen Tempeln findet man 
auch plastische Sukhavati-Darstellungen in verschiedenen Ausmafien mit allerliebsten Figiirchen 
ins Reich der Seligkeit gelangter Lamen, Bodhisattvas, Baumen, Pavilions, Seen mit Lotos- 
blumen usw. Im Hintergrund erblickt man als Zentralfigur den Buddha Amitabha, von dessen 
Leibe, realistisch durch blanke Metallfaden angedeutet, Strahlen der geistlichen Erleuchtung 
ausgehen. Eines dieser Suhhavati -Modelle, wenn man sich so ausdriicken darf, hat D. E. Uch- 
tomskij, der Sohn des bekannten russischen Macens der Buddhaforschung, Fiirst E, E. Uch- 
tomskij, in seiner (russischen) Arbeit „Das Paradies Sukhavati'" (in Band I der „Materialien zur 
Ethnographie RuGlands*, St. Petersburg 1910) ausfiihrlich beschrieben. — 1054) Zum Verstandnis 

der ganzen Stelle Segen des Lamas und der Drei erhabenen Kostbarkeiten** vergleiche man 

Anm, 1052. — 1055) Man vergleiche hierzu die Ausfiihrungen iiber die Anwartschaft eines jeden 
Menschen auf das einstige Buddhatum auf S. 228, — 1056) $ku rim ^gro; mong. yeke tungli nom, 
Sarat Chandra Das bestimmt den Ausdruck in Lex. 91 wie folgt: *'shu~rim, resp. for rim- 
^gro, reverence, respect, and thence the common word for any set service in a temple and in 
general for a ceremonial act of worship, and particulary in the special sense of a solemn sacri- 
ficial ceremony, sku rim rgya k^ag gsufi sgrog gi gioh gzi indicates the allowance granted by the 
Government of Lhasa for Kurim in the different monasteries of Tibet.’* — Cybiko v beschreibt 
Pal. 215 eine in Lhassa stattfindende Siihnezeremonie, zu deren Beginn von einem Vortrag des 
Kurim (oder — wie C. im alphabetischen Register neben Kurim schreibt — Gurim) die Rede ist, 
der das Volk nicht beiwohnen darf. — Das Wort ist als giiriim auch ins Mongolische und Kal- 
miikische iibergegangen: Bimbajev gibt es in seinem Anm. 998 erwahnten Worterbuch, S. 92, 
einfach mit „Gebet, Offizium** wieder, wahrend Pozdnejev in seinem „Kalmuhisch-russischen 
Lexikon* (St. Petersburg I 9 l 0 » S. 304, den Begriff enger fafet, indem er „Gebetsoffizium zur 
Befreiung vom Ungliick*' angibt. — Im Ausdruck yeke tungli nom ist das erste Wort mongolisch 
= „gro6‘*, das zweite ein uns unbekannter, wohl chinesischer Begriff, das dritte wieder mon- 
golisch mit der Bedeutung „Religion, Lehre‘‘ — 1057) Skizzen, S. 272 — 275. — 1058) Diese 
weltferne Klosteranlage in der chinesischen Provinz Schan-si bildet das Ziel zahlreicher Pilger- 
fahrten nicht nur fiir die chinesischen Buddhisten, sondern erst recht fiir die Mongolen. Hier 
finden sich Tempel sowohl der Lamen als auch der chinesischen Monche, der Hoschangs, die 
friedlich nebeneinander leben. Eine wissenschaftliche Schilderung derKloster auf dem Wu-t'^ai- 
schan steht noch aus. Prof. Boerschmann hat einige prachtige Aufnahmen ihrer Tempel und 
Pagoden veroffentlicht, zu letzteren auch Beschreibungen veroffentlicht. Uber die Kloster usw. auf 
dem Wu-t^ai-schan ist eine reiche chinesische, tibetische und mongolische Literatur vorhanden. 
Aus letzterer liegt.bisher als Manuskript, dieUbersetzung eines Gedichtes vor, die mitcincm Wor- 
terverzeichnis versehen ist. Ihre Veroffentllchung ist zugleich mit einer Ubersetzung zweier Kapitel 
aus dem seltenen russischen Buche Pokotilovs, des russischen Rockhill (Pokotilov war Kai- 
serlich Russischer Gesandter in Peking), iiber die Berge (siehe Anm. 979) geplant. Tibetisch 
heiftt der Wu-t^ai-schan: Ri bo rise lha, mong. Tabun Odsiigur-tu Aghula, was im Sanskrit 
Pancasirsaparvata ist. — 1059) Manjusri ist dor Gott der Weisheit und wird in den ver- 
schiedensten Formen mit einem Buche und einer Lotosblume dargestellt. Tibetisch heifit er ^Jam 
dpal, mong. MandsuUri, chin. Wen-schu und japan. Mon-ju. Obrigens ist auch dem japanischen 
Buddhismus der Wu-t^ai Schan als Sitz des Manjusri unter dem Namen Go-dai bekannt (siehe 
Haas, a. a. O., S. u). Ebenso wie der Buddha hat auch diese Gottheit zahlreiche andere Namen. 
Schmidt fuhrt unter anderm in dem schon so oft hier genannten „Ver2eichnis der tibetischen 
Handschriften und Holzdrucke u$w.‘*, S. folgenden Titel an: ,»^p^ags pa ^jam dpal gyi mts^an 
yah dag par brjod = „Die Namen des ehrwiirdigen Manjusri in wahrhafter Weise vorgetragen.*' 
r— 1060) Lex. 1182: **rih-bsrel also called '*p^eUgduh, small very hard glittering particles said 
to be found in the burnt ashes of certain (not all) holy lamas: Sans rgyas gsum gyi rih bsrel 
sari ra la sogs pa the relics of bodies of the three Buddhas, etc.” Mong. saril, eine Modifikation 
des Sanskritwortes sarira. 
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Anmerkungen zu Kapitel XIL 

1061 ) Slehe u. a. Sven von Hedin, Transhimalaja, Leipzig, F. A Brockhaus, 1909, Bd. I, das 
Kapitel „Eingemauerte Monche“, dessen Inlialt in Ausziigen scinerzcit in vielc Zcitungcn uber- 
gegangen ist, — 1062 ) Allerdings nicht aus eigencr Erkenntnis hcraus — Mystiques ct magiciens du 
Tibet, S, 65 — , sie waren so durch .,ihren“ Lama — d. h. den rt$a bai Mama, den „Wurzel- oder 
Lehrpriester *, Lex. 1006, 1007 — unterrichtet worden, der cm sgom (sichc Lex 326) war: 
Une des nonnes m’etonna en m explicant leur signification (nainlieh bei Bcsichtigung ciniger 
kleiner Gotterfiguren in einem Tempel). — Tous ccux-la ne sont ricn, me dit-clle en montrant 
les personnages aux formes fantastiques. L esprit les fait sortir du vide et I esprit pout les y 
faire rentrer et s'y disoudre.” — 1063 ) Gurios, Der Lamaismus und seine Bestrebungen usw., 
a. a. O., S. 118: Dann geht sie (die Erforschung der auficren Natur der Dingo) uber zum Traktal 
vom ... Nichtsein; hier werden die Fragen uber den Ur sprung der Dingo untersucht, ob sie ewig 
oder nicht-ewig (tib. mi rta§ pa. Lex 955, 533, mong. miin^ke busu) sind . . . kemnen der Gcist, 
die gottliche Weisheit ewig genannt werden oder nicht.*' S. 1^9* ^Somit sehen wur, daB die sich 
offnende Coiri-Tsanii (— Tschora Tsannjid in unserm Buche) als cine Schule dcs philo- 
sophierenden Buddhismus erscheint, die den Buddhismus in alien Details seiner heiheren Dog- 
matik erforscht, bis zur Idee der Nichtigkeit und des Nichtseins cinschlicBlich. * Dem 
Titel nach zu schliefien, scheint auch eine ganz kleine Schrift im Kandschur liierhcr zu gchoren, 
das „Anityatasutra, mi rta^ pa nid hyi mdo, Sutra von der Unbcstandigkeit**, mdo, Bd. 2<S, BL 214 
bis 215, Beckh, Verzeichnis, S. 63. — 1064 ) Und zwar mit dcr ausgesprocliencn Absicht, den 
Pali-Buddhismus wiederaufleben zu lassen. - 1065 ) A. a. O., S. 96 : Hielt dcr Buddha elwas 
von der Idolatrie (Bilderverehrung) ? — 1066 ) Es gibt von diesem Sutra im Kandschur zwei 
Fassungen, die aber nicht mit dem Mahaparinibbanasuttam dcs Dii^hanikaya im Palikanon iden- 
tisch sind. Aus diesem hat Waldschmidt in „Die Legende vom Lcbcn des Buddha" die Bc- 
richte iiber die Krankheit des lotztercn bis zur Verlcilung der Rcliquien (S. 221 — 243) wiedcr- 
gegeben (Beckh, Verzeichnis, S. 32, rechts, Anm. 3, und S. 33, links, Anm. 3)1 stehen in 
Abteilung mdo, wo die eine Fassung die Bande 8 und 9 43^ bzw. 423 Blatt, die andcrc in 

Band 10 188 Blatt umfafit (Beckh, a. a. O., S. 32, 33; L. R. I, 138; II, 104, und die Anm. I49. 
212); beide Fassungen haben fast denselben tibetischen und den gleichen mongolischcn Titel: 
^p^a^s pa yons su my a nan las ^das pa c^en poi mdo (in der zweibiindigen Version), c^en po 
pa c^en poi mdo (in der andern am Anfange dcs lO. Bandes mdo); die groBc besitzt keinen 
Sanskrittitel und ist „aus dem Chinesischen von einem chinesischen Gelehrtcn (rgya nag gi mk^an 
po) Van-phaMzvu libersetzt. Einen kurzen Auszug daraus hat Vasil jev in Bd. I, S. I49t ^50, 
der russischen Ausgabe mitgeteilt, Der mongolische Titel lautet yeke nirwan, „Das Grofie Nir- 
vana". Das zweite Sutra tragt den Sanskrittitel Arya-Mahaparinirpana-nama-mahayanasutra und 
ist, wie im Kolophon gesagt, die Ubersetzung zweier indischer und cincs tibetischen Gelehrtcn 
(Beckh, a. a. O.). An diese schlieBt sich librigens unmittelbar wieder eine Heine Abhandlung 
unter dem gleichen Titel wie bei dem grofien zweibandigen Werke an. Diese umfafk aber nur 
zwei Blatt und tragt auch einen Sanskrittitel. Als Obersetzer werden jedoch zwei andcre Ge- 
lehrte genannt. 1067 ) „Der also Gekommene", siehe Kap. XI, Anm. 967, wozu wir hier noch 
chin. ]u-lai, mandschur. jidere, letzteres futurisch == „der (auf die gleiche Weisc wie seine 
Vorganger) kommen wird" (E. Hanisch, Die viersprachige Inschrift usw., a. a. O., S. 5, 
Anm. i), und japan, nyorai (nach japanischer Erklarung etwa = dcr da bleibct, wie er ist; Haas. 
Amida Buddha, S. 43, Anm. 9) hinzufiigen konnen. — 1068 ) Olcott-Scidenstticker, a. a. O., 
S. 98, 99. — Hier ist nur von drei Ereignissen aus dem Lebcn des Buddha die Rede, wcichc ihn 
die wohl legendare Grundlage des Textes gewissermaBen als Beispiel hcrausgreifen lafit. Aus 
Kap. I,^ Anm. 25, wissen wir, dafi es im ganzen acht solcher Ereignisse im irdischen Dascin 
des Meisters waren, die sich an Statten kniipften, die von den Glaubigen durch Errichtung von 
acht monumentalen Stupas ausgezeichnct wurden, und es ist auch an den iibrigen fiinf Orten 
„wohl mdglich, daB ein Mensch in andachtsvoller Gesinnung inneren Trost und Frieden erlangcn 
konne . Dem pietatvollen Gedenken gaben und geben die Buddhisten, wie wir vorher geschen 
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haben, nicht nur durch Wallfahrten nach diesen heiligen Statten Ausdruck, sondern haben den 
Stupas im allgemeinen auch besondere Schriften gewidmet. Wir konnten friiher auf Mono- 
graphien hinweisen, die solch ein einzelnes Bauwerk zum Gegenstand haben, das bya run h^a 
sor mc^od rien, Wir geben hier noch nachtraglich einen einschlagigen Titel bharun^ ha sor (oro~ 
sibai) bekannt, den wir als ein Manuskript von 27 Blatt und iibersetzt von dem Gelong Schirab 
(= tib. ses rob) bei Vladimircov, Mongolische Handschrlften und Holzdrucke usw., S. I 566. 
unter Nr. 54 verzeichnet finden. Durch die Turfan-Expeditloncn, in diesem Falle besonders 
durch eine russische in den Jahren 19^9 — ^9^ ist aber von Prof. Sergej Malov eine uigurische 
Handschrift des bekannten Suvarnaprabhasasutra, des „Goldglanzsutras“ (Beckh, Verzeichnis, 
S. 102; Prof. Hanisch hat 19^9 st^ch die kalmiikische Fassung „Altan GereV\ hcrausgegeben), 
zutage gefordert worden, in deren Einleitung sich ein „Loblied auf die Acht Stupas* findet, 
dessen Urheberschaft keinem Geringeren zugeschrieben wird als dem „ehrwurdigen und grofien 
Meister Nagarjuna**. Im weiteren heiCt es dann, man solle, ehe man mit dor Rezitation des 
Sutras selbst beginnt, zunachst dieses Loblied lesen und dann den „Acht Stupas** (naturlich im 
Geiste) seine Verehrung erweisen (Suvarnaprabhasa. Der Text der uigurischen Redaktion. Her- 
ausgegeben von V. V. Radlov und S. J. Malov, I — II, Bibl. Buddh. XVII, St. Petersburg 
1913, S. IX). — 1069) A. a. 0-, S, 153-* 1070) Auf Grund der beriihmten „vierzehn Grund- 

satze**, aufgezahlt in der Vorrede des Fiirsten E. E. Uchtomskij zu Griinwedels Mytho- 
logie, S. XXIV, XXVI. Fiirst E. E. Uchtomskij, der rege literarisch tatig war und lange Jahre 
vor dem Umsturz, 1917* die alteste Zeitung RuSlands in der Landessprache — die erste war dort 
cine deutsche — , die ,.Pcterburgskija Vcdomosti** (Petersburger Nachrichten) leitete, war ein aus- 
gezeichneter Kenner des Buddhismus, den er zum Teil aus eigener Anschauung kaniitc. Er 
gait mit Recht auf diesem Gebiete als Mazen so mancher Bestrebungen — und nicht nur rein 
wissenschaftlicher (vgl. Aus den letzten Jahrzchnten des Lamaismus, S. 7» ^9). ■— 1071) E. E. 
Uchtomskij, Aus dem Reiche des Lamaismus, St, Petersburg 1905 (russisch). — 1072) Z. B. 
in „Reise nach Labrang** und Bibl. Buddh. XXII an verschiedenen Stellcn; auch werden die 
Lamen hier „buddhistische“ Monche genannt, der Dalai Lama der „Buddhistlsche Hohepriestcr* * 
(Reise, S. 184). ~ 1073) Bibl Buddh. XXII, S. 3. - 1074) Der Leib, skr. kaya, tib. sku 
(Lex. 88), mong. beye, chin, chenn (Couvreur), japan, shin; das Wort, skr. vacana, tib. gsan. 
Lex. mong. hele(n); Gedanke, skr. citta (manas), tib. i^u§s, Lex. 57^ (im Grunde: 

Herz); sie kommen nach de Harlez, Vocabulaire, S. 43» Nr. 59» ?^uch als Sammelbegriff vor: 
„les trois fonctions, condultes (trividhadwara)** — 1075) Skr. ratna, tib. dkon Lex. 53» 

mong. degedu coxak; im vorliegenden Falle ist der tibetische Ausdruck im Sinne seiner iiltestcn 
Form, entsprechend dhon pai mc^oi (mc^og; a. a. O. 43^) aufzufassen: the chief of rarities, 
the rarest being or object, the Supreme Being, a. a. O. 53» oder im urspriingllchen, noch vor- 
buddhistischen Sinne: Apart from Buddhism, the Tibetans appear to have possessed the con- 
ception of the Supreme Deity in the term dkon mc^og (a. a. O.). Im Kandschur finden sich 
sechs, teilweise zlemlich umfangreiche Abhandlungen, in deren Titeln als Stichwort der Aus- 
druck dkon mc^og vorkommt; siehe Beckh, Verzeichnis, S. 166 sub verbo. 1076) Vgl. 
Tonilxu-in cimek: danach liegt dcr Keim zu dieser Erfahrung, die Buddha-Partikel, wenn wir 
uns so ausdriickcn diirfen, in alien Lebewesen: burxan-u tore jirixken xamuk amitan-a but boluyu; 
Aufgabe der Lebewesen ist es, diese Buddha-Partikel zur Entwicklung zu bringen, zur Erleuch- 
tung, der Bodhi, zu kommen und damit den Buddha zu erleben. Bedingung dafur ist, daS man 
als Mensch geboren werde und in den Wegen der „2ehn weifien Tugenden* wandle: urban ca^han 
buyan4u uiles-iyer yabubasu . . . kumun^ii doior-a turiidsu, buyan-tu nom-uUi bufugen cidaghat: 
bodhi setkiUi egiisken cidayu: „Wenn man in den Werken der zehn weiBen Tugenden wandelt, 
wird man unter den Menschen geboren werden, die Kraft haben, tugendhafte Normen zur Durch- 
fiihrung zu bringen, und imstande sein, die Bodhi-Gesinnung zur Entwicklung kommen zu lassen.** 
1077) Baradijn schreibt die auf das „H6chste Wesen*‘ bzw. Buddha beziiglichen Pronomina 
aus Achtung stets mit grofiem Anfangsbuchstaben. — 1078) Die Gestalten des Maitrcya, Ma- 
njusri und Avalokitesvara sind im ersten Kapitel, bzw. anlaBlich der Beschreibung des Inneren der 
einzelnen Tempel von Kumbum, geniigend charakterisiert worden; betreffend Sakyamuni siehe 
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Kap. XI, Atim. 967. — 1079 ) Von den beiden bekanntesten Manifestationen der Tara, dcr weiUen 
und der griinen, ist im Kapitel fiber die Tulkus die Rede. Nach einer Anmerkung von Grun- 
wedel in Panders Pantheon, S. 60, gehen die vier von letzterem nach Angabe eines Lama auf- 
geffihrten tibetischen Namen der Tara auf folgende Sanskritaquivalente zunick: Tschanraa, 
korrekt spyan ma. Lex. 805: eye = Locana, Mama^i (nicht im Lex.) ~ Mamaki, Rintschcn 
Dolma (Pander: Rolma), rin c'^en sgrol ma = VajradhaivUvari und Goigarmo, gos dkar mo, 
oder ios dkar can. Lex. 232 (die Gdttin der Musik, Sarasvail, dbyans can ma, „die fiber Wohl- 
laut Verffigende", Lex. 913, wonach sie fiberhaupt ffir Hindus und Buddhisten die Gdttin jedes 
Wissens und Kdnnens darstellt; sie wird mit einer Art Gitarre abgcbildet. Album 157). 
mit dem weifien Kleide** = Pandara, Einige, der Tara gewidmete dkyil '^k^or ( rnandala) erwahnen 
die 21 Manifestationen der Gottin, Lex. 3395 O* auch ihre Epitlieta. Von den Namen der 
Manifestationen sind uns bekannt: s^rol ma kan bio ma, sgro/ ma kun r^yal ma, s^rol ma rgyal 
hzafi ma, sirol ma ku ru kulle, s^rol ma c% sgrol ma nor sbyin ma, s^rol ma dpal c*^cn, sgrol 
ma dmar mo (die rote Tara) und s^rol ma ser mo (die gelbe Tara), samtlich Lex. 339» 34^5 oine 
gelbe Tara ist auch erwahnt bei Francke, Durch Zentralasien in die indisclie Gcfangenschaft, 
S. 163. Aus der der Tara gewidmeten, umfangreichen Literatur fiihren wir als einige Specimina 
an: rje btsun sgrol ma p^ya^ ^ts^al ni su rfsa geii ma bind: „Die einundzwanzig Prosternationen 
vor der gottlich^en Dolma“ (Schmidt-Bohllingk, Verzelchnis, Nr. 372 — lO und 393 )» ytim 

dbyans can ma dkar mo la bstod pa ses rah snan br^yas pai dga sfon: „Lobpreisung dcr ruhm- 
reichen, schonstimmigen (vgl. oben ad Sarasvati!), weiften Mutter, oder: Frcudenmahl der klares 
Licht verbreitenden bochsten Weisheit*" (a. a. O., Nr. 382 — 15), rnam r§yal ma: „Dic durch- 
aus Siegreiche“ (a. a. O., Nr. 389), sgro/ mai s^rub t^abs br^ya rtsa (Lex. 34^)- mDIc Wurzel 
der hundert Beeinflussungsmetboden (so geben wir sgrut t^abs. Lex. 33 5 » i*^ diesem Falle wiedcr) 
der Tara* und sebliefilieb aus dem Tandsebur sgro/ ma ner geig siod pa: „Das Loblied auf die 
einundzwanzig Taras** (erwabnt in Bibl. Buddb. XXII, S. 5 ^)» cin uns erinncrlicbcs hal- 
miikiscbes „xorin niien dara ekein maktaV* entspriebt. Im Kandsebur baben scebs kloino Ab- 
bandlungen die Tara zum Gegenstand; Beckb, Verzeiebnis, S. 169 sub verbo. — 1080 ) Kap. X, 
Anm. 888. — 1081 ) S. 23off.; die Jidam und Tsebodsebong werden oft am Scblussc lama- 
istiseber Schriften im Verein mit andern Gestalten des Pantheons um ibre gutige Nacbsicht ob 
etwaiger Verseben des Verfassers angerufen: „SoIIte bicrin irgend etwas Irrtumllchcs, Fidsebes 
entbalten sein, so bitte icb die mit den Augen der Religion ausgestatteten Lamen, die Jidam. die 
Buddbas, die Bodbisattva's, die beldenhaften Dakims und die ,die Lehre Begiinstigenden und 
Sebiitzenden* (das sind eben die Tsebodsebong, c^os sky on) um Nachsiebt** (oundix endou buruu 
bui bolxula, nomitn niidiin toiosoksen blama idam burxan bodhi-sado, baiur rakinis, norn 
kuket sakunsudiu kulicel ailadxamui) — Seblufi des Kap. IX, Anm. 734, erwahnten Werkes 
..Die Grundlage fur den Gedanken an die Zuflucbtnabme usw.** — 1082 ) Ausfuhrlicheres iiber 
diesen Begrlff, der tibetiscb auch bin und wieder durcb dban wiedergegeben wird. in Anm, 836. 
In der „Reise des Basa Baksebi usw.** gesebieht mehrfach der Ertcilung eines solcben Lung Er- 
wabnung; so wird dem pilgemden Abt die Erteilung des erbetenen Lung zum rdo rje ^p^ren ha 
mit der Begriindung verweigert, es sei nicht Sitte, ein und dasselbe Lung im gleicben Jabre mehr- 
mals zu verleihen (wie das damals schon zufallig erfolgt war), dafiir wurde der Bittsteller ..teil- 
baftig der Gnade des Wang (dban) der fiinf Manjusri-Gotthelten** (wahrscbeinlich der fiinf ver- 
schiedenen Manifestationen, unter denen M. auf dem ..Fiinfgipfelberge** [Wu 4 ^ aischan] verweilt), 
des rjes piah (Lex. 466: permission, leave, consent, also wieder = lun, dban) der ..Fiinf Herr- 
scher** (siehe sku Ina, Anm. 393 ) » des Lung fiir das bla ma mc^od pa und jenes des Ayuka (welch 
letzteren Pozdnejev in seinem Kalmukisch-Russischen Worterbuch, S. II, unter ayuka, ayuuki 
als einen Bodhisattva bezeichnet, der nach Schmidts Worterbuch der tibetischen Sprache, S. 459^ 
dem Amiiayns, iib. ts^e dpag [tu] med[pa]. Lex. 1030, entspriebt)** — Reisc usw. S. 133. 134. 
— 1083 ) Uns dem Wortlaut nach nur mongolisch bekannt: jirihnghan usiik orcilang-aca ^eiul^eku 
ongghoca sola mun, mungxak xarangghui arilghakci dsula mum — 1084 ) ma nii ^k^or hi bskor 
bat p^an yon; siebe Kap. Ill, Anm. 289. — 1085 ) Skr. scran^rganzana, iih.skyabs ^gro^ mongAtegel 
yabughalxu — der tatige Glaube an die Drei Kleinodien, an Buddha, das Gosetz und die Ge- 
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meinde, der Glaube daran, dafi nur sie wirkliche Erloser aus dem Samsara sein konnen, — 

1086) Tib. dkon mc'og isum la shyabs su mc^io, mong. ghurban erdeni-diir ite^emui. — 

1087) Buddharn saranam gacchami, Dharmam saranarn gacchami, Sam^ham saranarn gacchami, 
tib. sans rgyas la skyabs su mc^io, c^os la skyabs su mc^io, dge ^dun la skyabs su mc^io, mong. 
burxan-dur iiegemui, nom-dur itegemui, (bursang) xuwarak-iiir itegemui. Statt dieser Formel steht 
auch haufig: „Verehrung dem Buddha, der Lehre, der Gemeinde**, skr. namo buddhaya, namo 
dharmaya, namo samghaya, tib. sans rgyas la p^yag ^fs^al lo, c^os la p^yag ^is^al lo, dge ^dun 
p^yctg ^ts^al lo, mongolisch wie oben, aber statt itegemui — murgiimui. In den meisten tibetischen 
Sonderdrucken und Handschriften ist der in tibetischer Sprache abgefafiten Formel jene in der 
Sanskritfassung umschriftet vorangesetzt, bei mongolischen in Sanskrit und Tibetisch, gleichfalls 
in Umschriftung. Der Sanskritausdruck namo, Verehrung, findet sich auch unveriindert im japa- 
nischen Buddhismus, so in den bekannten Formein Namu Amida Butsu und Namo myo ho renge 
kyo (Haas, Der Buddhismus der Japaner, in Hinne bergs „Kultur der Gegenwart'', I, 3, 
s. 237); im Mongolischen ist namo auch der Stamm des Zeitworts namancilaxu, das z. B. Bim- 
bajev in seinem Worterbuch, S. 45» niit „sich vemeigen, indem man die Hande mit ihren inneren 
Flachen aneinanderlegt'*, „BuJBe tun, etwas bereuen*, wiedergibt; namancilal ist das entspre- 
chende Hauptwort dazu und mit „namancilaxm* ist in den mongolischen Fassungen auch das 
vierte Kapitel des Suvarnaprabhasasutra betitelt, das von den Vergehen gegen die buddhistischen 
Gebote oder — genauer — von der Ubertretung der Verbote handelt. Vgl. W. Bang und 
A. von Gabain, Uigurische Studien I. Das Siindenbekenntnis aus dem Suvarnaprabhasa (in 
„Ungarische Jahrbiicher *, Bd. X, Heft 3, Juli S. 193 — 207. — 1088) Dem Lama gebiihrt 
in jeder Hinsicht der Vorrang, denn als Verkorperung der Lehrtatigkeit Buddhas stellt er fur 
den Glaubigen den „Also Dahingegangencn** dar, ja mehr als das: bla ma ni dus gsum sans rgyas 
i^ams cad ^dus pai bdag hid. Lex. 54 sub dkon mc^og kun ^dus: lama is the essence of all the 
Buddhas of the three ages massed together. — Im iibrigen siehe S. 179* — 1089) Skizzen 292, 
wo der Wortlaut mongolisch mitgeteilt ist: bi ber ghurban erdeni degedu-diir murguksen-ece bi 
kiget amitan bukiin-ii kilinces tuitker arilxu boltughai, und die Anderung: tiiitker ariladsu burxan 
bolxu boltughai, — 1090) Die hier folgenden Erorterungen beziehen sich auf die volligen Proster- 
nationen, tib. rkyah p^yag. Lex. 7^; die andere Art wird p*^yag Hs^al ba genannt, womit wir 
wieder dem in der dreifachen Verehrungsformel, Anm. 1087 vorkommenden Ausdruck begegnen; 
siehe Lex. 833: skr. nama, bowing down, profound salutation. The erroneous Buddh. etymology 
is; p^yag = sweeping out all defilements and ^is^al ha === begging for virtue and blessing; in 
making prayers or reciting mantras one should bend his head respectfully and then prostrate 
himself on the ground. — Vgl. David- Neel, Mystiques et magiciens, S. 257- — 1091) Skizzen 
292 — 299. — 1092) Oder auch mit andern Worten und in umgekehrter Reihcnfolge: Erkennen 
und Methode, im Skr. prajha und upaya; fiir die Aquivalente siehe Anm. 5^9» ’WO japanlsch fur 
prajha noch e, fiir upaya — hd-ben nachzutragen ist. — 1093) Die drci Siinden des Leibes sind: 
das Leben abschneiden, unterbinden (so wdrtlich nach den lamaistischen Texten), Nicht-Ge- 
gebenes nehmen, Unkeuschheit in jeder Form. — 1094) Die Siinden dor Zunge: Liige, bdsartige 
Reden, harte Redcn, Verleumdung. — 1095) Siinden der Gesinnung, des Gedankens oder des 
Herzens; Geiz, Bosheit, falsche Anschauung. — Die Ausdriicke in dieser und den beiden vorher- 
gehenden Anmerkungen sind in Anlehnung an lamaistische Texte gegeben. In andem Aufzah- 
lungen, die auf Pali-Quellen, Sanskrit-Werken, chinesischen und japanischen Texten aufgebaut sind, 
erscheinen sie manchmal in etwas anderer Form. Vgl. Haas, Amida Buddha, S. 4L Anm. I ; 
Olcott-Seidenstiicker, Buddh. Katechismus, S. 192; Zehnfache Schuld. 1096) Auch die 
fiinf Stadien genannt; tib. lam lha, mong. iabun mur, und zwar: I. der Pfad der Ansammlung, tib. 
ts^ogs lam, mong. cighulxm mur, 2. der Pfad der Bindung oder Ausfiihrung, sbyor lam, harilda- 
ghulxu mur, 3. der Pfad des Schauens, mi^on lam, ixdsekui miir, 4- der Pfad der Betrachtung oder 
Kontemplation, sgoms lam, bisilghaxu miir, und der Pfad der Vollendung, mfar lam, ecus-iur 
kurhksen miir oder auch mi slob lam (d. h. der Weg des „Nicht-Lernens**)» surulcaxu mur. 
Prof. Vasil jev nennt in Buddhismus I, S. 96, diese Wege den Vorrat anhaufenden (namlich 
an Tugenden, die bekannten „Tugendansammlungen'‘0» den der Akkomodation, den betrachtenden, 
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den (Hindernisse) beseltigenden und den endlichen oder den des Nicht-Lernens. 1097 ) Die 
Stelle ist nach Skizzen 293 angefiihrt, dock lafit sick mit den „elf“ llckten Regionen nickts 
anfangen, da wir in den buddhistiscken Listen von Zahlenkategorien nirgend die Ziffer „elf" 
finden. Es durfte dafiir „zehn‘* zu setzen sein, so dafi wir es also mit den bekannlen „zehn 
Regionen oder Staffeln ‘ zu tun haben, die ein Bodhisattva auf selnem Wege zur Vollkommenkeit 
zu durchlaufen kat, skr. dasabhumu tib. sa bcu. Lex. 1257, mong.jirban oron. Es sind die fol- 
genden, die Aquivalente In der iiblichen Reihenfolge: I. pramudita, rab tu dfia ba, masi bayas- 
xulan§-iu, die allfreudige (Region, was uberall zu erganzen ist), 2. vimala, dri ma med pa, kkir 
die makellose, 3* prabhakara, ^od byed pa, ^ei^ulukci, die Licht schaffcnclc, 4 ^ circismati, ^od 
ba can, ierel iharihakci, die Licht aussendende, 5. sudurjaya, sin tu spyah dka, masida 
bisil^haxui-a berke, die auSerordentlich schwer zu meistcrnde, 6. abhimuhii, mhon du ^ytir ba, ilelc 
boluhsan, die licht gewordene (Lex. 1257: salvation), 7 - duram^ama, rih du son ba, xola oduk- 
son, die weit fortgegangene, 8. acala, mi ^,yo ba, ixlh ^utiiluhci, die unbewegliche (nebenbci be- 
merkt auch der Name emer „furchtbaren Gottheit, von der es nock Abarten gibt ; bckannt sind aus 
Grunwedel, MytL, S. 164, 165, der „vierhandigc“, mi i,yo ba p^ya^ bzi pa, mong. durbcn iihar- 
tu [fehlt bei Grunwedel!] iilu helberikci [was dasselbe wie giitulukci bedeutet] und der drei- 
gesichtige und zehnarmige Krodhacala, tib. k^ro bo mi ^,yo ba. Lex. 17^^ mong, f^hurban nighur 
urban ^ar-tu] ayuUu iilii helberikci. Abb. Album, Nr. 219; er cntspricht dem japan. Fu-do, 
Japan. Pantheon, Heft IV, Bl. 7, Rucks.), 9- sadhumati, le&s pai bio gros, sain oyun, der gule 
Intellekt (Lex. righteousness) und 10, dharmame^ha, c^os kyi sprin, nom-un e^iilen, die Wolkc 
der Lehre, der Religion. — Siehe Lex. 1257 end de Harlez, Vocabulaire, S. 25, 26: Lcs 10 
(bhumi) degres de Tame (les 10 terrains), wo auch die Note den in unserm Text hinsichtlich der 
in Rede stehenden Phase der Gebetsiibung ausgesprochenen Gedanken entgcgenkommt und damit 
unsere Anschauung, dafi es sick urn zekn und nicht elf Regionen handle, stiitzt: Scion lcs sys- 
temes, ce sont les degres, les etats de Tame fidele poursuivant la perfection de la loi — ou bien 
dix residences des ames qui ont practique la loi ct sont plus ou moins elcvecs selon leurs merites. 
La joie est le premier effet de la fol (vgl. Proverbia Salomonis, Kap, 29, i8: vsomer iorah 
asrehu: und wer das Gesetz beobachtet, wird selig). Lcsnuages flgurent la plus haute perfection; 
les Bouddhas sont appeles Me^harajas, les rois des nuages.» (Letzterer Ausdruck tib. sprin gyi 
r^yal po, mong. e^ulen-u xa^han.) — Von den „Zchn Regionen** handelt im Kandschur die Da- 
sabhumi-dharam, tib. sa bcu pai ^zuns, Abt. rgyud, Bd. 23, BL 299 — 303, Beckh, Vcrzcichnis, 
S. 141. Bei Vasiljev III, S. 129, 159, ist auch ein Dasabhumi (sutra), sa bcu pa, erwahnt. 
— 1098 ) Dieser Begriff, auch der „vierseitige Weg** genannt, hat durchaus nicht unmittclbar 
irgend etwas mit dem morallschen Verhalten des Menschen zu tun, sondern ist nach Cybikov, 
L. R. II, S. 235, wo er tlbetisch als gru bzi lam bezeichnet wird, der Weg der auBcrstcn Vcrvoll- 
kommnung, unter einer Leitung, welche die Menschen in der buddhistiscken Lehre unterwcisl, 
indem sie die Tantras und Sutras so vereinigt, daft sie sick einersoits nicht widcrsprcchen, sondern 
vielmehr andererseits gegenseitig erganzen und fordern. So nach der tibetischen Erklarung. — 
1099 ) Skizzen 294. — 1100) Skr, sunyatd, tib. sion ba nid oder ye ^byams. Lex. S 5 ^> mong, 
xogjiosun (cinar), chin, h^duni (Couvreur), japan, hu und hara; „dieser Ausdruck hat in den 
Theorien der verschiedenen phllosophischen Schulen des indischen Buddhismus sehr viele Er- 
klarungen. Auf alle Falle gibt das Wort „Leere*‘ nicht den Begriff wieder, den die Buddhisten 
selbst haben wollten. Dem Sinne des Ausdrucks am nachsten kommend ist „Relativitat**, d. h. be- 
ziigliche, bedingte Existenz der Dinge, die jedes absolute, unabhangige Dasein verneint. Der Sinn 
dieses Gesetzes wird als MItte zwischen dem absoluten Sein und dem absoluten Nicht-Sein auf- 
gefaftt." — Baradijn in Zeitschrift fur Buddhismus, Jhrg. VIII, Heft 2, S, 235, Anm. 26, 
wo der Gedanke noch weiter entwickelt wird. — 1101 ) Diese Lehre ist ausgelegt im Madhyamiha- 
sdstra des Nagarjuna, seiner „Perlenschnur der kostbaren Mitte“, dbu ma rin po c^ei p^ren ba, 
Lex. 91 1, und im Madhyamikavatara, tib. dbu ma la ^jug pa, mong. dumdadu oroxu, dem „Ein- 
gehen in die Mitte**, einem Werk des beruhmten Candrakirti, in dem er in Kurze die Lehre der 
Prasangamadhyamikas, t^al ^iyur ba. Lex. 574. auslegt. Das MadhyamikaSystem wird heut- 
zutage in China unter recht entstellter Form noch in der Hsien schou tsung gepflegt (Hack- 
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mann, a. a. O., S. 33 * 34)» in Japan hatte es in friiheren Zeiten in der Sanron-Sekte, gewohnlich 
„Drei-Saslra-Schule“ genannt, seine Vertretung (Haas. Amida Buddha. S. 2). — 1102) Diese 
ubernaturlichen oder magischen Krafte heifien im Sanskrit siddhi, tib. dnos §rub, Lex. 359, mong. 
sidhi oder iibersetzt biituksen, chin, mono (Couvreur); es sind ihrer acht, die in Anm. 1 047 
aufgezahlt werden. — 1103 ) Siehe Kap. I, Anm. 4. — 1104 ) bar do oder bar me do. Lex. 
867, mong. dsaghuraiu, ein Zustand von kurzerer oder langerer Dauer, je nach der ethlschen 
Beschaffenheit des Verstorbenen, gewohnlich bis zu 49 Tagen anhaltend. Der Lamaismus rechnet 
bald mit fiinf, bald mit sechs verschiedenen Bardo-Zustanden, a. a. O. — 1105 ) In unserm „Ver- 
such einer lamaistischen Bibliographie** haben wir bisher annahernd 300 soldier einschlagigen 
Titel aufzeichnen konnen. — 1106 ) gsari Lex. 1306, 920. — 1107 ) Siehe S. 187 — 189. 
— 1108 ) Skizzen 306. — 1109 ) rab §sal, Skizzen 307, Lex. I168; der Ausdruck kommt in 
der von Schmidt, (Jrammatik der tibetischen Sprache, S. 2 1 6, 217, gegebenen Aufzahlung der 
Kategorien der tibetischen Literatur nicht vor, dagegen einigemal im Verzeichnis, wo er mit 
„Geschichte‘' iibersetzt ist; z. B. Nr. 44^ der kleinere Titel: Ihun grub bde c^en glin rab g$al, 
„Geschichte von Lhundub Detschenling“. — 1110 ) maH gegen oder masi gegegen. — 1111 ) bstod 
pa oder stod pa. Lex. 554. auch bstod gin, Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, 
S. 217, Nr. 25, ebendort 23: bstod ts^ogs, ..Sammlung von Lobgesangen mong. maktaghal, kalm. 
maktal. — 1112) A. a. O., einige Titel, z. B. rje btsun ^jam dpal dbyans la bstod pa dpyid kyi 
rgyal moi glu dbyans: Harmonischer Gesang der Konigin des Friihlings, zum Lobe des hoch- 
wiirdigen Manjusri. — 1113 ) skyabs. Lex. 98, skr. sarana, mong. Hegel; vgl. Anm. 1085. — 

1114 ) Skr. prarthana, tib. gsol ha ^dehs pa. Lex. 131$, mong. dsalbarixu, Suhsinniivum dsalb aril — 

1115 ) Skr. pranidhi, smon lam. Lex. 99^» mong. iriigel oder iriiger, halm, ybrol, japan, gwan 
(Haas, Amida Buddha. S. 39. Anm. 2: Verlangen, gnadiger Wille, Absicht, Vorsatz, Rat- 
schlufi, Gnadenbund, Testament, Biirgsehaft, Vcrsprechen, Schwur oder eidliche Zusage, Ver- 
heifiung usw.). — 1116 ) Skizzen 3^9 J die Buddhas selbst sind gemeinsam abgebildet in Myth., 
S. 9, wo auch die tibetischen und mongolischen Namen in Originallegenden gegeben werden. — 

1117 ) Pander, Pantheon, S. 46: „Ihr schrechliches Aussehen ist eine blofie Maske, die Furcht 
und Entsetzen unter den bosen, der Lehre felndlichen Damonen (bdud. Lex. 666, bfsan, a. a. O. 
1003, Vre, a. a. O. 697) verbreiten soli. Selbstverstandlich werden nur diese letzteren von ihnen 
verfolgt, gefangen und geschunden; der glaubigen Menschheit aber sind sie ein Segen.'* — 

1118 ) Diese Liste ist aus Skizzen 307, 308 libernommen; die tibetischen Namen sind an Hand 
des Lex. uberpriift und die Sanskritausdriicke, die a. a. O. in sieben Fallen fehlen, nach andem Quellen 
erstellt. Die Rechtschreibung der tibetischen Bezeichnungen ist folgende: l. nag po oder mgon 
po, 2. mgon dkar, 3. c^os rgyal, 4. lha mo, 5- rnam sras, 6. beg tse {bigtse lesen die Mongolen), 
7. ts^ans pa, 8. '^jigs byed pa, 9. rta mgrin. Die Ausdnicke unter 5 ^nd 6 sind deutsch kaum 
wiederzugeben ; in 5 bedeulet rnam: Stiick, verschieden. Art und Weise, Aspeht usw. (Lex. 75 ^)» 
sras — Sohn (a. a. O. 1288), 6 ist mangels aller Anhaltspunkte vorlaufig uniibersetzbar. Ober- 
haupt sind wir wegen dieser Gottheit, von Pozdnejev — in genauer Wiedergabe seiner Umschrif- 
tung — Bikeze genannt, auch noch in anderer Hinsicht im Zweifel: sie ist im Album, Nr. 254^ 
als mannlich dargestellt und tragt die Bezeichnung bektse (in zusammenhangendem Duktus), 
ebenso in Myth., S. 7L ^66, 167, 168 — siehe auch Pander, Pantheon, S. 97 — » wahrend es 
im Lex. 876 unter beg tse heifit: name of a goddess who when propitiated protects her 
devotees. Der mongolische Ausdruck fafit sie auch als weibliche Gottheit auf, daher auch unsere 
Ubersetzung aus dem Mongolischen, wo egeci stets die „jungere Schwester * bedoutet, wahrend 
degixu fur Altersabstufung bei Geschwistern beiderlei Geschlechts gebraucht wird. — AuBer dieser 
Neuner-Gruppe scheint der Lamaismus noch eine solche von dreizehn zu kennen, wie aus dem 
von SchmidtS-Bohtlingh, S. 4L unter Nr. 414 — 19, angefiihrten Titel eines „Gebcts an die 
dreizehn furchtbaren Gottheiten" hervorgeht: dpal rdo rje ^jigs byed lha bcu g$um mat dbah gi 
brgyud paih^a bshon bla brgyud gsol ^debs. An anderer Stelle (siehe unsern Text, Kap. XII, 
S. 265) ist sogar von ..einundzwanzig seligen furchtbaren Gottheiten" die Rede. — 

1119 ) Skizzen 282; auf diesen Umstand ist auch wohl zuruckzufuhren, da6 wir seine Dar- 
stellung auf den plastischen Butterbildern an diesem Feste finden. — 1120) Die tibetischen Aqui- 
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valente nach Bibl. Buddh. XXII, S. 42, 44 - bya r^yud. Lex. 881, spyod r^yud, Lex. 808, 
rnal ^byor r^yud. Lex. 7 ^ 3 - name of a class of writings about the different Tantrih postures of 
yoga, und rnal ^byor bla med rgyud. Lex. 7 ^ 3 * 9^1 • — 1121) r^yud k^afi, hicr in Kumbum der 
..Tempel der Mystik**, Nr. 18 der Karte. — 1122) Uns nur niongolisch bekannt nach 
Skizzen 17*. iiber-un beye-ber buyan kihsen, kiimun-iyer kil^ehsen il^hal ugei. — 1123 ) Tib. 
c^u gtor ma (nicht im Lex.), mong. usun balin oder haling, (= skr. hali), — 1124 ) Die also noch 
im bar do, Anm. 1 104, weilen. — 1125 ) Es gibt ihrer drei Klasscn: I. solche, denen sich bci der 
Aufnahme von Speise und Trank (sie heiBen chincsisch sehr bczeichnend Ngo kuei, Hungcr- 
geister) objektive — , 2. denen sich subjektive Hindemissc bieten, und 3. die, denen Speise und 
Trank selbst Hindernisse sind, d. h. die sich von Stinkstoffen nahren, Exkrcmente verzehren usw. 
Ihre Leiden sind im ,.Stufenweg zum Heil** als abschreckendes Beispiel anschaulich und ausfuhr- 
lich geschildert. — 1126 ) Skizzen 302. — 1127 ) Skr. safikha, tib. dun, Lex. 627, mong. lahai. 
Solch eine Hornmuschel findet sich ubrigens auch unter den Kultgegenstandcn der japanischen 
Buddhisten — Japan. Pantheon, Heft V, Bl. 13 Rucks. — , doch sind wir uber ihre Anwen- 
dung nicht unterrichtet. — 1128 ) Sie heifit in den mongolischen Klostern lata, wortlich: Leiter,. 
Treppe, entsprechend dem tib. fem skas. Lex. 588; vgl. auch Schmidt-Bohtlingk, Ver/cichnis, 
Nr. 401 : Iha^ pai smon lam t^em skas ma, ,.Die Treppe (Leiter) zum vorzuglichsten Wunsch- 
geber. ~ 1129 ) Tib. ^ar rna, Lex. 1 86: gong used in Tibet and China to call people to 
their work or lamas to religious service; die Mongolen haben das Wort zu xaranji^ha um- 
gewandelt, Skizzen 104. — 1130 ) ^lin bu, die Hirtenflote, Lex. 258, mong. bilki^ilr; dieses 
Instrument soli Atisa in den Kultus eingefuhrt haben. Ob die chinesischen Buddhisten es kennen, 
wissen wir nicht, dagegen haben es die Japaner — Japan. Pantheon, Heft V, BL 14 Vorders. 

— 1131 ) Die bereits S. 83, 123, 146 erwahnt sind; vgl. auch das kcnnzeichncnde Bild mil den 

beiden Lamen, die diese Riesenposaunen blascn, in The National Geographic Magazine, 
November 1928, Tafel II. — 1132 ) S. 195* 1133 ) Auch in Kumbum sind sie in dor Vorhalle 

einiger Tempel angebracht. Einen einschlagigen Text hat Pozdnejev in Skizzen 300, 30 1 
in russischer Ubersetzung gegeben. — 1134 ) Ober das Amt selbst siehc Kap. X, S. 216, 

— 1135 ) Ortliche Aussprache von die i,yoi, wortlich „Tugend-Dienst‘' (Lex. 26B, 1156); auch 

bei den Mongolen in der Form ieik. Die Aufgabe der Geik bestcht in der Sorge dafur, daB 
^ 11 ® Verfiigungen ihres nachsten Vorgesetzten, des Gebko, genau durchgefuhrt werden. Sic haben 
sich in erster Linie darum zu kiimmern, daft alle Vorbereitungen fiir die Gotlerdicnste in ilirem 
Tempel und auch fiir die Bewirtungen usw. rechtzeitig erfolgen. Ferncr vcrrcchnen sic auch die 
Ausgaben dafiir, buchen die Spenden dcr „Gabenherren** und Pilger und nehmen die Bestcll ungen 
von besonderen Gotterdiensten und Kulthandlungen entgegen, die auBerhalb dcs Klosters in den 
Familien der Laien abgehalten werden sollcn. In letztercr Hinsicht sind sie aber nicht nur dem 
Gebko, sondem auch noch dem Nirba gegeniiber verantwortlich (vgl. auch Skizzen *59). Es 
sind meist jungere Leute; boy or youth attending upon a monk and who works with a 

view himself to enter the holy order. When he has passed the prescribed examinations for admis- 
sion, he gets the position of a die izon (Lex. 273). Letzterer ist ein junger Studlosus, dor 
^ter der Leitung eines die rian (wortlich „Tugend-Garantie*\ a. a. O. 269) Icbt, welcher fiir 
&zlehung, Eifer und Moral seines Schiitzlings einsteht (a. a. O. 273). — 1136 ) Tib. skyabs 
'^iroi luis. Lex. 98, 1215; mong. iieiel yabuihulxui-in yosun, Skizzen 311, — 1137 ) Nicht 
zu verweehsein mit dem in Anm. 1097 gegebenen „zehn Regionen**, sondern die vier Himmelsrich- 
tungen, die vier zwischen ihnen liegenden Mittelpunkte, der Zenit und Nadir, tib. p^yois bcu, 
Lex. 841 mong. arban dsiik; vgl. Edelsteinmine, S. 73: auf einmal erblickte or die Buddhas 
aller zehn Weltgegenden personlich. — 1138 ) Dieser Passus kehrt mit geringfugigen Anderungen 
1 ? vielen lamaistischen Schriften wieder; vgl. z. B. bei Huth, Inschriften von Tsaghan 
Baisin, S. 47 : ,»M6gen alle Wesen von Freud und Freudenquell erfiillt werden! Mogen alle 
Wesen von Leid und Leidenquell geschieden werden! Mogen alle Wesen, ohne Leid, von Freuden 
erf ullt, von Freude nicht geschieden werden! Mogen alle Wesen, von Begierde, Lust und Un- 
testandigkeit geschieden, in Seelenruhe verharrenT* — Im mongolischen Text, a. a. O., S. 35^ 
Zeilen 55—62: „xamuk amitm jirihalani kiiet, prihalan^un siliaihan-dur teiulder (im Text 
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{ehlerhtfl boltuthai, xaitmk omita dsobalmg bigel dsobalmg-m ,*“fr 

“ t;«1S .J»» eJle- dMng dgei 

fcbilds. auch samera. tib. ri rab Mn po. Lex. 1177. 

1145) Jeder Bodhisattva predigt. bevor er als Buddha a^ die Lex 

u* ^ \ ^ i 11461 Ant unserer Erde. — 1147) Die bodhi ist tib. byan c no, i^ex. 

Srbi- pSd, i ii »d d”T«i wshed o.. »<1 - peri«t«l. »11 •'«■”- 

S*? XXifsV L.bU SfriiasTe SibWe, pasim. - ^49) Erm»m wlr 
L dli^dali’ n.cb UddhWsch-l.m,ijlisAar A«H« 

®U<; “p^seids M™A.e Blatl vo„ 26 X 9 » GrdBa be. ,a W Ze,l» aut der Sede.^ 

>“a • f sTi'^* Vf"" L 

iirV\ 1% lOQ - 11581 Sklzzen 327. - 1159) A. a. O. 329- .-^ 1*60) Genau rnom 
srus^lk^Tuiirauana^’Von ihm heiftt es in einem auch von Pozdnejev *" )’ 

litemtur Stamme. 1“ (mehr nicht erschienen). St. Petersburg 1880 (346 S.). 

S 215, 216, veroffentlichten Liede: 

..Auf majestatisch-rotem Felsen. ..coh 

Auf blutrotlichem Rosse. ^ 

Mit den Heerscharen von zehntausend Damonen tiimen alhin tnlkigesn-iei 
(Steht) mit rolem Panzer Vaisravana." nla^han beizi-tei jtmsarani,. 

1161) Dee Au»J»ck ,..it dm G-eh..™- be„g au 

zunehmen: es konnten in Frage kommen die Gestalten des Albums .,, 3. /pama- 

(*r. MerM). 164. gteeg for mem rgjei "■|/G5».?»9g>eA 'Bq. jj. 

Kr™ dit PfaLkS “■ d 1 Di;isLTil“ at Leie. ja »dem jede .^Uebe Car- 

IS .b;* ddaAw „d a^a. 

97?^mong toli; der Ausdruck begegnet haufig in Buchertiteln. besonders 

Sp^WTdes Buch“ bezeichnet werdel - 1171) k^rus ras. Lex. 174. mong. uhyal-un alctihar 

oder arcighal. 
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Anmerkungen zu Kapitel XIIL 

1172) Wir haben hier in erster Linie die gricchisch-orlhodoxe Kirclie mil ihren vcrscliie- 
denen nationalen Verzweigungen hex den Russen,^ Rulhenen, Karpathorussen, Serben, Bulg.yen 
und Rumanen im Auge. So glbt es dort ganz bestimmte Tage, an denen nuin mil dem Austreiben 
des Viehes auf die Weide (23. April alien Slils) und vvieder mil dcr Stall futtcrung beginnt 
(l. Oktober). Vom 6 . August an darf frisches Obst, vom 15. des glcichen Monats neucr Kohl 
und ahnliches, spat reifendes Gemiise genossen werden. Ain 8. September wircl das Saatkorn 
fiir die Herbstbestellung geweiht. Solcher Tagc, die aber niclit in alien orthodoxen Landcskirchen 
besonders ausgezeicbnet sind, gibt es noch mchrere, jcdoch ist jeder dcr fraglichen Vorgangc in 
Acker- und Gartenbau. in Weidewirtschaft, Bicncnzucht usw. mil ciner besonderen Wcilichand- 
lung durch den Priester verbunden, die jc nach MaUgabc dor Umstandc manchmal in dcr Kirche, 
meist aber aufierhalb vollzogen wird. So finden wir in den kirchlichcn Agenden, gricck Eucho- 
loiion, slaw. Trebnik, feststehende Formeln fur folgendc Gclcgenhciten : Einsegnung cincr Vich- 
hurde, desgleichen einer Viehherdo, Weihe von „Milch, Butter und Kase*\ von Bienenstocken 
(in der russischen Kirchc war damit stets noch cin bcsondcres Offlzium dor heiligen Zosima 
und Savvatij verbunden, die dort als besondere Schutzheilige dcr Imkerci gel ten), von ncuem 
Honig, Weihe der frischbestcllten Felder, Einpflanzen jungcr Baumo, Segnung von Weintrauben, 
Obst und frischem Gemiise, von Hafer usw. — vgl, die vollen slawlschcn Toxic in „Euc/io- 
logion ili (oder) Trebnih'\ Lemberg 1873 (gricchisch-unierte Ausgabe), einige davon in dcutscher 
Obersetzung (orthodoxe Ausgabe) in: von Maltzew, mag. thcol. (scinerzclt als Props! an dcr 
Kircbe der ehemaligen Kaiserlich Russischen Botschaft in Berlin), MBltt-. Dank- und Weihe- 
gottesdienste der ortbodox-kathollschen Kirche des Morgcnlandes*\ Berlin 1897. — (Nicht ohne 
Interesse diirfte es sein, da6 der russische Prof. Karsavin den Widerstand dcr Baucrnl)Cvolke- 
rung seiner Heimat [und in Rumanien] gegen die Einfuhrung des neuen, abondlandlschcn Kalcndors 
psychologisch und praktisch in der Verwirrung begriindet sicht, die unter dem cinfachen Volk 
angerichtet wird durch die Verlegung dcr Gcdachtnistage dor HeiUgen, an die sich doch, wie 
wir gesehen, Beglnn und Ende der einen oder andern Arbeit in der Landwirtschaft usw. knupfen.) 
Diese Ausfiihrungen treffen nach den Feststcllungen im Rituale Romanum auch auf die romisch- 
kathollsche Kirche zu. Die Beachtung solcher Vorgangc entspringt dcr transzendentalcn AuL 
fassung des Lebens in seiner Gesamtheit. — 1173) Im Qiddm, dem synagogalcn und huuslichon 
Weihespruch am Sabbatvorabend iiber einem Becher Wein wird Gott fiir die Gabe des Wein- 
stocks gepriesen; im weiteren Verlauf des Textes ist der Sabbat Erinnerungstag an die Welt- 
schopfung und zugleich an den Auszug aus Agypten. — Die judischen Ostern sind nicht nur 
Uberschreitungsfest (vgl. 2, Mos. 12, 13). sondem direkt auch „FruhlIngsfest‘* (chai ha^abibh 
— 4. Mos. 28, 16); das Wochenfest, das Vorbild unserer Pfingsten, ist geschichtlich Feier der 
Gesetzgebung am Sinai (Zeit unserer Gesetzgebung — z*man maim idraihem — nicht biblisch), 
aber auch „Erntefest*‘^/c)iag haqqagir) und „Tag der Erstlinge ‘ (;om habbikhurim, 4* Mos. 28, 26); 
das Hiittenfest (suhhqib) soil die Erinnerung an das Wohnen der Israeliten in der Wiistc wach 
halten, heifit aber** au- 4 , biblisch, „Einsammlungsf6st“ ( chag ha^astph}, Bezeichnend ist, 
dafi in cjer.hauslichen Feier der jiidischen Ostern, abgesehen von den ungesauerten Broten, girl-* 
nerjsche Enzeugnisse, wie Bitterkraut, Petersilie und ein Gemisch aus Apfelmus, Niissen und 
Mandein, mit Zimmt bestreut, genossen werden, wahrend beim Hiittenfest gleichfalls Pflan- 
zenteile, ein Palmzweig (lUlabh), ein Paradiesapfel Ceihroi), Myrthen und Bachwcldcn kul- 
tische Verwendung finden. Aufierdem hat das Judentum noch einen besonderen, biblisch nicht 
begriindeten, auf den 15* S'wat (der Tag bewegt sichum unsem l- Februar mit einem Unterschied 
von etwa lo Tagen nach vorwarts oder riick warts) festgelegten, sog. freudigen Gedenktag, ge- 
widmet der „Feier des Wiedererwachens des Pflanzenlebens**. — 1174) dm bzaUf 
Lex. 632 und 1 109; die Zusammensetzung nicht im Lex., sie findet sich nur Skizzen 276, wo 
auch der mongolische Ausdruck sain ediir, wortlich „guter Tag“, steht. — 1175) dbyar gnas. 
Lex. 914, Skizzen 285; mong. d$un-u orosih skr, varsika, — 1176) dbyar mc^od^ Lex. 914 
und 438 i mong. dsun-u tahil — 1177) h^a$ len siehe Lex. 144 sub k^as blahs; fur den ganzen 
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Ausdruck vgl. Pal. 288, 304. — 1178 ) Pal., a. a. O. — 1179 ) Skizzen 285 — 287. — 1180 ) Eins 
der altesten Werke der buddhistischen Literatur (Anm. 3 !), das in verschiedenen Bearbeltungen 
und Ausgaben auf uns gekommen ist. Im Pali: patimokkhasutta, tib. so sor t^ar pai mdo (Sam- 
bhala, 103, Lex. 1283: das Sutra der Befreiung, der Kodex fiir die Moral und die Monchs- 
disziplin, 250 [in andern Redaktionen 253] Regein fiir den Klerus enthaltend), mong. aya§ha 
takimlik-un sur^hal: „Lehrbuch des Opferschalenmannes** (vgl. Kap. X, Anm. 823. Das Sutra ist 
u. a. aus dem Pali iibersetzt von Rhys Davids und Oldenberg in den „Sacred Books of the 
East**, Bd. XIII; eine russische Dbersetzung, gleichfalls nach dem Pali, veranstaltete Minajev, 
nach dem Mongolischen — A. M. Pozdnejev in Skizzen 349 — 37^, wo auch auf die haufigen 
Verschiedenheiten gegenuber der Vorlage von Minajev hingewiesen 1st. Das Pratlmoksa- 
sutra „wird allmonatlich mlndestens einmal bei der pflichtmafilgen Beichtfeier am Abend des 
Vollmondtages in den buddhistischen Klostern verlesen* (Olcott, 263). Im Lamaismus blldet 
es aufierdem die Grundlage fiir die am IS- und 3^- jeden Monats slch wiederholenden Versamm- 
lungen der Vollmonche (d^e slon) und Getsiil. Diese Zusammenkunfte sind aber welter nichts 
als die von Olcott erwahnten Belchtfeiern, nur im lamalstischen Rahmen. Sie wurden friihcr 
als „reuiges Bekenntnis der Siinden* bezeichnet (Skizzen 347). heute helften sie Ssodschongwa 
(g 50 shyofi ba. Lex. 1313), dem ein mong. sanwari selhin dsasaxu, d. h. „Zeremonle der Wie- 
derherstellung der Geliibde**, sachllch entspricht; Skizzen 347* — 1181 ) Im Pali: SavattM, tib. 
mhan yod. Lex. 495. und irrtiimllch nan yod; die beiden Bestandlelle des letzteren Ausdrucks 
sind nan: „h 6 ren*‘ (Lex. 47 S) und yod: „es lst“ (Lex. 1147); daraus haben die Mongolen ein 
wortwortliches sonosxui-a bui gemacht, worauf schon Schmidt in seiner Grammatik der mon- 
golischen Sprache, I37» FuBnote. hingewiesen, ohne Indes die tlbelische Zwlschcnstufe vom Alt- 
indischen auf das Mongolische zu beriihren. Schmidt selbst hat a. a. O., S. 1 29, die ver- 
stiimmelte mongolische Umschrlftung sirabasun. — 1182 ) So nach Skizzen 277; bei Vasil jcv, 
III, 42, und Griinwedel, Myth., 238- Prasenajit = Pall: Pasenadi; tib. ^sal r^yal (Lex. 13^51 
dort nebenbei gesagt: er 1st mlt Buddha am gleichen Tage geboren): „der llchte Siegrciche" (oder 
„Herrscher“), dem auch der mongolische Ausdruck gegen oder todorxai ilaghuksan (bzw. xaghan) 
entspricht. — 1183 ) Das Wort, neben dem auch tirthaka und tirthakara vorkommt, bedeutet ur- 
sprunglich (nach Benfey, Th., A Sanskrit-Engllsh Dictionary usw., London 1866, S. 365/366), 
„elnen Pilger an den helligen Orten (tirtha)» einen Brahmanen oder brahmanischen Asketen** (tib. 
bram ze. Lex. 896; mong. biraman)- Dem Begriff des Pilgers entspricht auch der andere tibc- 
tische Ausdruck Mutegba, mu stegs pa. Lex. 9^7. a. a. O. auch mu stegs can, das in der Bc- 
deutung als ,,Gegner des Buddhismus** mongolisch durch burughu nomtu wiedergegeben wird. 
Letzteres heifit: der mit einem falschen Gesetz, der Haretiker, Sektierer, Schlsmatiker, der 
Heterodoxe, ungeblldet, ungeschliffen, Barbare (nahestehend dem tib. kla hlo. Lex. 43; vgl. 
Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, 209, als Bezeichnung fiir die Mohammedaner, 
chin. Hui-Hui; vergleiche auch den Titel des Buches: Fllchner, Hul-Hui, Asiens Islamkiimpfc, 
Berlin-Schoneberg 1928), ferner: Grobian, Flegel. Bel den Mongolen wird auch sehr haufig 
ters gebraucht, das vom pers. tdrsa: ..Christ**, kommt (siehe: von Lc Coq, Kurze Einfiihrung 
in die uigurische Schriftsprache in MSOS zu Berlin, XXII, Westas. Studien, S. 95 S German, 
Die Kirche der Thomaschristen, Giitersloh 1877). Im Zusammenhang hlermit mag auch erwahnt 
werden, daft im russischen Volksmunde der Ausdruck ereiik (Haretiker) haufig als Schimpf- 
wort gebraucht wird; dazu vgl. man noch bei den Russen „nevezda‘' (wortlich: ein Nicht-Wissen- 
der) zur Bezeichnung von ..ungebildet, ungeschliffen**, sowie bei den ostcuropalschen Juden ^Am- 
hadreg (von ihnen ^am hooreg gesprochen). was genau genommen „Volk der Erde** bedeutet und 
einen Menschen bezeichnet, der religios ungebildet ist und von talmudischem Wissen keine Ahnung 
hat. — 1184 ) Vgl. die in Kap. X, Anm. 941, angefiihrto Schrift, die sich ausschliefillch mlt 
diesem Thema beschaftigt; sie gibt auch eine Aufzahlung der Versenkungsstufen in Mongolisch mit 
teilweiser Sanskritrekonstruktion und deutscher Ubersetzung. — Dhyana, im Pali: jhdna, tib. 
bsam gian (Lex. I3I7)» chin, chen (Wieger, Bouddhisme chinois, Bd. I, S. 107), japan, zen, 
mong. diyan oder, iibersetzt, nutada sanaxu, wortlich: ..unentwegtes Nachdenken**, ist Betrach- 
tung, tiefes Sinnen, Meditation, Kontemplation, und als Ergebnis dieser Betatigungen die Ver- 



- Z„ »»: HeiUr Di= 

Kirche im allgemjnen 

Ti>»rJss:iu:K 

S 178 Anm 28 — U93) dsula-in xural, tih. siron mat ts o^s; Lampcn-Mon&t.\xb.si,ron nr i 

hauptsacUichsten Nahrungsmittel der Nomaden bUden mit emcm i. e. 

Ihr^em”roTtWilw/t^^ W™ (was woW selbstverstandlich f ^gXr Jnd 

arz'“ Jii?* 

1196'> Verzeichnis S. 43. Nr. 419: rgya/ ha htson ¥a pa c en po la siod me od bul bat c 
! LL -• J o lU;/ — llQT'i Pozdneiev Kalmiikischc Chrcstomathie, S. 172 : oktor^hoi-luiha 
mit-al - 1198) .Life among the Lamas of Choni." Describing the Mysteo' 
pTays and Butter Festival in the Monastery of an Almost Unknown 

Kalsu Province, China, in ..The National Geographic Magazine . ^ ' ^^ridc bi 

Die Arbeit ist beachtenswert wegen der schonen Illustrationen, inhalllich abcr n cht geradc DC 
dJZ?D.Scho“Xcion\(.oWB.,.dij») ..almost ™k„oW' wSm ‘‘"“kS 
nicht bekaopten. Im Gesantril isl das Klosler '*“> ?‘;“4 ,1 

schur- und Tandschur-Ausgaben bekannt gewesen; siehe auch Schmidt-Bobtlingk. yGr^Clcn 
nis Nr 266—272. Der Aufsatz von Rock ist auszugsweise ubergegangen auch mit einem 
tSi der Bilder - in ..The Illustrated London News". 1 929.^ September. - 1199) Aus den 
Rdsen in Ostsibirien. d^r Mongolei. Tibet und China." mne Sammlung von Abhandlungen von 

A V Potanina (der Gemahlin des beruhmten russischenPorschungsreisendenGmgonjN. Po- 
tanin) £kau i895. russisch. II und 296; die angegebe,^ Such im“^ 

Tibet" wo auch irrtumlich gesagt 1st, ..Tschoba bedeute ..Blume . 1200 ) Auch im Le. . 4.7 

ist in m¥od pa das d unterstrichen. zum Zeichen. daS cs im Dialckt 

der Mundart von Amdo, die uns stets gegenwartig war, bleibt dor Laut horb< . ) 

lAa m¥od pa; so in Palomnik, S. 37. 198. I9?. >■!! L«\395: ^o /no mo od pa, mit der br- 
klarung; the religious service that is observed on the fifteenth of tlw first Tibetan month (F^ 
ary-March) at Lhasa when the Kinkhording, the grand temple of Buddha, is illuminated. Nach 
sThmrd7 Grammatik der tibetischen Sprache, S. 86. ist bco, zehn. in den Zahlen 15 (urn die cs 
Sch ja hier handelt) und :8, ..jetzt allgemein gebrauchlich statt 

und bcu briyad“. - 1202) Siehe das Anm 1 199 genannte Werk a. a. O. - 1203) Palomnik, 
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S. 198: „ Abends wurden die in den lamaistischen Klostern iiblichen ,Opferdarbringungen des 
Fiinfzehnten* veranstaltet/* In dem Buche von Sir Charles Bell, Tibet einst und jetzt, Leipzig 
1925. findct sich bei S. 224 ein Tafelbild mit folgender Unterschrift: „Das Butterfest oder die 
Opfer des Funfzehnten/' Die „Opfer‘* stellen Gottheiten und heilige Sinnbilder dar, sie sind 
gegen 14 Meter hoch und bestehen aus Butter auf einem Geriist aus Holz und Leder/* — 
1204 ) Palomnik, S, 37 fur Kumbum, S. I98» ^99 fur Lhassa. — 1205 ) zla ba dhafi po. 
Lex. 1099, 906. — 1206 ) Wie z. B. im Lalitavistara, tib. ^p^ags pa r^ya c^er rol pa zes bya 
ba pa c^en poi mdo, im Kandschur, Abteilung mdfo, Bd. 2, Bl. I — 288; vgl. ferner Schiefner, 
Fine tibetische Lebensbeschreibung Cakyamunis in „Memoires des savants etrangers“, St. Peters- 
burg 1849, tome VI, S. 231 — 333 1 zahlreich sind auch die mongolischen Lebcnsbeschreibungen 
des Buddha, darunter eine in 24 Biichern, eine Ubersetzung des chinesischen Shih-hia-mii-ni Fu 
yiian-liu kin§, die noch 1871 in Peking in einem prachtvollen Neudruck aufgelegt worden 1st, 
siehe Laufer, Skizze der mongolischen Literatur, S. 23 1 und a. a. O. Anm. 3. Fiin die chine- 
sichen Biographien Buddhas ist zu vergleichen: Dr. Leon Wieger, S. J., Bouddhisme, Tome II; 
Les Vies chinoises du Buddha, Hien-hien I9I3» 4S3 S., von denen die Seiten l — 277 den chine- 
sischen Text einer Vita, zusammengcstellt von dem Monch Pao-tch*^eng, mit franzosischer Ober- 
setzung, und die Seiten bis 424 Wiedergaben von chinesischen Darstellungen zu den einzelnen Er- 
zahlungen enthaltcn. Das Buch ist eine wertvolle Erganzung bzw. Gegenstuck zu dem Werke 
von Waldschmidt. — 1207 ) Ihre Sammelbezeichnung lautet tib. mu ste^s can ^yi ston pa drug. 
Lex. 967, mong. tirtika-nar-un (oder auch ters-iit-iin) jirghughan bakU; ihre Namen sind im ein- 
zelnen im Sanskrit nach Eitel, Handbook of Chinese Buddhism, Hongkong 1833, S. I77» tibetisch 
nach Lex, 9^7 folgende: I. Parana Kasyapa, ^gro ba skyofi gi bu rdsogs byed ^od srufi, 2. Mas- 
harin, gnag lhas kyi bu kun tu rgyu, 3. Safijajin (Vasil jev III, S. 63: Samjaya) smra ^dod kyi 
bu mot bu yah dag rgyal ba can, 4- Ajita Kesakambala, mi ^p^am skrai la ba can, 5* Kakuda 
Katyayana, ha tai bu nog can, und 6. Nirgrantha, ghen bu goer bu (vgl. Vasiljev III, S. I34)» 

— 1208 ) Fiir das Folgende und die in den dazu gehorigen Anmcrkungen gegcbenen Namen vgl. 
auch Griinwedel, Ubersicht der Sammlung lamaistischer Kultgegenstande des Fiirsten E. E. 
Uchtomskij, 2 Hefte, St. Petersburg 1905, russisch, ein aufierordentlich wertvolles Buch, das 
in vieler Beziehung erst den Schliissel zu seiner „MylhologIe*‘ bildet. • 1 209 ) gsal rgyal, mong. 
gegen ilaghuksan. — 1210) Oder Udyana; Lex. 135^: ,0 rgyan, in dor von I. J. Schmidt ver- 
offentlichten Ausgabe des mdsahs blun (Lex. 1049, 9^2), die auch fur einigc der folgendcn 
Namen andere Lesarten anfiihrt, hellSt das Land U tray ana. — Der mdsahs blun geht auf eine 
chinesische Quelle, das Hien-yii-hing, vom Jahre 445 n. Chr. zuruck (F. W. K. Muller, 
Uigurica III, S. 3); die tibetische Ubersetzung findct sich im Kandschur, mdo, Bd. 30, Bl. 165 
bis 365; Beckh, S. 67: '^dsahs blun zes bya bai mdo, „dcr Weise und der Tor Sutra** (auf die 
von Beckh beanstandete Schreibart ^dsahs ist schon im Lex. 1 049 hingewiesen worden); die 
mongolische Bearbeitung, nicht Ubersetzung (siehe Laufer, Skizze dor mongolischen Literatur, 
S. 223), irdgt den Titel iiliger-iin dalai, .,das Mecr der Gleichnissc**, oder auch medege-iei 
medege ugei-yi ilghakei, „der Unterscheider des Wissenden und Unwissenden** (Schmidt, 
Grammatik der tibetischen Sprache, S. XII) und enthalt, abgesehen von einer breitcren und 
freieren Darstellungsart (Laufer, a. a. O.), 5 ^ Kapitel gegenuber 5^ der tibetischen Ausgabe. 

— 1211) Weder in den tibetischen noch in den mongolischen Worterbuchern festzustellen; der 
mdsahs blun hat sun cih la, was gleichfalls im Lex. fehlt. •— 1212) Grunwedel, Ubersicht 
usw, I, S. 127. — 1213 ) Isvara, „der Spender**, is^ahs pas byin. Lex. 1022, daher auch im Mong. 
esrua nkkukei, dasselbe wie Brahmadatfa, wie er auch in „ Ubersicht** genannt wird. — 1214 ) Lic- 
chavi, li tsi$*^a hi. Lex. 1213: li tsa byi: name of a noble family of Magadha in Vaisali etc. to 
which the Tibetan kings traced their origin. In ..Ubersicht** noch dra ma: nobility, was eigens 
auf die Licchavis angewendet wird. Lex. 647. — 1215 ) Ganz allgemein die Bezeichnung fur 
jeden weltHchen Herrscher, wortlich ..dor Raddreher**, tib. ^k^or los sgyur ha, mongolisch ent- 
weder Umschriftung des Sanskrit als cakra warti oder iibersetzt kurdiin-iyer orcighulukci — 
nach Kovalevskij, S. 21 12. — 1216 ) Tib. brgya byin, ho si ha oder kou si ga, mong. xor- 
musta tengri. — 1217 ) p^yag na rdo rje, p^yag rdor, mong. badsarbani, wacir barihei. — 
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1218 ) Dasselbe wie Brahma, ts’^ahs pa. — 1219 ) Siehe Anm. Il8l; mongolisch noch nach 
Kovalevskij, S. 1522; UraivasH, srawasti, sirawasun. — 1220) In „Ubersicht , a. a. O. „vier 
Herrscher der Geister = lokapala". tib. rten skyon. — 1221 ) Oder Anathapindika. tib. 
m^on med zas sbyin. Lex. 286, mong. ite^el ide^en „der ohne Schulz Dastehendc, 

welcher Speise als Almosen darreicht**; bei den Kalmuken heifit er aufierdem noch ite^el u^ei-dii 
dfe/igo (oder ide) o^ohci, »der den Schutzlosen Almosen (oder Speise) gibt Skizzen 279, 
Anm. I. — 1222 ) Im mdsans hlun: cindai, das sich aber nicht wciter feststellcn lafit. ~ 
1223 ) Siehe Anm. 1211. — 1224 )Siehe Anm. 1210. — 1225 ) Nach „Obersicht“, S. 128, dcr 
Konig Bimbasara, tib. izu^s can shin po. Lex. 1106; das Tibetische kommt mongolisch tran- 
skribiert als suhcan sin^bo, gesprochen suktschan schinibo, und in zwei Ubersctzungen vor: eok- 
cas-un jfrufeen, „das Herz der Anhaufungen“, und dursii-tu jiruken, „das Herz mil dcr Gestalt", 
letzteres nach Skizzen 280, Anm. i, nur bei den Kalmuken; Grunwedel spricht dann noch 
von einer Rekonstruktion in „prachtiges Sanskrit (Obersicht, a. a. O., Anm. 1), Gu^a ^arbi, 
die aber nur auf einem Schreibfehler beruhen kann; Pozdnejev setzt dafiir Roba ^arbi, modi- 
fiziert aus Rupa^arbha, was eben auch dem mong. diirsu-tu jiriiken (tib. etwa ts^ugs shin po) ent- 
spricht. — 1226 ) Skr. arhai, tib. d^ra hcom pa. Lex. 277, mong. dain-i daruksan; im librigcn 
siehe Anm. 834. — 1227 ) Pozdnejev nennt sic Skizzen 281 mong. ghurban san$ar-un edsen, 
einem tib. ^k^or bai bda^ ^sum entsprechend, das sich aber nicht feststellcn laSt. — 1228 ) Tib. 
§sin rjei r^yal po, entsprechend c^os kyi r^yal po, Lex. 1248 untcr den Synonymata von 0 in 
rje; mong. dserlik xaihan, kalm. erlik xan. — 1229 ) Es liegt uns hier nur der mongolische Aus- 
druck siilde ten^ri, Skizzen 281, vor; nach der glcichen Quelle, S. mu6 cs sich um mchrere 
Gottheiten mit dieser Sammelbezeichnung handeln; sulde ist nach Bimbajev, Mongolisch-Rus- 
sisches Worterbuch, S. 134: das Lebensschicksal, weiterhin: Gliick, aber auch: Kraft, Gnade, 
Anzeichen, nach Pozdnejev, Kalmukisch-Russisches Worterbuch, S, 1 60, auch noch ^Talisman 
des Glucks': xdiran beyen mini siilde aldarazi = „verlorcn ist der Talisman dcs Glucks mcincs 
bedauernswerten Ich" (a. a. O.); mit sulde hangt zusammen: suljikii, verknupfen, vcrflcchtcn, vor- 
wickeln, bestehen doch auch die Amulette der Lamaisten aus verschiedenfarbigen Faden, die in 
der einen oder andern Art, je nach der Bestimmung des Talismans, auf einc kleine Pappschcil)e 
mit Dharams aufgewickelt sind. — 1230 ) Lex. 1333,. Bibl. Buddh. XXn, S. 2. - 

1231 ) Die angegebene Aussprache ist mongolisch; bei Bimbajev, Mongolisch -Russisches 
Worterbuch, S. 150: Fahnchen mit Gebeten, aber auch „Gebctsritus auf den Bergen" (bei dcr 
Verehrung eines Obo); (im Kalmukischen Worterbuch von Pozdnejev, S. 213 ; darca/^, Papier- 
schlange); tib. dar /cog. Lex. 620; a flag-staff about lo or 12 feet high (with inscribed flag) 
fixed on house-tops, piles of stone, or on votive cairns. — • 1 232 ) Oder mit dcr vollcn Bezelch- 
nung Siiatapatra aparajita, tib. gdugs dkar can ma (Myth., S. Abb. 95)» niong- ca^han mkur- 
tii. — 1233 ) Schon mehrfach erwahnt, bla mai mc^od pa, mong. blamaAn iokih 1234 ) dmigs 
brtse ma, mong. mi^dsem und meidsem, Bimbajev, a. a. O., S. 1 12, 113, kalm. mekeem, Poz- 
dnejev, Kalmukisch-Russisches Worterbuch, S. 233, wo ein beachtenswertes Sprlchwort angefiihrt 
ist: mani mekeem ungsixnla keleni oiider xurahsan buy an = wenn man Mani und Migdsema rezi- 
tiert, so ist das ein Tugendverdienst, mit der Zunge (aber nicht mit dem Geiste, dem Herzen) 
erworben. — 1235 ) Die DokUi oder tib. drag gsed, die oben, S.250, aufgezahlt sind. — 1236 ) Um 
einem Widerspruch in dieser Bezeichnung des Mahakala, des „Gro6en Schwarzen", nag c^en 
po, aus dem Wege zu gehen, gebrauchen die Tibeter in diesem Falle seinen andern, allgemclncn 
Titel als „Beschutzer", mgon po. Lex. 286, mit dem Eigenschaftswort dkar, so dafi m^on dkar 
po entsteht (nicht im Lex.; siehe Album. Nr. 229: mgon dkar yid bzin nor bu)\ die Mongolen 
behalten das Sanskritwort bei und schreiben ca^han makakala, Er wird mit einem Kopfe und 
sechs Handen dargestellt und steht auf zwei Wesen mit Elef antenkopfen. In einer dcr rcchten Hande 
halt er vor der Brust das stilisierte „Augenopfer", das Kuftin (Kurze Ubersicht des Pantheons 
des ndrdlichen Buddhismus usw., S. 60) als Darstellung des Wunschedel steins ( cintamani) an- 
gesehen hat, wozu vielleicht der Ausdruck nor bu in der Bezeichnung der Modifikation Album 
229 die Veranlassung gegeben hat. —• 1237 ) Tib. rta mgrin, gesprochen Tamdin, Lex. 53 ^* 
mong. morin eiesikdu; auch das chinesische Pantheon hat eine ahnlichc Gotthelt, den Ma*Wani 
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(Pokotilov, Wu t^ai schan usw.. S. io8), und im japanischen, Heft II. Bl. I2, Rucks., ist eine 
Oot^eit abgebildet die als ..pferdekdpfige Kwan-yin (Avalokitehpara) bezeidbnet wird (siehe auch 
Bato-Kwannon, Ethnologisches Notizblatt, Bd. II, Heft 2. S. 47, Nr. 31b). — 1238 ) P, Ger- 
billon, S. J., lafit sich in Du Halde, Description geographique, bislorique, chronologique, poli- 
tique et physique de I empire de la Chine, Bd. IV, S. 46, iiber die Frommigkeit der Chalcha also 
aus: «lls sont fort devots dans leur fausse secte, et presque tous portent des chapelets au col, 
sur lesquels ils recitent leurs prieres. S'ils avoient embrasse la vraie religion, je crois qu*ils 
^roient de fervents chrctiens: quoique pourtant, a dire vrai, ils sont tellement ent^es de leurs 
Lam^^ et de leurs erreurs, qu il y a peu d apparence qu on put les convertir a la f oi, a moins 
que Dieu ne fit un de ces miracles de la grace, par lesquels sa main toute puissante sgait changer 
les pierres en enfans d Abraham. II ny a guerres de prince Mongou qui n’ait quelque pagode 
dans ses Etats, quoiqu'il n y ait pas une seule maison.» — Ober die hier angedeuteten Schwierig- 
keiten und Aussichten der christlichen Missionstatigkeit unter den Eamaisten siehe auchi 
Unkrig, Katholische Mission im Urteil eines russischen Gelehrten, in „Sonntagsbeilage der 
Aupburger Postzeitung ‘ vom 5. Juni 1926, Nr. 22. — Ahnlich, wie P. Gerbillon, auSem 
sich auch die Lazaristen-Patres Hue und Gabet iiber die lamaistische Frommigkeit (Souvenirs 
< dans la Tartarie, Bd. I, S. 4^) nnd der russische Forscher Przevalskij. — 
Bibl. Buddh. XXII, S. 09 und 05, 1240 ) Der tibetische Titel tautet: ^dan sa c^en 

po sku bum byams pa glin (worin wir auch einnial den Titel dieses Buches, „Kumbum Dschamba 
Eing , in einem amtlichen Dokument lamaistischer Kirchengeschichte vor uns haben !) gi 
&dan robs $u iig ^p^ren ba, der Name des Verfassers in tibetischer Rechtschreibung : dkon mc^og 
jigs med dbah po, — 1241 ) yul mdo smad kyi Ijons su i^ub bstan rin po c^e ji Itar dar bai 
ts^ul gsal bar brjod pa deb fer rgya mts^o, — 1242 ) Der voile Name: brag dgon zabs drun 
dj^n me^og bstan pa rab rgyas. 1243 ) Aor c^os byufit wobei wir auf Schmidt, Grammatik der 
Sprache, S. 216, hinweisen wollen; danach bilden diese c^os byun (bei Schmidt c^o$> 
’^“”».’vgl. Lex. 924) eine besondere Literaturgattung, deren allgemeinen Titel er treffend mit 
,,Entwicklungsgeschichle (siehe Lex., a. a. O.) der Religion Buddhas** wiedergibt; siehe auch 
Lex. 432 sub verbo. 1244 ) Auf alle fiinf Dhyanibuddhas gemeinsam bezieht sich die in den. 
Texten und Gotterdiensten liberaus haufig wiederkehrende Formel Om d hum svdha, von deren 
Deutungs- oder gar Ubersetzungsversuchen wir Abstand nehmen mussen, da jk selbst die Lama- 
isten sie In ihrer Sanskritfassung bestehen lassen (zu om siehe Lex. 1352, zu d ebenda 1341 
imter a III^ zu hurn ebenda 1328 = h^ro boi snags: as a mystic expression of wrath from the 
lips of a frightful deity, und zu svdha fur die erste Silbe ebenda 1264: $vai sgo ni c^os t^ams cad 
ran bzin ston pa nid dan: Swa is symbolical of the void nature of all things). Im einzelnen ist die 
Silbe om dem Vairocana gewidmet, und man hat sie sich an der Stirn vorzustellen, die Silbe d 
gilt dem Amitdbha und hat ihre Stelle an der Kehle, die Silbe hum bezeichnet Aksobhya, und ihr 
Platz ist das Herz, die Silbe sva lost die Aufmerksamkelt des Ratnasambhava aus, und ihr Sitz Ist 
der Nabel, wahrend schliefilich die Silbe ha sich auf Amoghasiddha bezieht und in die Gegend 
der Geschlechtsteile verlegt wird. Nach Bibl. Buddh. XXII, S. 92, Tabelle I, die nach An- 
gaben des Khampo-Lama Agwan Dordschi und des Lama Sarbain zusammengestellt ist. — 
1245 ) Ebenda, S. 93» Tabelle 2. — 1246 ) Griinwedel, Der Weg nach Sambhala, S. 96. — 
1247 ) Vgl. auch David-Neel, Initiations lamaiques, S. 94 — 102. — 1248 ) Bibl. Buddh. 
XXII, S. 93? Tabelle 3« 1249 ) Ebenda, Tabelle 4* — 1250 ) mc^od pa. Lex. 43^» wozu das 

mongolische Verbum iahixu opfern, verehren, und das Nomen takil: Opfer. in Parallele zu setzen 
takidsu namancilaxu minu ene: dafi ich in reinem Opfer meine Verehrung 
darbringe, das ist mein buBfertig Wesen! — nach Pozdnejev, Kalmiikisch-Russisches Worter- 
buch, S* 185, ins Schriftmongolische iibertragen). — 1251 ) p^yii mc^od pa. Lex. a. a. O. und 
834. 1252 ) mc^od rten, a. a. O. 43^« — 1253 ) Im mongolischen Text des Lam rim, S. 204, 

205: (o/Jso higet kiindulel-un takil anu) xubcisun kigei dsoghok idegen be xucilgha kiget de- 
bisker be cilegen^i anaghaxui em kigei ed tawar ba uiulgha . . talxamal siircikui kiget cecek- 
un erike be kukjim daghun kigei eldeb dsula ergukiz be bisirel-i uguleku kigei murgiikii be ilete 
bosxu kigei alagha-ban xamduixaxu ba . . eldeb maktaghaUi ugiilekii kiget icAun gesigun-iyer miir^ 
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gukui be . . dsiibHyerku erki^et tariyalm^ teriiuien barasi u^ei-yi iihku be erdeni ki§et siiike be 
carba§hun-ti cimek terigiiten cimek ki^et adah-taihan xon^xa er^ukix be . . karsabak sacuxu hif^et 
utasnndyar uriyahsan-iyar burxan buyu. — 1254) Elnen Nachklang dieser Opfersitte habcn wir 
in der Gepflogenheit der Kumbum-Pilger, in die mit Butter beschmierten Opfersteine ^rdo mc^oi) 
vor den Wunderbaumen (25, Karte) Miinzen hineinzudriicken. — 1255) Auch die Dharanls, 
die sich im Innern der Kultfiguren beiinden, wcrden, nachdem sie zu Rollchen aufgewickelt sind» 
mit solchen verschiedenfarbigen Seidenfaden — jede Farbe hat ihre mystische Bedeutung — urn- 
wunden, wofur es ganz bestimmte Regcln gibt, ahnlich jenen, die bei der Hcrstellung der Amulette 
beobachtet werden. Auch in die Urne, welche bei der Grundsteinlogung eines Tempels cingemauert 
wird, werden solche mit Seidenfaden umwickelten Bannformeln gelegt. ^ — 1 256) Palomnik, 
S. 123, 124. — 1257) br^ya mc^od. Lex. 340. wortlich ..hundert Opfer‘, aber auch a. a, O. an 
erster Stelle als ,»a hecatomb of 100 lamps” bezeichnet; mong. dsaghun iakiL — 1258) ston 
mc^od, der Ausdruck als solcher nicht im Lex.; mong. min^^han takil. — 1259) mc^od pa po. 
Lex. 439: a sacrificer, one who gives an offering; mong. takilcL — 1260) Palomnik, S. 124, 
1261) Pander, Pantheon, S. 46, wonach die Zahl der Bodhisattvas, die Verehrung geniefien, 
verhaltnismafiig gering ist. — 1262) Dem buddhistischen Paradies odcr Gdtterhimmel. 
1263) „Sohn des Siegers”, namlich Buddhas, als welche, wie wir wissen, alle Bodhisattvas, die 
ja diese Region bewohnen, ehe sie auf die Erde als lehrende Buddhas herabstelgen, bezeichnet 
werden, sans r^yas sras rnams, mong. burxan-u kube^iit, Jinaputra ist tib. rgyal bai sras, mong. 
ila^huksan-u kube^rin. — 1264) '^jam dpal snin po, skr. Manjusniarbha, mong. manjusiri-m 
)iruken, — 1265) Siehe die Angaben S. 228 und Anm. 962, “• 1266) Anm. 430. — 1267) riyal 
ba. Lex. 310, mong. ila^huksan. — 1268) Fiir den echten Buddhisten gibt es nichts Wirklichcs, 
weder nach der positiven noch nach der negativen Seite, darum wird auch hier von der Buddha- 
Werdung” oder dem „Nirvana”, unter dem wir einfach das Aufgchen in das Nichts zu verstehen 
belieben, als vom „Schein der Buddha- Werdung” und von eincm „Phantom dor zwolf Taten” 
gesprochen — ,,sans r^yas pai ts^ul bstan te mdsad pa bcu ^nis kyi rnam par ^p^rul ba ston par 
^^yur ba yin no** (B. M. I, S. u 8 ). Solche Redewendungen, die das Nichtige, Triigerischc aller 
Vorstellungen vom Werden, Bestehen und Vergehen nach der Auffassung des Buddhismus zum 
Ausdruck bringen und dem Glaubigen gewissermafien einhammern sollcn, gibt es in den verschie- 
denen Sprachen der Literatur dieser Religion eine stattliche Menge. In den mongolischen Schriften 
treffen wir beispielsweise fur die Wendung „den Schein des Nirvana zeigen” den Ausdruck „nir- 
wan-u diiriismd udseiiilku*, eine wortliche Wiedergabe des Begriffs. — 1269) dkyil 
Lex. womit eigentlich die Munda/a-Darstellungcn bezeichnet werden (sichc Schlufi von 
Kap. I). — Von einem seltsamen und wohl einzig dastchenden Fall religiosen Eifers beim Um- 
kreisen eines Gegenstandes, der erst nach seiner Fertigstellung dem Kultus dienen soil, berichtet 
M. Courant in Bibliographic Coreenne, Bd. Ill, S. 240, bei der Beschreibung eines koreanischen 
Exemplars (Nr. 2645) des beriihmten Sukhamiivynhasuira (Kandschur, mdo, Bd. 7 , Bl. 267 bis 
273 ; ^P^o^s i^a'bde ba can gyi bkod pa zes by a ba t^eg pa c^en poi mdo, japan, dai^-mu-ryo-ftt-^ 
kyd), indem er aus der Vorrede der Abschrift folgende Stelle in Gbersetzung anf 0 hrt: <(cettc 
preface nous rapporte que le copiste a cheque caract^ire quil 6 crivait, faisait trois tours 
autour de son livre (pradaksina, rite hindou, unser skor ha), trois prosternements el 
invoquait les noms (und ihrer gibt es eine stattliche Anzahl, wie wir ja wissen!) du Buddha.*^ 
— Ein schwaches Seitenstiick, wenigstens zu dem „invoquait”, konnen wir auch aus einem Kul- 
turkreis anfiihren, der uns bedeutend naher liegt: die Kopisten (s 6 frim) der Gesetzesrollen, der 
funf Bucher Moses (m gilloth thorah) fiir den Gebrauch in den Synagogen sprechen jedesmal, ehe 
sie den Namen Gottes niederschreiben, ein besonderes Gebet; das gehort durchaus nicht der 
geschichtlichen Vergangenheit an, sondern wird auch heute noch so gehandhabt. — 1276) Das 
gilt nach Palomnik X99 als eine unter dem religiosen Gesichtspunkt verdienstvolle Handlting, 
da dadurch der Damm des Flusses alljahrlich wiederhergestellt und gefestigt und somit Ober- 
schwemmungen vorgebeugt wird, wie sie in geringem Mafie bisweilen im Friihjahr stattfinden 
sollen. Tschitschu, geschrieben siyxd c^n. Lex. 9 j'^ 2 , i$t ein anderer Name fur Wutschu (im 
Lhassa-Dialekt) oder Oitschu (in der Mundart von Amdo), korrekt dbus c^u. Lex. a. a. O. 
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— 1271 ) Die gewohnlichen Lampen, die mit Butter gespeist werden und vor den Statuen der 
Gottheiten in den Tempeln und auf den Hausaltaren brennen, heiGen tib. s§ron ma oder 
s^ron me. Lex. 33 ^ > mong. dsula, chin. den§, japan, den, der Brennstoff, Butter, 01 usw., ganz 
allgemein s^ron c^as. Lex. a. a. O. ; neben Deng Lung als Bezelchnung fiir die Laternen, von 
'denen Im Text die Rede ist, sagt man auch noch deng lu, wobei die zweite Silbe das tib. klu. 
Lex. 44» Drache, skr. naga, reprasentiert. — 1272 ) Skizzen loi, — 1273 ) Tibetlsch nach 
Skizzen 62 sku ^dra, Lex. 90, nach letzterer Stelle aber auch eine Statue des Buddha oder 
irgendeiner helligen Personlichkelt, mong. kizruk, was ganz allgemein „Bild, Portrat“ bedeutet. 
-- 1274 ) t^an ha oder i^ah ga. Lex. wofiir man auch zal i^afi sagen kann; ferner gibt es 
noch die Ausdriicke t^an sku und sku t^ah fiir die Darstellungen von Gottheiten und religiosen 
Szenen auf Leinwand oder Papier. Die Grundbedeutung von t^ah ist „Ebene, Flache, Feld“ 
und steckt auch in der Bezeichnung „Tanguten‘‘. — 1275 ) Skizzen 62; Weiteres zur Technik 
der lamaistischen religiosen Malerei siehe im „Sammelband des Museums fiir Anthropologic und 
Ethnographie zum Gedachtnis des Kaisers Peter des GroGen bei der Kaiserlichen Akademie der 
Wissenschaften**, Bd. V, Petersburg I 905 » in der Arbeit von Prof. A. D. Rudnev, Notlzen 
iiber die Technik der buddhistischen Ikonographie bei den heutigen Zuraci (dialektisch fiir das 
mong. jirughaci, kalm. zuraci, skr. citrakara, lekhaka, tib. ri mo mk^an Lex. 1177) (Kiinstler) 
von Urga, Transbaikalien und im Gouvernement Astrachan; ferner auch S. von Oldenburg, 
Materialien zur Buddhistischen Ikonographie von Chara Choto (beide russ.). Einen Lama beim 
Malen von Heiligenbildern zeigen groGe Tafeln in der erwahnten Arbeit von Prof. Rudnev 
und in der Russischen Enzyklopadie von Brockhaus und Efron zum Artikel „Buddhismus**. — 
1276 ) Wie auch auf unserer Tafel mit dem Bilde Tsongkhapas. Merkwiirdigerweise finden sich 
diese Darstellungen der Sonne und der Mondsichel iiberaus haufig als begleltende Elemcnte auf 
den alteren Heiligenbildern der russisch-orihodoxen Kirche, sowie auf gegossenen Reliefs der 
Kreuzigung, auf Medallions in der gleichen Ausfiihrung, Blechpragungen und -stanzen, wie sie 
vorzugsweise bei den sog. Starovercy oder Siaroobrjadcy, Altglaubigen oder Altritualisten, einem 
altertiimlichen Zweige der russischen Kirche vorkommen. Letzterer ist iibrigens heute in mehrere 
Denominationen gespalten. Er hatte sich um die Mitte des 17* Jahrhunderts von der Staatskirche 
■getrennt. Es ist wenig bekannt, daG wir Vertreter dieser Richtung sogar in Deutschland, in den 
Kolonien der sog. Philipponen und Theodosianer an den Masurischen Seen OstpreuGens haben. 
Letztere feierten erst unlangst das hundertjahrige Bestehen ihrer dortigen Niederlassungen. Auch 
bei ihnen finden sich noch manche kultischen Heiligtiimer, unter denen sicher auch solche Bllder 
mit der Darstellung von Sonne und Mond sein diirften. Sollte das Vorkommen dieser Himmels- 
korper bei den lamaistischen Heiligenbildern und denen der altrltualistischen Orthodoxen RuG* 
lands nur ein reiner Zufall sein oder haben wir es bier nicht vielleicht nicht nur mit einer Ge- 
dankenverbindung, die in beiden Lagem zu gleichen Ergebnissen fiihrte, sondern mit einer Beein- 
flussung zu tun, die in der Nachbarschaft mit den mongolischen Volkerschaften RuGlands, den 
Burjaten und Kalmiiken, die doch Lamaisten sind, wurzelt? Bezeichnenderweise gibt es in der 
russischen Kirche und im Lamaismus noch eine Reihe anderer Erscheinungen, die dazu angetan 
sind, diesen Gedanken nicht ohne weiteres von der Hand zu weisen. — Andererseits sei fiir den 
•oben dargelegten Gedankengang auf die Moglichkeit der selbstandigen Entwicklung der erwahnten 
Darstellung von Sonne und Mond in der christlichen Kunst darauf hingewiesen, daG der erstere 
.Himmelskorper in den evangelischen Berichten von der Kreuzigung Christi eine hervorragende 
Rolle spielt. — 1277 ) Bisweilen auch den ganzen Korper, wie z. B, bei der plastischen Darstel- 
lung des Mahakala in Myth., S. 56, Fig. 42; siehe dort auch den Dharmaraja, S. 64, den 
Dharmapala Beg tse, S. 71, die beiden Bilder des sechshandigen {§adbahunatha, tib. p^yag 
''drag pa, mong. jfirgftwg/ian gW-fuz) Mahakala, den Jidam Srivajrabhairava, S. 103, die 
Gottin Kurukulle oder rig byed lha mo (Lex. 1 179). ..die das Wissen wirkende Jungfrau', mit 
dem Flammenkranz um die ganze Figur, S. 155. die besonders schone Darstellung des Yaman- 
taka mit seinem parivara, S, 161, den „vierhandigen'‘ Acala, S. 165, nochmals den Beg tse, 
wS. 167, den Gott der Toten, Yama, S. 168^ die beiden Citlpati, S. 172, den Mahakala, 
S. 177. und schlieGlich den dam can rdo rje legs, S. 188. Zahlreiche Proben bleten naturlich 
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auch das Album und Panders Pantheon, aber auch das japanische, dessen Art der Flammen- 
darstellung fast auf tibetische Beelnflussung deutet. — In einem mongolisch-lamaistischen Liede,. 
mitgeteilt von Pozdnejev, in „Proben der Volksliteratur der mongolischen StamnW* I, St« 
Petersburg 1 880, Nr. 45, S. 215, 216, heifit es: 

„hadaraksan ghaU un dumda-, „In des flammenden Feuers Mitte 

badma xayangkirua . . Steht Padma Hayagriva; 

barcii iuiiker nigiiUi . . Hlndernisse, Ungliick und Siinden 

baraiala arilgha . ** Beseitige bis zum Ende V* 

1278 ) Richtig cod pan. Lex. 385, Skizzen 323, mong. — 1279 ) Siehe oben, Anm. 268.-- 

1280 ) Skizzen, a. a. O., wo auch eine Tafel beigcgeben ist, die einen Lama im Ornat fiir die 
Offizien der schrecklichen Gottheiten darstellt; ein anderes Bild der gleichen Art in Myth., 
S. 113 ; ferner vergleiche man die schone Gruppe von Lamen, samtlich mit dem cod pan auf dem 
Haupte, auf dem Bilde „Lamapriester bei der Zeremonie des Feucropfers (me c^od, mong. 
ghal-un iakil, eine nicht auf buddhistlsche Anschauungen, sondern in schamanistischcn bzw. Bon- 
Vorstellungen wurzelnde Handlung) im Kloster des groScn Buddha in Peking** in der Zeitschrift 
,Atlantis“, Februar I93L Heft 2, S. 89, wo leider die Beschriftung der Bilder irrtumlich an 
eine falsche Stelle geraten 1st. Uber dies Opfer vergleiche man: N. Poppe* Zum Feuerkultus 
der Mongolen, in Asia Major, Bd. 11 , S. l3off., eine sehr werivolle und gediegene Arbeit, 
in der unter andern eine Reihe einschlagiger Orlginalschrlften fiir dieson Ritus behandelt wird* 
Der Lamaismus kennt auch einen Bodhisattva mit dem Namen „Sohn des Feuerbrandes'*, meu 

(== mgal?. Lex, 970, me mgal: fire-brand) gyi bu (Schmidt- Bdhtlingk, Verzeichnis, 
S. 24, 25, im Titel von IMr. 373)* ®ine ohne Flammenschopf, wie wir zu erwarten genelgt sind, dar- 
gestellte und mild drelnschauende „Feuerg6ttin**, me lha (mo) (Lex* 972, skr. agni [ignis!], 
T^ojig. ghal tegri, chin, hud t^ien. Pander, Pantheon, S. 1 04, Nr. 286), cin „Feucrklcinod** (skr* 
agniraina, tlb. me nor bu, me rin c^en, mong. ghal erdeni, chin, hud puo, Pokotilov, Wu t^ai 
schan, S. I 43 » Nr. 6) und schllefilich einen, noch vorbuddhlstischen, welsen Asketen (T9i)t den 
„feuerahnlich Eintretenden *, tib. me bzin ^jug (nicht im Lex.), mong. ghal metii orokcu — 

1281 ) Skr. parimra, tib. mong, toghorixu, wortlich „umgeben“. — 1282 ) Etwas derartig 
Schablonenhaftes finden wir auch bei den alteren bildllchen Darstellungen der oriental Ischen 
Kirchen und besonders in der athioplschen: „Die in den Kirchen befindlichen Wandgemalde sind 
roh, entweder nur schwarz mit Kohle konturiert oder in Farben gemalt. Die Heiligen sind stets 
von vom, die Damonen und Feinde der Kirche (worunter die Juden) von der Soite dargestellt/* 

Hartmann, Abessinien usw., S. n8, wo auch das Weitere zur Sache beachtenswert Ist.) — 
1283 ) Palomnik 19 ^* *^ 1284 ) Die am Ende des ersten Kapitels unseres Buches aufgezahlt und 
erortert worden sind. Eine sehr schone Darstellung der acht gliickbringenden Zeichen finden 
wir unten auf dem grofien Tafelbilde Tsongkhapas in unserm Buche. — 1285 ) Ebenfalls am 
Schlusse des ersten Kapitels. * 1286 ) In den bildllchen Darstellungen des fruhen Buddhismus 
ersetzt das Rad oft die Figur des Buddha selbst, ist einfach Sinnbild fiir ihn. Im ubrigen finden 
Wahrzeichen in den Handen der Gottheiten; vgl Myth., S. 240, Index, ~ 
1287 ) Kap. I, S* 21 — 1288 ) A. a. 0 -> S. 22. Man denke an den Gebrauch der GehetsrSder 
und -miihlen. 1289 ) Abb. von fiinf dieser kleinen Figuren fur die Totenriten, und zwar eines 
Urachen, eines Ochsen, eines Tigers und einer Schlange, aber auch elner Krahe oder eines Raben 
(^ih.bya rog. Lex. 881, mong. keriye) finden sich bei Frau A. D. Kornakova, Lenterrement 
de Khandzine-Lama-guelune, St. Petersburg 1905 (russisch), S, 22, 23. Der Rabe ist uns unter 
den zyklis^en Tieren nicht begegnet, spielt aber sonst in Sachen Omina bei den Lamaisten eine 
'^^^deutende Rolle, und seine Maske kommt auch in manchen religiosen Tanzen vor, 
1290 ) Zur Sache siehe die Abhandlung des P. van Cost von den Scheutvelder Missionaren „La 
musique chez les Mongols des Urdus** in „Anthropos**, Bd. X — XI, 19IS — 1916, S. 358 bis 
390* mit musikalischen Noten; ferner aucH des gleichen Verfassers „Recuell de chansons mon- 
n traduction literale** in der gleichen Zeitschrift, Bd. Ill, 1908, S. 219 — 233. Zwm^ 

allerdings weltliche Motive, gleichfalls mit Noten, sind auch gege^n in A. D. Rudnevs ^Mate- 
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riallen fiir die Dialekte der Ost-Mongolel“, St. Petersburg 1911. Sehr wertvoll ist auch elne 
andere russische Arbeit von A. D. Rudnev: „Die Melodiender mongolischen Stamme“ im „Sam- 
melband zu Ehren des 70* Geburtstages von G. N. Potanin*, St. Petersburg 1909, S. 395 — 430 
und II Seiten mit musikalischen Noten. Der II. Abschnitt handelt ausschliefilich von der geist- 
lichen Musik. 


Anmerkungen zu Kapitel XIV. 

1291) ^ior ma. Lex. mongollsch entweder balij balin und baling, also das modifizlerte 
Sanskrit, oder torma, Skizzen 3^2, 325, 326, 327, 338, 431, das tibetische Wort; der mon- 
golische Begriff takixu, iakil bleibt tor das tib. mc^od reserviert. — 1292) Lex. a. a. O.: gior 
ba, was mongolisch genau genommen sacaxu ist. — 1293) Fur dies „Streuopfer“ scheint es elnen 
besonderen Ausdruck gtor c^og, etwa „ausreicliendes, geniigendes (Lex. 427) Ausstreuen“, zu 
geben, wie das einige Titel im Verzeichnis von Schmidt- Bohtlingk (Nr. 343 — 2, 343 — 3, 
343 — 4 , 377 , 379 — 3 , 379—4 und 414—9) nahelegen ; wir wahlen als Probe den Titel von 
343 — 3 - can 6^0$ hyi rgyal poi gtor c^og bskans $0 bsiod bskul dan bcas pa: „ZeremonIal 
des Streuopfers fiir den durch Gelubde gebundenen Konig der Lehre, nebst Anempfehlung der 
Vollziehung und Behandlung.** — 1294) Palomnik, S. 310 (Gotterfigiirchen), Lex. 1019; mini- 
ature conical figures, moulded of clay and used as offerings, placed in large numbers on the 
ledges of chortens. 1295) Siehe Kap. X, S. 217, — < 1296) Pozdnejev gibt Skizzen 
325 aus elnem mongolischen Werk die Oberschrift eines einschlagigen Kapltels mit ghar-un 
abulgha, was ungefahr „Aneignung der Hand*', „GeschicklichkeIt‘*, „Fertigkeit“ bedeutet. — 
1297) Aus den letzten Jahrzehnten des Lamaismus usw., S. 18. — 1298) lokapala, ^jig 
rten skoh, ghadsar sahihcu — 1299) Siehe Anm. 1244; es haben natiirlich nicht nur die dort 
genannten Dhyanibuddhas solche „Kennsilben*‘, sondern auch die andern Gottheiten, wenn auch 
nicht alle. — 1300) mgon po. Lex. 286. — 1301) rtsa bai bla ma, mong. undtisun blama, siehe 
Kap. X, S. 222. — 1302) Skizzen 86. — 1303) Ebenda. 1304) Ebenda 88, skr. hasil, tib. 
glah c^en. Lex. 255, oder glah po c^e, Skizzen a. a. O. (wo irrtumlich c^i steht), mong. dsaghan 
(kalm. zan) (eigenartig beruhrt es, da6 bei den Abessiniern der Elefant eine der mongolischen 
ahnlich klingende Bezeichnung, sahon, tragt; siehe: R. Hartmann, Abessinien und die iibrigen 
Gebiete der Ostkiiste Afrlkas, Leipzig/Prag 1 883, S. 29). Uberaus haufig dargestellt f indet sich 
die elefantenkopfige Gottheit Gantapaii oder Ganesa, auch Vighnesvara genannt, tib. ts^ogs bdag 
(ser po, der gelbe) oder ts^ogs kyi bdag po. Lex. 1033, „Meister der Massen*, mong. totxar-m 
xaghan, „Herrscher der Hindernisse“ oder „Herrscher der bosen Geister**. Die Gottheit figuriert 
auch im Japan. Pantheon, Heft III, Bl. 21, Riicks. — In letzter Zeit hat man auch in ein- 
schlagigen Berliner Geschaften begonnen, buddhistisch sein sollende Elefantenfigiirchen mit dem 
CiniamaniSymhol auf dem Riicken feilzuhalten, doch sieht man ihnen auf den ersten Blick das 
„Made in Germany** an. — 1305) Skizzen 89: dsaghan erdeni inn hiilgelen mukcUdur en^lge 
duriigiilul ugegiii-e ... ali husehseger kei metu xurdun bolghan . . , cinadu eserkiilnkcit^ darnkci 
bolau 1306) Mefodij (Methodios), ls9op.6vaxoc. Die buddhistlsche Weltanschauung oder 
der Lamaismus und seine Widerlegung, St. Petersburg 1 902, 146 S. — Das Buch Ist schon 
einmal in der deutschen Literatur genannt worden, und zwar von GraB, Geschichte der Dogmatik 
in russischer Darstellung. •— 1307) Myth., S. 224, Index sub ^Cheval**. — 1308) Uber die Ver- 
wendung des Wunschedelsteins als Attribut vgl. ebenda. — 1309) Abb. ebenda, S. 5^. — 
1310) bon. Lex. 879: die alte Religion der Tibeter. der Gegensatz zum c^os, der „Lehre**. Bon 
bezeichnet heute eine Art von Schamanentum, dem die Tibeter vor der Eintohrung des Buddhis- 
mus anhingen und das heute noch in elnigen Gegenden des Landes besteht. Nach Sarat Chandra 
Das, Lex. a. a. O., unterscheidet man drei Stufen; l. ^dsol bon, den „Bon-Irrtum**, die Perlode 
von gnS h^ri bisan po, dem ersten geschichtlichen Herrscher des Landes, bis zum Konig h^ri 
sde bisan po, 2. ‘^k^yar bon, „das Bon der Abweichung (vom rechten Wege)**, von Konig gri gum 
bisan po bis zur Eintohrung der „Lehre** unter dem beriihmten sron bisan sgam po, und 3* die 
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Zeit von ihm bis auf Tsongkhapa. Die spateren Bon-Perioden haben vieles aus der „Lehre“ and 
ihren Gebrauchen entlehnt. So bezeichnen sie z. B. die Sammlung ihrer heiligen Schriften, unter 
denen sich auch solche mit dem Titel „Sutra“ (mdo) finden, als hon sde isum, die „drei Bon- 
Kategorien*, genau so, wie die Rechtglaubigen ihre sde snod gsum (Lex* 7^8), das Tripitaka, 
baben. — 1311 ) Ein Portrat des jetzigen Dao Tai von Sining Fu in meinem Buche „Om mani 
padme hum**, Tafel bei S. 48. Der Dao Tai ist der erste Beamte eines Bezirks oder Kreises, etwa 
unserm Laniat entsprechend. Das Wort wird in Nordchina Dau Ta gesprochen und bedeutet 
aufgelost „Weg-Thron**, womit gesagt sein soil, dafi der Trager dieses Amtes in sich den „Sitz 
der Richtschnur fur das Verbal ten** verkorpert. Die Dao Tai stehen auf der crsten Stufe dcvS. 
vierten Beamtenranges. Vom Volk werden sie mit Da Shen, grofier Mann, angeredet (P. Joseph 
Hesser S. V. D., Chinesische Grammatik, S. I7S)- 1312 ) Lex. 945» unter ma II und 5^7- 

— 1313 ) Ebenda 982 und 5^7* doch findet sich der ganze Ausdruck nicht im Worterbuch. 


Anmerkungen zu Kapitel XV. 

1314 ) 2. Sam. 6, 5, 14, i6 (nach dem hebraischenText, Vulgata und Septuaginta: 2. Kon. 
a. a. O.). — Die entsprechenden hebraischen Ausdriicke, machol und mclxolah, bezeichnen eincn 
„Reigentan2**, Konig, Hebraisches und aramaisches Worterbuch, S. 217, 218. • 1315 ) Zu- 

sammenhangend mit dem hebr. ihebah, die Arche Noahs, dann aber iiberhaupt ein Kastchen be- 
deutend, vgl. Konig, i. ang. Werk, S. 532. — 1316 ) Siehe: Guebre-Sellassio (Minister des 
Kaisers Menelik n.)i Chronique du regne de Menelik II, Roi des Rois d*Ethiopie, Paris 193 ^ 
bis 1931* die TafeIn IX, „Les danses liturgiques du samedi saint a Addis- Abcba**, und XI, 
„Danses liturgiques**. *— 1317 ) Wo zwischen die Verse 23 und 24 das „Gebet des Asarjah und 
der Lobgesang Drei**, ein langer Passus von 66 bzw. 67 Versen, eingeschaltet wird, der nicht im 
hebraischen Kanon vorhanden ist. wohl aber in der Vulgataund Septuaginta steht. — 1318 ) Siehe; 
von Maltzew, Propst, mag.theoL, DerBegrabnisritus und einige spezielle und altertumllche Gottes- 
dienste der orthodox-katholischen Kirche des Morgenlandes, Berlin 1898, II, S. 324 — 352. 
1319 ) Ebenda, S. 354 — 373- Auf Gebrauche in Jerusalem zuriickgehend; die Zeremonie wird als 
„Ritus der Handlung am Palmsonntag** bezeichnet. — 1320 ) Diese Anschauung finden wir auch 
durchAusfiihrungen eines namhaftenrussischenKenners des Lamaismus unserer Tage, Prof. B. J. 
Vladimircov, bestatigt und niedergelegt in einer Abhandlung unter dem Titel ..Tibetische Theater- 
vorstellungen** (in der Zeitschrift „Vostok** — ..Orient** — 3. Buch, 1925, S. 97 — 107, russisch). 
Ihr Inhalt ist zum groliten Teil in Anm. 1429 enthalten. Dabei sei schon hicr bemerkt, daft* 
Vladimircov die theatralischen Darbietungen Tibets in drei Gruppen einteilt: religiose panto- 
mimlsche Tanze oder Cam (V. gebraucht das mongolische Wort), den Cam mit Dlalogen (voir 
denen wir ja auch hier elniges geben) und schliefilich dramatische Vorstellungen im vollgiiltigen 
Sinne dieses Wortes. Vladimircovs griindliche Arbeit ist veranlafit und bis zu einem gewissen 
Grade getragen von dem Buche des bekannten Tibetologen J acques Bacot ^Representations thea- 
trales dans les monasteres du Tibet — Trois mystferes tlbetains, traduits avec introduction, notes 
r ' Paris 1921, 298 S. 8°. Die Vorrede enthalt auch einige wichtige llterargesdhiicht- 
liche Bemerkungen iiber die Person des 6. Dalai Lama, die geeignet sind, die Angaben von Frau. 
David-Neel in ,, Initiations lamai'ques**, S. 152— 157, zu stutzen.—' 1321 ) jRyobu-Shinfo, „zwle- 
fache Gotterlehre**, Haas, Die Religionen der Japaner: 2. Der Buddhismus, S. 223, Von dem; 
Synkretismus, der dies System kennzeichnet, bietet eine Durchsicht des hier von uns so oft ge- 
nannten „Japanischen Pantheons eine treffliche Vorstellung, Im iibrigen vergleiche man auch 
die von P. Georg Schurhammer S. J. in seinem prachtigen Buche „Shin-to, der Weg der 
Gotter in Japan . Bonn und Leipzig 1923* iiu Register unter dem Stichwort angegebenen Stellen*. 
~ | 322 ) Sehe die Abb. Schurhammer, im angeg. Werk, S. 56, und Maximilian Kern, Das 
Licht des Ostens, S. 529; ferner vgl Bettany und Douglas, im angeg. Werk, S. 250. In 
emigen buddhistischen Sekten Japans wirken ausschliefilich Musifcantinnen im Tempeldiensi mit 
(Zeitschrift „Niva** — russisch — , 1905, Nr, 26, S. 509). — 1323 ) Der Ausdruck ist entstandem 
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aus dem schriftmongolischen dsegiin, gesprochen dsiin, und ^har, was zunachst „Iinke Hand** 
und dann das „Land zur Linken*, von mongolischem Standpunkt, bedeutet; dem entsprechend 
wird von ihnen Tibet haufig als baraghun §har (gesprochen Barun Ghar) bezeichnet. Die Worte 
Barun und Dsun treffen sich naturgemafi in vielen geographischen Namen; vgl. unter andern auch 
Filchner, Om mani padme hum, S. 343» 344» wo die Stichworter Barun undDsundja vorkommen, 
und das Kartenwerk der erdmagnetischen For schungs- Expedition Dr. Filchners nach Zentral- 
Asien. 1926 — 28. — 1324 ) In ihrer Sprache selbst xalimak; das Wort soli tatarischen Ursprungs 
sein und „die Abgetrennten** bedeuten; es wurde — wenlgstens friiher — von seinenTragern wenig 
gebraucht, doch ist ein Werk „xalimah. xadiin tuuzi \ „Geschichte der kalmCikischen Herrscher**, 
bekannt; auch der Ausdruck xalimak ian^ghaci fiir „kalmukisches Volk** kommt vor. Die richtigere 
Bezeichnung ist Oirat, was gewohnlich mit „die Nahen, die Bundesgenossen** ubersetzt wird; 
daneben wird olot (mong. ii^elei) gebraucht. Eine zweckdienliche Untersuchung iiber den dunklen 
Ursprung des Wortes hat G. I. Ramstedt in der Abhandlung ,.Die Etymologic des Namens 
,Oirat*** angestellt im „Sammelband zu Ehren des 7^. Geburtstages von G. N. Potanin** (rus- 
sisch), St. Petersburg I909» S. 547 — 55^. — 1325 ) Nach miindlicher Mitteilung von Prof. 
Lessing. ■— 1326 ) Von Prof. A. Griinwedel. — 1327 ) Im angeg. Werk 332 — 403. Die Angaben 
in der oben, Anm. 1320, genannten Abhandlung von Vladimircov heben mehr die Entwick- 
lung der tlbetischen theatralischen Darbietungen und allgemeine Momente derselben hervor, be- 
fassen sich aber wenig mh der Schilderung von Einzelheiten, die dagegen Pozdnejev mit der 
ihm eigenen Genauigkeit registriert hat. — 1328 ) A. a. O. 442: ^c^am yig. — 1329 ) Skizzen 
392 : caihan diyanci-in sumbum. — 1330 ) „Tsam‘* ist die Aussprache des tibetischen ^c^am bei 
den Mongolen, geschrieben ^cam oder cam; die Worterbiicher fiihren nur letztere Schreibart, also 
eine schon der mongolischen Aussprache angepafite, lautliche Wiedergabe. Die die tibetische 
Orthographic wiedergebende Umschriftung ^cam, in der c den Laut c (Galik-Schrift) hat, haben 
wir bisher nur in Skizzen 39^ gefunden. — 1331 ) Auch der oben im Text, S. 3^8, erwahnte 
Vortrag von Dr. Bleichsteiner behandelte die Tanze in Hemis, wohcr auch die Filmaufnahmen 
stammten, die sich nicht nur im Milieu, sondern auch in vielen Einzelheiten von den von Filchner in 
Kumbum hergestellten unterscheiden. — 1332 ) Lex. 14L k^ams VI, das am weitesten nach Osten 
vorgeschobene Gebiet Tibets. — Hier mag es am Platze sein, eine Stelle aus der schon wieder- 
holt erwahnten „Geographie Tibets** aus der Feder des Mindschul Chutuktu anzufiihren, wo 
es S. 3 wie folgt heifit: „Dieses Land (Tibet) wird eingeteilt in ein Oberes — Ngari (mna ri)» 
das drei Kreise (shor) hat, ein Mittleres — Ui Tsang (dbm itsah), vier Flugel (ru bzi) um- 
schliefiend, und ein Niederes — Do Kham (mdo Vams) mit drei Clanen (sgan)" — 1333 ) Die 
Einzelheiten iiber diese Sekten siehe in Kap. IX, S. 18 1 — 184. — - 1334 ) Skizzen 3931 aus 
dem weiteren Wortlaut dieser Stelle geht iibrigens hervor, dafi in einigen Fallen der Tscham 
selbst odor auch einzelne Partien aus demselben andern religioyen Zeremonien von grofierem 
Umfange und Dauer beigegeben werden, doch 1st die sonst zu beobachtende Entfaltung von 
Pracht und die Anzahl der tatigen Personen dabei lange nicht so grofi wic bci einer Sonderauf- 
fiihrung. Des weiteren aber bestatigt diese Beobachtung von Prof. Pozdnejev auch unsere Mit- 
teilungen iiber die Vorgange bei der Verbrennung des Mator, wovon wir am Schlusse des vorigen 
Kapitels gesprochen haben. Auch hier treten Tanzer gewissermafien als Begleitfiguren auf. 
1335 ) Lex. 442: iar iar ^c^ams. — 1336 ) In „The Geographic Magazine**, Wa- 

shington, November 1928, wo die farbigen Tafeln sogar den Sondertitei „Demon Dancers 
and Butter Gods of Choni** tragen. — 1337 ) Dieser Vorwurf findet sich auch sonst des ofteren 
in der buddhistischen Kunst. Knabengestalten bilden ebenso manchmal die Begleitung der sogleich 
in unserm Text zu erwahnenden Sthaviras, und Pokotilov bringt als Anhang zu seinem Buche 
„Der Wu-t ai Schan usw.**, S. 1 40 — 1 42, eine Liste der 18 Lohan, in der er nach einem chine- 
sischen Album Angaben fiber die BeschEftigung der Knaben gibt, die die einzelnen Sthaviras 
begleiten. — 1338 ) gnas brtan, „fest auf seinem Platz”, Lex. 75^1 Ihre Namen, im Sanskrif 
(teilweise von Schiefner rekonstruiert) und tibetisch, bei Griinwedel, Mythologle, S. 39 — 42, 
wo auch die zum Teil mythischen Gebiete ihrer Tatigkeit angegeben sind. Tibetische Bilder aller 
achtzehn Sthaviras (der Lamaismus rechnet gewohnlich nur mit sechzehn — gna$ brian bcu drug, 
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Lex. a. a. O.) finden wir im Album. Nr. 193— 210 im Japanischen Pantheon dagegen, Heft IV. 
BI. 16 Vorders. bis 17 RGcks.. nur sechzehn. - 1339) batu akci-nar. Grunwedel. im gen Werk, 
242, unter Sthavira; daneben konunt auch die Sanskritumschnftung stabir von ) le e 

die Tafelbeilage in Skizzen. - 1341) Die Stelle lautet un mongolischen Text des Lam rim 
e'en po: ..arihas-m xabi-yi maihusiyaghat setkil-iur mlethd buiMe-yt xjafiaksan xara kiM-un 
ubadini boa sani bar sasin-i baibura&hulun uileduksen-i yeke bahst ka ma su la bar saitar xa^kadm 
ilaihaksan-u taihalal-i sikiidun baihukhahsan-n tala |cgen-a act mast yeke bu^et. -1342} bolche 
Puppehen besitzen unter andem die ethnographische Abteilung des Wiener Naturkstonschen 
Museums und das Asiatische Museum der Akademie der Wissenschaften m Leningrad: eine dieser 
Gruppe des Tscham angehorige Figur des ..WeiSen Mahakala (tib. auch mgon po gu ru genannt. 
Lex 286. 219) ist abgebildet in Palomnik. S. 64. - 1343) ha frui. nach unsern Aufzeich- 
nungen, wo leider bei diesem Wort die Quellenangabe vergessen worden 1st Cnicht im kex.;. sonst 
steht daftir ha san. Lex. 1326: a Chinese Buddhist priest or scholar who is also represented by 
a mask in religious plays. - 1344) Oder Santiraksita, tib. zi ba is o. — 1345) slob dpon. 
Lex. 1302: chief in teaching, generally in spiritual matters: ...also a college title protessor. 

1346) A. a. O., 1345* — 1347) Die hler angefuhrte Stelle hat im mongolischen text lolgenden 

Wortlaut: „^}iada^}iadu saha )irtincu munihe bn$u holugjiai, dotoraki tire arniian mun^ke bu$u 
buyu, adalitxabasu yeke kueixtu kumuTi’U xarbuhsan niien sumu teduiken dsaghnr-a ulu Mden, 
dsoriihuluksan ihadsar^a kiirkm met% mam nasun ni^en gsan-a teduiken ulu tuden iikukm dsuk- 
tur diraduyu, hami^hu xadan-aca orusxu usun nigen iedui iilii amun imkii metii, mam nasun iere 
metti niien tedui iilii bam, ukiiLiin dsiik-e o'iraduyu, . ..^indan emiisnksen alaxu ^tirn^n nid^^et ni- 
dseiet alaxu totom alaxui ghadsar-a diraduxu meiU, biden-ii nasun bar ni^en ^$an nukeikiit be,mien 
€dur niikcikiii be, nigen siini xonoxui totom ukiikuudiir oiraduyu, teguber ene beye-^yi ed mal- 
iyar ulu tudegen, lire sadun amarahutdyar u/u tuden, uber-m saindyar iilii iiidegeyu, xM 
bradigabut arxat bar eciisAiir beye-ben dsegiitkekii biigesii, gadali modon^dur adali, uget 

biden-ii iikiikiii yaghun erikii, olan ed mal iangsuk4yar^ jirghabasu bar ecus-tur nidigun-tyer 
xoghosun alaghaban baridsu odumui, basa busu ukuksen-i niduber udseksett be, eiki^ber sonosu- 
ksan ba, ukudsu iinide bolaksan yasan-i udsebesa, uber-an beye-ben te^iin-la^a (I statt — ■ lu§e) 
alidsn sethikdekui:' - 1348) Tib. rah sans riyas. Lex. n66, wo auch der Begnff erklart ist: 
“a Buddha who has obtained perfection by his own exertions, and by concentration of the mind, 
but who does not gain enlightenment by promoting the welfare of other beings . 
egoistische Buddhas: mong. baradiiabut, bradigabut, japan, en^aku (Haas. Amida mddha, S. 3o» 
Anm. 3). - 1349) Siehe hier. Anra. 1338. und Kap. X, Anm. 834. - 1350) Der hier aus- 
gesprochene Gedanke erinnert uns lebhaft an einen einfachen Holzschnitt. dor friiher 
Monchen auf dem Berge Athos sehr verbreitet war: das Bild stelltc einen Haukn aufgcschichteter 
Totengebeine dar, vor denen sinnend ein Monch steht: darunter in griechischer Sprache ke Worte: 
„Auch wir werden einst wie diescT Auf dem Athos besteht ubngens seit nlten Zciten bis 
auf den heutigen Tag die Sitte, die Verstorbenen nach drei Jahren wieder aus den Grabern 2:u 
holen, die Knochen mit Wein zu waschen und dann in Korben oder auch frei auf Gestellen me- 
derzulegen, die manchmal in den Vorraumen der dortigen Klosterkirchen, manchmal in bes^deren 
Kapellen ihren Platz finden ; dabei werden gewisse Riten wiederholt» die schon bei der Beerdi- 
gung stattgef unden haben. Als boses Zeichen fur die Seele des Abgeschiedenen gilt es# 
die Verwesung seiner sterblichen Reste wahrend dieser dreijShngen Frist nicht ganz zu Ende 
gekommen ist. Vgl. auch: „Das heutige russische Panteleimon-Kloster auf dem heiligen Be*^0 
Athos*, ohne Namensangabe von einem der dortigen Monche, St. Petersburg 1854^ T** 

1351) Skr. nisvana, bisweilen auch klesa (Pali kileso), tib. non mons. Lex. 489* niong. niswmus, 
die buddhistische „Erbsunde*', denn aus dem Hang an der Materie entsiehen alle Leld^ des 
Daseins, die ihrerseits, da sie der Mensch selbst nahrt, zu immer neuen WIedergeburten ffihren. 
— 1352) Man erinnere sich unserer mehrfachen Erorterungen 0ber die Begriffe m, 

rkyan p^yag, skor ba, ^k^or ba usw. — 1353) Skizzen 39^* — 1354) dur k^rd hdag po* 
Grunwedel, Mythologie, S. 174, dazu die Abb. 144; zur Etymologie des Ausdrucks; Lex. 030, 
dur k^rod: Friedhof im weitesten Sinne des Wortes ohne Rucksicht auf die Beatattungsart# und 
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bda^ po, ebenda 665: lord, master, owner, proprietor. Die Tantriker-Lamen, welche die Geister 
der Toten auf den Friedhofen beschworen, heifien dur ¥rod pa, ebenda 630; vgl. auch David- 
Neel, Mystiques et magiciens, S. l4off. 1355 ) Skr. sitavana, tib. bsil bai ts^al, nach Griin- 
wedel, im angeg. Werk, 172, Lex. 1318, 1024, mong. serigtin of. 1356 ) Skizzen 396; Bim- 
bajev, Mongolisch-Russisches Worterbuch, S. 68: Skelett, Schadel. — 1357 ) Das Berliner Mu- 
seum fiir Volkerkunde besitzt zwei wunderbar gearbeitete, tibetische Bronzefiguren der „Meister 
des Friedhofs** von etwa 7^ cm Hohe; vgl. auch Album Nr. 253 mit der Unterschrift: dur 
h^rod bdag po la na mo, „Verehrung den Meistern des Friedhofs*. — 1358 ) Lex. 867. Im Ver- 
zeichnis von Schmidt- Bohtlingk linden wir die Titel zweier Werke, die vom Bardo handeln; 
Nr. 335 * »»Der die vollstandige Erklarung der Gebete fiir die Seelen vor ihrer Wiederverkorpe- 
rung erhellende Spiegel“, bar doi gsol ^debs kyi mam bsad isal bai me Ion, und Nr. 385 : *,Das 
von dem Abgrunde des Zwischenzustandes befreiende Gebet, genannt: der von Angst befreiende 
Held**, bar do ^p^rafi s^rol iyt gsol ^debs ^ji^s s^rol gyi dpa bo zes hya ba, — 1359 ) Lex. 867. 

— 1360 ) Schreves Arbeit in Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft, Bd. 65, 
Jhrg. 1911, S. 471 — 486. — Evans- Wentz, W. J., The Tibetan Book of the Dead; or, the 
after-death experiences on the Bardo Plane, according to Lama Kazi Dawa-Samdup's English 
rendering. With foreword by Sir J. Woodroffe; London 1927- — 1361 ) rje §sed. Lex. 1248, 
1250. — 1362 ) erlik ionil^han iiiledukci; vgl. auch Griinwedel, Mythologie, Index, S. 228 
unter Erlik. — 1363 ) Nach Frau David-Neel, Mystiques et magiciens usw., S. 17* ; Anm. I : 
To-ouo, „courrouce‘. Nom d’une categorie de divinites terribles. — 1364 ) rta mgrin. Lex. 530* 

— 1365 ) mgon po. Lex. 286. — 1366 ) Tibetisch entweder zi ba. Lex. 1069, oder ^p^ro^ byed, 

ebenda 857. — 1367 ) Wovon schon im ersten Kapitel unseres Buches die Rede gewesen ist; 
die Darstellungen mit giitigem Antlitz sollen nach einer Stelle in Vasil jevs Ausgabe der „Geo- 
graphie Tibets** aus der Feder des Mindschul Chutuktu, S. 28, zi bai hams can heiSen, 
wofiir wir aber im Lex. keinen direkten Beleg finden. — 1368 ) dkon mc^og. Lex. 53 * 54* wo 
auch eine Menge sachlicher Erorterungen gegeben sind. — 1369 ) Skr. deva, mong. fengri oder 
tenggeri, chin. Hen, japan, ten. — 1370 ) Tib. lih ga geschrieben, Lex. 1213. — 1371 ) Tib. sbyin 
sreg, a. a. O. — 1372 ) Siehe das Kapitel fiber das Monchstum. 1373 ) Siehe auch unter andem 
die untere Begleitszene auf Abb. 3 ^ in Griinwedel, Mythologie, S. 41* 1374 ) ¥ah. 

Lex. 442, 137. — 1375 ) Leider laSt sich dies Wort im Lex- nicht feststellen; es ist aber auch 
moglich, dais ich mich verhort habe und es Schimnu heilSen mulS, das im Mongolischen (simnu 
und simnus) „Damon, boser Geist” bedeutet; das Wort selbst stammt aus der soghdischen Sprache 
(Vladimircov, Der Zauber-Tote, Marchen, Petersburg 1923, S. 26, Anm. 2) und kommt auch 
haufig als smnu, samnn im Uigurischen vor, woher es die Mongolen ubernommen haben. — 

1376 ) Man vergleiche z. B. die Bilder bei Frau David-Neel, Mystiques et magiciens usw*, 
bei S. 257: «Un magicien noir revetu d’un tablier fait en ossements humanins sculptes», und 
Kozlow-Filchner, Mongolei, Amdo und die Tote Stadt Chara-Choto, S- 168: „Tschoib2en- 
Gegen im Riiiidschan-Gewand** ; Riiiidschan ist korrekt ru$ (pai) rgyan. Lex. 1 188: ornaments of 
terrific deities and for magicians, made of human bones which are suspended from the girdle. — 

1377 ) Tib. $a ba, mong. bugha, Griinwedel, Mythologie, S. 174* wo man auch Nr. 2 auf 
Fig. 1 41, S. 169, vergleichen wolle. Der schon mehrfach erwahnte Rock nennt diese Hirsch- 
masken „Showa** (Beschriftung des Bildes auf S. 605 der friiher genannten Arbeit), doch lassen 
sich weder la ba noch Showa im Lex. nachweisen. 1378 ) rhah glih. Lex. 73* bei den Mon- 
golen gangling (im Ordos auch gangdon — van Dost) oder cimugen buriye — Skizzen 1 06 — 
genannt; dieser letztere Ausdruck bedeutet wortlich „Markknochen-Trompete**, wodurch der 
mittlere Bestandteil des Instrumentes, ein menscdilicher Schienenbeinknochen, gekennzeichnet wird, 
wahrend fiir das Mundstiick und die Schalloffnung meist Silber verwendet ist, Skizzen, 
a. O. Nach van Oost, La Musique usw., S. 393* besteht diese Trompete nur aus Kupfer, 
^ayant une forme un peu recourbee. L'embouchure, adherente au corps de Tinstrument et a lul 
sendee, est en forme de bassin centre lequel Tinstrumentiste applique les levres. Le gangling ne 
donne qu’une note; la qualite du son est mediocre, et n’a pas grande mtensite.» Ebenda, S. 39^* 
auch eine Abbildung dieses eben beschriebenen Instruments. Ein einfaches Bild der in Tibet 

497 


32 



gebrauchlichen Trompete aus elnem Menschenknochen in Pander, Pantheon, S. 109, Nr. 2, Mer 
mit dem das gleiche besagenden Namen rhan dun; vgl. auch Griinwedcl, Mythologie, S. in 
der Abb. des Mahakala. Der vordere Teil des rhan §lm, der, wie gesagt, aus Silber vcrfertigl 
wird, tragt auf einer Seite zwel niisternahnliche Offnungen, die auch „Pfcrdenustern“' gcnannt 
werden. Der Laut der kleinen Trompete soil nach Pozdnejev, Skizzen, a. a. O., das Wiohern 
eines mythischen Pferdes versinnbildlichen, das den Glaubigen aus dieser Welt in die scligen 
Gefilde des Paradieses Sukhavati hinuberbringt. — 1379 ) Tib. dbyug pa, Lex. 9i5^pong. bariya, 
Skizzen 157; Pander nennt das Gerat im Pantheon, S. HO, .,Keule aus cincm Kinderskelett“ ; 
Abb. ebenda, S. 109, Nr. 27; Griinwedel verzeichnet in Mythologie, S. 223, dbyn^ (nicht im 
Lex.), skr. kapalahhaivan§a, wortlich: ..SchadelknuppeF' ; vgl auch die Abb. 48 und 8*2 jm angeg. 
Werk; an letzterer Stelle auch die fur uns wichtige Bemerkung: «Le baton (ebcn die Lculc) est 
dit avoir ete invente par Padmasambhava.» Dieser wird aber mit cinem noch komplizicrtercn Stat^ 
dargestellt, auf den drei Schadel iibereinander aufgereiht sind und von dem uns bckannten Drei- 
zack gekront werden; siehe im angeg. Werk, Fig. 34. — 1380 ) Nicht ohne Interessc durfte es 
sein, hier eine Bemerkung Cybikovs einzuflechten, wonach auf dem Gesamtgebiot des Lamaismus, 
was die Anzahl der auftretenden Masken anbetrifft, der bedeutendste Tscham im Klostcr Dscha** 
tschung ibya k^yun, wortlich „ Adler; Garuda**, Lex. 880), gleichfalls in Amdo, vcranstaltet wird. 
Es erscheinen hier 62 Personen auf der Szene. L. R. 11 , S. XV. Hier Icbtc auch der Lehrcr 
Tsongkhapas, Dondub Rinpotsche, don ^§rub rin po c^e, desscn Leib sich nach seincm Tode 
in ein Steinstandbild verwandelte, das noch heute im Kloster als grolitcs Heiliglum gehutet wird. 

— 1381 ) p^ur bu, auch p^ur pa. Lex. 825, 826, „Zauberdolch“, meist aus Bronze, aber auch aus 
Holz hergestellt; eine Abb, in Griinwedel, Mythologie, S. 33- 2 ur Sachc vcrgleiche man auch 
die Gescbichte .,Le poignard enchante** bei Frau David- Neel, Mystiques ct magiclcns usw., 
S. 156 — 160. Im iibrigen ist p^ur bu die Bezeichnung fiir „Donncrstag*‘, und ein annahernd an 
einen Dolch erinnerndes Zeichen bildet sein Symbol und auch das des Plancten Jupiter in den 
Kalendem und auf den Horoskoptafeln; vgl. Forstmann, Himatschal, S. 277. Das Kenn- 
zeichnende am p^ur bu ist der Damonenkopf und die drelfache Schneide. Bei den Mongolen 
heifit der Donnerstag piirbe; aufierdem werden bei ihnen mit diesem Worte noch kicine Amulctte 
bezeichnet, die aus Ton hergestellt sind (Bimbajev. Mongolisch-Russisches Worterbuch, S. 107). 

— 1382 ) Diese Maske stellt die aus dem indischen Pantheon ubernommene Gotthclt Ganesa, 

Ganapati oder Vighnesvara dar, den Gott mit dem Elefantenkopf, „den jeder Schiilcr am 
Morgen um Gelingen anruft“ (Das Licht des Ostens, S. 77; vgl. dort, S. 176, auch die Darstel- 
lung einer Skulptur); tib. is^ogs bdai (ser po, der „Gelbe'') oder kyi bdai po, vgL Lex. 

1033; mong. toixar-un xa^han, der „Herrscher viber die Hindernisse* oder „die boson Goistcr 
Er hat im indischen Gotterhimmel einen ausgeblldeten Kopf mit RiissoL bei den Lamaisten dagegen 
scheint er unter dieser Form nur in den Tanzen zu figurieren, wahrend die Darstellung mit dem 
Russelkopf selten ist (siehe Griinwedel, Mythologie, S. 57» Abb, 43); gewohnlich hat er hier 
das iibliche, wutverzerrte Antlitz mit dem Flammenschopf, steht aber dafiir, um die ursprunglicho 
Beziehung wenigstens anzudeuten, auf zwei Elefanten (Pander, Pantheon, Nr. 229), an deren 
Stelle wir jedoch auf andern Bildern (z. B. Album, Nr. 229) Menschenleichen sehen. Im Japa- 
nischen Pantheon finden wir ihn mit ausgepragtem Russelkopf wieder; Heft III, Bl. 21^ 
Rucks. — 1383 ) Skizzen 381 ; datsun iotxar ioihosun iobrak boh — 1384 ) Ebenda. 


Anmerkungen zu Kapitel XVL 

1385 ) dra^ ^sed, Lex. 648, Pander, Pantheon, S. 46; siehe auch Griinwedel, Mytho-^ 
logie. Index, S. 227, unter Drags(-po). — 1386 ) Skizzen $ 1 . 1387 ) Das ist besonders aus 

der fraglichen Tafelbeilage in Pozdnejevs Skizzen ersichtlich. Im ubrigen gewlnnt man eine 
gute Vorstellung von dieser kultischen Gewandung aus Griinwedel, Mythologie, S. 1 13, Abb. 9 ^; 
man vergleiche dort den Schnitt des Obergewandes mit den entsprechenden Gewandteilen der 
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Masken auf den Photographien Filchners. — 1388 ) Tib. Siam po dhar po. Lex. 321 und 51, „der 
Weifie, dessen Tage die Fiille erreicht haben“; Grunwedel, Mythologie, S. 175, und Abb. 141, 
Maske 3. Diese Figur des „Wei6en Alten“ konnen wir iiber ganz Nord-, Mittel- und Ost-Asien, 
ja noch weiter dariiber hinaus, bis nach Europa verfolgen. Als iiberbnickende Gestalt der asiati- 
schen Vorstellung zur europaischen — oder lungekehrt — hat der am meisten verehrte Heilige 
der russisch-orthodoxen Kirche, St. Nikolaus (vgl. Voltaire, Histoire de Charles XII, roi de 
Suede), widerwillig herhalten miissen, wozu man auch die von Furst E. E. Uchtomskij in seiner 
Vorrede zuGriinwedels Mythologie (S. XXXII der franzosischen Ausgabe) mitgeteilte Erzah- 
lung iiber die Ereignisse vor dem Bau der ersten russischen Kirche in Peking verglelchen wolle. 
Bezeichnend ist jedenfalls folgende Tatsache, die unserer Zeit noch recht naheliegt; Als im Jahre 
1905 RuSland das sog. Toleranzedikt verkundet wurde und viele. Christen der russischen 
Landeskirche gewordene Burjaten zum Glauben ihrer Vater, dem Lamaismus, zuriickkehrten, 
brachten sie ihren Missionsgeistlichen auch die Heiligenbilder zuriick, die sie einst beim Ober- 
tritt von diesen erhalten hatten. Nur die Bilder des St. Nikolaus behielten sie in ihren Hausern 
(die getauften Burjaten waren meist sefihaft geworden und hatten keine Jurten mehr), setzten 
sie doch diesen Heiligen mit ihrem „Wei6en Alten*, dem „Tsaghan Ebiigen* gleich! Ubrigens 
gibt es von dieser Gestalt auch kleine Figuren, die sehr jenen des Lao-tse, des chinesischen 
Philosophen und Begriinders des heute zur Zauberreligion ausgearteten Taoismus (die tibetischen 
und mongolischen Lamaisten nennen diese Lehre gleichfalls Bon oder Bon und ihre Anhanger 
hon po!), ahneln. Lao-tse bedeutet „der Alte“ oder der „alte Meister*. Wie weit ubrigens die 
Verehrung des „Weifien Alten“ unter den Lamaisten Boden hat, geht auch aus dem Umstande 
hervor, dafi dieser Gestalt eine eigene, allerdings apokryphe Schrift gewidmet ist, von der Prof. 
Pozdnejev in der Bibliothek des Chutuktu von Urga ein Exemplar entdeckte. Es ist in mon- 
golischer Sprache abgefafit, hat aber wohl sicher, wie die meisten dieser Schriften, eine tibe- 
tische Vorlage. P. sagt aber, dafi das kleine Schrlftchen als sehr selten gelte. Er hat den Inhalt 
ungekiirzt ins Russische libertragen (Skizzen 84, 85 in der Anm.). Der Titel lautet: „Das 
Sutra vom Weifien Alien* (caihan ehiiien-u sudur [orosiba]). Es schildert ein Zusammentreffen 
Buddhas mit der Titelgestalt, trotzdem, wie P. a. a. O. angibt, die Buddhisten (d. h. Lamaisten) 
den Darstellungen des „Wei6en Alten** in ihren Tempeln den letzten Platz einraumen, indem sie 
selbst sagen, er stamme aus dem Pantheon des „schwarzen Glaubens** (xara salin^u burxan)* 
Buddha begegnet dem hochbetagten Greis in der Bergeinsamkeit und fragt ihn, was er treibe, 
worauf ihm die Antwort zuteil wlrd, er sei der Herr der Berge, der Landerstrecken, der Ge- 
wasser und des Raumes in den Tempeln und erweise sich denen behilfllch, die nach der Tugend 
in buddhistischem Sinne strebcn. Andererseits aber strafe er im Verein mit den Gottheiten und 
Geistern, die es angeht, die Sunder. Darauf lieB Buddha seine Jiinger, die ihn damals begleitetcn, 
vor dem „Wei6en Alten** ein feierliches Versprechen ablegen, die beseelten Wescn behiitcn und 
ihnen helfen zu wollen. Es folgen dann die iiblichen Verheiftungen fiir die Leser und Kopisten 
der Schrift, die schliefilich mit einer von Buddha gesprochenen Dharani oder Zauberformel endigt. 
— 1389 ) Siehe vorne Skizze 154. die nach der Reproduktion eines Originalbildes hergestellt ist. 
Zu den hier folgenden Ausfiihrungen iiber das Zelt usw. vgl. man auch Abb. 70 in Griinwedels 
Mythologie, S. 87, und die beiden Tafelbilder 141 und 143. S. 169 und 17^. Die Bilder bei 
Rock, a. a. O., bieten wenig Vergleichsmoglichkeiten, wodurch auch die schon anfangs erwahnte 
Verschiedenheit der Tanze unterstrichen wird. — 1390 ) Der Ausdruck wird zva nai, Lex. 1064 
und 729. geschrieben. Die sachliche Mitteilung entnehmen wir der Anmerkung zur Abbildung 
eines solchen Schwarzhutzauberers in Griinwedels Mythologie, S. 1 86. Ein farbiges Bild eines 
zva nai pa bei Rock, a. a. O., Tafel XIV. — 1391 ) zor. Lex. 1098; im Mong. sor, Bimbajev, 
S. 132: eine dreieckige Pyramide aus Teig, die als Opfer dargebracht wird. — 1392 ) drug cu 
(ha), 1393 ) drag cu visa bzu 1394 ) Skr. lohapala, tib. ^/fg rten sky on, mong. ihadsar-^nn 

sakiihuhm, — 1395 ) Skr. rasayana, tib. bdnd rtsi. Lex. 667, der Unsterblichkeit vermittelnde 
Trank, mong. rasiyan, gewohnlich arschan gesprochen, da die mongolische Sprache kein r im 
Anlaut duldet und den ihm folgenden Selbstlauter als sog. Vorschlagvokal davorsetzt. — 1396 ) Tib. 
by a roi. Lex. 881 (rok bei GriinwedeL a. a. O., im Bilde S. 171 unter Nr. I ist natiirlich ein 
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Versehen). mong. knye. gesprochen here. - 1397) Wortlich; der Raddreher. tib ’i'or lo 
fbjsgyur ba oder los sgyur, mongolisch entweder Umschrift^g des Sanskntausdrucks 
oder in wortlicher Ubersetzung kiirde eriiiulukci. — 1398) Skr. Kasmira. tib. ka ® — 

1399) Tibetisch nach Skizzen 344 Vil woven sich aber nur gzan im Lex. 1103 tcststellcn 
Mt; mong. kulusuha. ..Schweifibehalter*. weil die Scharpe unter den Achselhohlen durchgeht. 
Oder orkimii. ..Umwurf. Uberwurf*. - UOO) Skr. dkarmaraja, tih. c/os rgyal oder c os kyt 
r&yal po. Lex. 430, mong. nom-nn xagfian, ein Ausdruck, der semerseits sopr wicdcr in die.^r 
Form ins Tibetische zuriickgewandert ist; vgl. z. B. Schmidt-Bohtlingk, Verzeichms,^Nr. 3 ^ 
—28: k^ri c 'cn no min han (das mong. nom-un xaghan in der Umgangssprache; nn poc ei myur 
^byon isol '‘debs. „Gebet urn baldige Ankunft (in einer seligen Region) von Nommhan-Kmptsche 
vom grofien Tbrone (einem Ober-Lama)“. Vgl. auch Lex. 744 sub nom. - UOl) ma he. der 
Buffel, Lex. 951. Griinwedel, Mythologie, S. I7S. mong. fen (Verfasser sticB bei seiner 
Expedition auf Orte. Flusse, Bache. Hugel. Bcrge und sonstige Gemndernarken. doron Nmcn 
mit diesem Wort zusammengesetzt sind). — Im Tscham-Tanz von Kumbum traten drei solcher 
Mahe-Masken auf. - 1402) Siehe Kap. XII, Anm. 1 118.- 1403) c'^os skyoh dreis p. Lex. 430. 
6^6. — 1404) Icam srih. ebenda 1288 unter srin moi daher pch das mong. cjjcci degiiu, womich: 
altere Schwester (und) jungerer Bruder. — 1405) Siebe die Erlauterungzu Abb. 139 m Grdn- 
wedel, Mythologie, S. 167. - 1406) rnal ^byor pa. Lex. 7^3: von ihren Praktikcn bcnchten 
ausfuhrlich die beiden, so oft bereits genannten Bucher der Frau Dayid-Ncol. — ‘’yO mi ta 
ras pai ^c^atn. ~ 1408) m^on po vdo rjei ^c^am'. dom m^on po rdo Tje entspricht im Skr. nafna- 
vajra. - 1409) Siehe auch: Zeitschrift fiir Buddhismus, Jhrg. VIII, 1928. Heft 2. S. 209, 
die FuBnote- — 1410) Die Beobachtungsergebnisse dieser Reise sind zusammenfaspnd in der 
Kap. I. Anm. 50, genannten Arbeit niedergelegt. Als weiteres Ergebnis crschien die hicr mit 
..Bibl. Buddh. XXII" angefiihrte Abhandlung fiber die ..Statue des Maitreya im Goldtcmpel zu 
Labrang". Femer steht aus Baradijns Feder die Veroffentlichung der Obersetzung oines tibe- 
tischen Buches bevor, das die Schilderung eines als Xempel ausgebildeten, beruhmten 1 shorten in 
diesem Kloster zum Gegenstand hat. Dies Tschorten selbst Ist abgebildet in Kozlow-Filchner, 
Mongolei, Amdo und die Tote Stadt Chara-Choto. S.203. Ai^erdem verdankt die buddhologische 
WIssenschaft Baradijn eine umfangreiche Sammlung von tibetischon Holzdmoken und Hand- 
siJiriften. vom Forscher In Labrang angelegt und heute zum Bestand des Asiatischen Miweums 
an der Akademle der WIssenschaft in Leningrad gehorig. — 1411) A. a. O.. S. iS7“”j92. -- 
1412) Siehe Anm. 580, 581, 882 und 883. — 1413) ’;om dbyans bzad pa, Bibl. Buddh. 
XXII, S. 63, Anm. 7" — 1414) km mk^yen ^jam dbyans bzad pai rdo rje. — 1415) Aag dban 
brtson ’gras, a. a. O., S. 05 ; wegen des Beiworts brtson ’gras siehe Lex. 299 unter ’gras pa. — 
1416) skal bzan i^nb Idan dban Jtt^yag. — 1417) ri k^rod, Lex. 1172; vgl. die Ausffihrungen auf 
S. 223 fiber die Emsiedler. — 1418) dgon giier. Lex. 494 unter gher pa. — 1419) ras. Lex. 
1171, und’iyan (po). ebenda 925? — 1420) Der Ausdruck IfiBt sich mit unsem Hilf smitteln leider 
nicht feststellen. — 1421) las '‘bras, nicht im Lex.; dagegen findet sich 316 der auch von Poz- 
dnejev, Skizzen 19S. verzeichnete Ausdruck rgya ’bras, dem im Lex. noch eia las kyi rgyu 
^bras als ..actions and their fruits" zur Seite gestellt ist. Im Mongolischen entspridbt Mltaghan 
V.re oder aci me, — 1422) mi lai m^ur '^bum; zu mgar '^btm siehe Lex. 28a. 142$) iri ¥o$ 

rje, B. M. I, S. 155, Zeile 20 ; fur „Abt'‘ steht auch hier im tibetischen Text (vgl Anm* 
nom^un xaghan!) das mongolische Wort sireieAn als ze re fu* 1424) In B* M. I, S. IS5» 
beriihrt es eigentiimlich, dafi der Titel des Abies als mongolische Obersetzung im tibetischen 
Text steht, wahrend der Eigenname des mongolischen Orles, Kahe Khota, wie Huth schreibt 
(bei uns Kiike Choto)^ „Kaustadt**, mit mk^ar $no (Lex. 1 82, 374) uberselzt ist* ~ 
1425) Laufer, B., Skizze der mongolischen Literatur, S* 222. — 1426) inn foA hntm pm 
Sjgron me, — 1427) In elf Banden; siehe Zeitschrift fur Buddhismus usw., Jhrg. VIII, S. 209, •— 
1428) Gerade die Ubersetzung dieser letzteren Schrift beabsichtigt Baradijn zu verdffentlichen: 
vgl. Anm. 14^^* 

1429) Der russische Text ist abgedruckt in „Vostok'‘ — * ,,Orient> Zeitschnfl der Lite- 
ratur, Wissenschaft und Kunst'*, 3. Buch der Sammlung „UnIver8ahLiteratur'\ Staatlidh^ Ver- 
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lag, Moskau/Petersburg I9^S» S. 97 — 107, Beachtung verdienen die vier Bildbeigaben auf zwei 
Tafeln: besonders zwei, weil sie sich auf bisher unbekannte, theatralische Darbietungen beziehen 
und von einem Lama selbst in Lhassa aufgenommen worden sind* 

In der bier folgenden Ubersetzung finden sich Stellen, die inhaltlich mit manchen Angaben 
in den beiden Kapiteln uber den Tscham zusammenf alien. Ihre Wlederholung konnte aber nicht 
vermieden werden, ohne den Zusammenhang der Ausfiihrungen des russischen Forschers zu beein- 
trachiigen. 

Vladimircov schreibt: 

1 . 

Seit dem 7* Jahrhundert tritt Tibet in Beziehungen zu Indien, zu China und zu den Kultur- 
gebieten Mittel-Asiens und Ser-Indiens. Im „Schneeland‘* gelangt der Buddhismus zur Verbreitung, 
der bald die ausschlaggebende Fiihrerrolle im tibetischen Volksleben ubemimmt. Indische bud- 
dhistische Kultur leuchtet iiber Tibet, das sich aufierdem Einfliissen und Stromungen aus China 
und dem arischen Mittel-Asien hingibt, ohne dabei aber auch die Kulturtriebe zuriickzudrangen, 
die aus der Tiefe der heimatlichen Friihzeit kommen. So bildet sich denn eine selbstandige tibe- 
tische Kultur, und es entsteht das, was im Namen „Tibet“ eingeschlossen liegt. 

Diese vielgestaltige und mannigfaltige Kultur offenbart sich bei den verschiedenen Schichten 
der tibetischen Bevolkerung, so z. B. bei den primitiven Stammen der Hochflachen im Norden 
und den zivilisierten Stadtern, den Bewohnem von Burgen in den siidlichen Strichen des Landes, 
bei aberglaubischen Zauberem und feingebildeten Kennem der Logik, in majestatischen Tempeln, 
im Potala und in den schwarzen Zelten. Dabei wird der Inhalt des tibetischen Sprichworts wahr, 
der besagt: „In jedem Kreise eine eigene Mundart und bei jedem Lama eine eigene Lehre.“ 

Vor allem aber ist Tibet ein Land der indischen Kultur, das Land eines hinduisierten Bud- 
dhismus, der aber doch nicht seine alten Anfange vergessen hat. Das buddhistische Tibet, in 
dem sich das eigene, bodenstandige und altangestammte Wesen mit dem fremden mischte, wird 
in kultureller Beziehung so stark, da6 es auf verschiedene Lander und Volker einen machtvollen 
EinfluB auszuuben imstande ist. Und in dieser Hinsicht ordnen sich ihm nicht nur Ladakh, Sik- 
khim und andere Gebiete am Himalaya unter, sondern auch die Mongolei und einige Striche Chinas 
und Sibiriens. Ja selbst an der Wolga und am Don — unfern von Petersburg und Moskau — ^ 
fafit Tibet in den Zelten der Kalmiiken festen Fufi. Nach dem heiligen Lhassa pilgern die 
Glaubigen aus Amdo, aus Urga und der Mandschurei, und auch Burjaten und Kalmiiken macheft 
sich dorthin auf, urn zu lemen. Nach Tibet sind die Blicke aller gerichtet, der Denker Asiens, 
der Leute mit schlichtem Glauben und der Manner der Diplomatic. 

In treffender Weise spiegeln tibetisches Theater und die tibetischen theatralischen Darbie- 
tungen die Kultur des „Schneelandes“ wider. Die einfachen Bewohner des tibetischen Gebirgs- 
landes, die sich nach einem Ausspruch von Sylvain Levi „wie Kinder vergniigen, wie Weise denken 
und Wunden wie wilde Tiere schlagen", errichten, mit der verfeinerten Kultur Indians bekannt 
geworden und von der Lehre des Buddhismus durchdrungen, das geraumige Gebaude ihres Schrift- 
tums. Es bietet wie die strengen Linien der tibetischen Tempel einen stellenweise vielleicht zu 
geradlinig-buddhistischen, also nicht immer originalen, dafiir aber urn so majestatischeren Bau dar. 
So schaffen denn die Tibeter auch eine szenische Kunst, die nach aufien bin zwar keine besondere 
Schonheit und Kraft zur Schau tragt, dafiir aber um so eigenartiger und urwiichslger wirkt. Sie 
ist nirgends nachgeahmt. In dieser szenischen Kunst spiegelt sich das Leben des Volkes wider. 


IL 

Von den theatralischen Darbietungen der Tibeter berlchten die europaischen Forscher 
und Reisenden sehr wenig. M^r als alle gibt in dieser Beziehung der gelehrte franzosische For- 
sdiungsreisende Jacques Bacot. Viel mehr aber noch sagen uns die Tibeter selbst auf den 
Slattern ihrer Bucher, die In grofier Zahl in den Schranken unseres Asiatischen Museums ver- 
treten sind und denen die Handschriften anderer Volker der tibetischen Kultur erganzend zur 
Seite treten. 
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Schon seit langer Zeit war Tibet mlt den Schopfungen der dramatischen Literatur Indiens 
bekannt, Schopfungen von vollem kiinstlerischem Wert, die auf einer bedeutendcn Hobo stehcn. 
Unter andern zahlreichen Werken, die in der Zeit vom 7 * bis zum lo. Jahrhundert aus dcm 
Sanskrit in die tibetische Sprache iibersetzt wurden, befanden sich auch einigc buddbistischc 
Dramen. Allem Anschein nach sind sie aber dort niemals zur Auffiihrung gelangt und habcn auch 
keine besondere Verbreitung gef unden. So sind sie auch nicht, wie man das viclleicht hulte 
erwarten diirfen, die Grundlage des tibetischen Theaters geworden. Wir wissen sogar, dafi die 
tibetischen Schriftsteller iiber den Mangel einer nationalen dramatischen Literatur im Sinne des 
Sanskritdramas Klage fiihren und sich Miihe geben, cine Erklarung fur diesc Tatsache zu finden. 

Vollig unabhangig vom indischen Drama hat sich das tibetische Theater entwickclt. Beide 
haben miteinander nichts gemeinsam; ebensowenig ist es moglich, einen Einflufi des chincsischcn 
Theaters auf die entsprechenden tibetischen Darbietungen festzustcllen. Somlt ist das tibetische 
Theater als elwas selbstandig Geschaffenes zu betrachten, emporgcwachsen auf hcimatlichcm 
Boden. Seinem Ursprung aber und dem Weg seiner Entwicklung nachzugehcn, ist ziemlich 
schwierig. Wie uns iiberhaupt vieles in Tibet ein Geheimnis ist, so kennen wir auch die Goschichte 
seines Theaters sehr mangelhaft. Freilich werden in verschiedenen tibetischen Werken, geschicht- 
lichen und andern, friihere szenische Darbietungen erwiihnt, doch welchcr Art waren diese? 
Auf die Frage kann keine endgiiltige Antwort gegeben werden. Und wenn wir auch gclcgcntliche 
Angaben verschiedenartiger Farbung als Zeugnisse heranzichen, so konnen wir doch nur ver- 
mutungsweise den SchluB zIehen, daB in alter Zeit, d. h. im H. und I2. Jahrhundert, Theater- 
stiicke zur Auffiihrung gelangten, die in pantomimischen Tanzen und possenhaften Auftritten be- 
standen. Auf alle Falle waren das aber dffcntliche theatralischo Darstellungon, nicht also Tanze 
und Spiele von privaten Gruppen, die sich aus irgendeinem AnlaB zusammengefunden halten* 
Bedeutend mehr Angaben liefert uns eine genaue Untersuchung der heutigen Verfassung 
des Theaters in Tibet, die einer Betrachtung aller seiner Typen und Formen glclchkommt. 

Gegenwartig konnen wir die theatralischen Darbietungen Tibets in drei Gruppen ein- 
teilen: religiSse pantomimische Tanze odcr Tsam, den Tsam mit Dialogen und 
schlieBlich dramatische Vorstellungen im vollgultigon Sinne dieses Wortes. (Vladlmircov 
gebraucht stets die mongolische Form Tsam statt unsers Tscham.) 

Allem Anschein nach sind diese Formen thcatralischer Darbietung samtlich aus einer gemein- 
samen Quelle hervorgegangen, und zwar aus einer nationalen und vorbuddhlstischcn, Andcrerseits 
aber hat der Buddhismus, nachdem er zu einer der Hauptkraf te in der tibetischen Kultur geworden, 
auch die theatralischen Darbietungen aufgenommen. So ist denn in unsem Tagen das tibetische 
Theater stets in der einen oder andern Welse mit dem Buddhismus verkniipft, ja wir konnen uns 
sogar bestimmter ausdriicken: das tibetische Theater Ist ein buddhistisches Theater* 

Wenden wir uns nunmehr der Betrachtung der eben angefuhrten Gruppen der tibetischen 
theatralischen Darbietungen im einzelnen zu. 


Ill 

In den buddhistischen Klostern sowohl Tibets als auch anderer LUnd&r tibetisdber Kultur, 
wie Ladakh, der Mongolei usw„ gelangen alljahrlich zu bestimmter Zeit groBepantomimische 
Tanze religiosen Inhalts zur Auffuhrung, die von den Lamen In Masken und entsprechenden 
Gewandern ausgefiihrt werden. Diese Tanze locken gewohnlich eine gewaltigc Menge von Zu- 
schauern herbei und sind bei uns unter der Bezeichnung „Tsam**, der mongolischen Aussprache 
des entsprechenden tibetischen Wortes, \ bekannt geworden. (Entspricht unserm Tscham, 

D. Verf. Siehe Anm. 1330.) 

Diese Tsam sind nicht gleichartig, sondem unterscheiden sich untereinander hinsichtlich der 
auftretenden Personen, der Anzahl der Masken und der Dauer der Pantomimen. Die Unter- 
^hiede liegen in klelnen Einzelheiten, Im allgeraeinen aber beschrankt sich der Inhalt eines 
Tsam wenn man bei ihm iiberhaupt von einem Inhalt sprechen darf ~ auf die Darstellung 
der ,»furchtbaren Gottheiten und der Schutzgenien des Buddhismus, wie auch ihres Kamples fdr 
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die buddhistlsche Kirche. Als StoH des Tsam dient auch die Darstellung elniger Ereignisse aus 
der Geschichte des Buddhismus und der buddhistischen Legende. 

Ein Tsam gelangt stets in den buddhistischen Klostem zur Auffiihrung, und seine Darstel- 
lung ist Pflicht und Vorrecht buddhistischer Monche, also der Lamen. Und in der Tat, wenn auch 
der Tsam fiir alle und fiir das breite Volk eine theatralische Darbietung und ein Schauspiel be- 
deutet, so stellt er doch auch einen heiligen, religiosen Brauch dar, ein Mysterium, das eine 
Belehrung der Zuschauer bezweckt, indem es diese an die Verganglichkeit alles Irdischen ge- 
mahnt und an verschiedene, geheimnisvolle Krafte erinnert, die bald den Buddhismus begiinstigen, 
bald ihm feindlich gesinnt sind. Dieses Mysterium soli die Zuschauer aber auch in eine be- 
sondere, geheimnisvolle Verbindung mit diesen Kraften bringen und dadurch in dem gegebenen 
Bezirk Freude und Gliick verbreiten. Es braucht hier wohl nicht besonders hervorgehoben zu 
werden, dafi die im Tsam gezeigten Handlungen in keinerlei Beziehung zu den Grundlagen der 
Lehre Buddhas und zu der Philosophic dieser Lehre stehen. 

Einige Kloster haben es durch die iiberlieferte Darbietung des einen oder andern Tsam, 
der vielleicht mit geringen Veranderungen auch von andern buddhistischen Konventen der lama- 
istischen Welt ubemommen worden ist, zu einem gewissen Ruf gebracht, Ja es gibt sogar Hand- 
biicher fiir die Tsam-Darstellungen in Manuskriptform. 

Diese Tsam-Darstellungen finden immer unter freiem Himmel auf besonderen Hofen vor 
den Tempeln statt. An der Aufienseite dieser Hofe, auf denen die Masken tanzen, werden Lauben 
fur Ehrengaste errichtet, dann fiir die rangaltesten Lamen, fiir namhafte Klostergelehrte, fiir welt- 
liche Wiirdentrager und sonstige Personen von Rang. Hier wird auch in einer besonderen Laube 
oder auf ungedecktem Platze das Orchester der Lamen untergebracht, wahrend ringsherum ver- 
schiedene Embleme und allerhand Gegenstande aufgestellt und zurechtgelegt werden, die fiir die 
Auffiihrung des Tsam notwendig sind. Urn den Hof herum sitzen, stehen und drangen sich die 
Massen der einfachen Zuschauer, Monche und Laien. 

Wenn alle Vorbereitungen beendet sind und sich die rangaltesten Lamen auf ihren Platzen 
niedergelassen haben, ertonen die Klange der Becken und der iibrigen Musikinstrumente. Das 
Orchester der Lamen diirfte wohl das eigenartigste sein, das ein Europaer zu horen bekommen 
kann. Die Musik eines Tsam ist etwas Ungewohnliches und versetzt in Erstaunen. Wem sie aber 
einmal zu Ohren gekommen, der vergilit nicht den Eindruck der Erhabenheit, den sie hervorbringt. 

Da erscheinen auch schon in gemessenem und wichtigem Schritt aus dem Dunkel der Tempel- 
vorhalle die Masken. Sie treten entweder einzeln oder in Gruppen auf. Ihre Teilnehmerzahl 
ist sehr verschieden. Nachdem sie im Szenenkreis ihren Tanz und die entsprechenden Pantomimen 
aufgefiihrt, verschwinden sie entweder wieder im Innern des Tempels oder verbleiben an einer 
geeigneten oder bestimmten Stelle seitwarts der Szene und iiberlassen das Feld einer neuen Maske 
oder einer neuen Gruppe. 

Die maskierten Figuren der Tsam-Schauspieler sind in bunte und grelle Gewander von 
verschnorkeltem und phantastischem Schnitt, meist aus sehr teuren Stoffen, vorzugsweise Seide 
und Brokat, gekleidet. Die Masken selbst sind meist aulierordentlich geschickt und kunstvoll her- 
gestellt, aber von wildem und entstelltem Aussehen: mit hervorquellenden Augen, gewaltigen 
Hauern, von Wut verzerrt, halb Tier-, halb Menschengesichter, mit Hornern und seltsamen 
Verzierungen. Im iibrigen aber treten im Tsam auch andere Masken auf, die dem Aussehen ge- 
wdhnlicher Menschen naherkommen; sie stellen meist komische Figuren dar. 

Um von diesen Masken, die das szenische Personal der Tsam-Tanze bilden, eine genaucre 
Vorstellung zu geben, wollen wir hier die auffallendsten und besonders kennzeichnenden schil- 
dern, die eine hervorragend bedeutsame Rolle spielen und deshalb bei den Zuschauem besonders 
beliebt sind. Zuvor aber sei bemerkt, dafi alle Figuren, die im Tsam auf treten, so gekleidet und 
masklert sind, wie sie auf den buddhistischen Heiligenbildem dargestellt und in den bud- 
dhistischen ikonographischen Werken geschildert werden. Sie alle und der Tsam in seiner Ge- 
samtheit stellen sdso lebende tibetische Heiligenbilder dar. 

Der von den Masken aufgefCihrte Tanz besteht meist darin, daS die Tanzer in einem mit 
dem Takte der Musik iibereinstimmenden Tempo langsam verschiedene plastische Stellungen ein- 
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nehmen. Recht selten bewegen sie sich vorwarts und riickwarts im Schaufeld od^ krcisen auf 
der Szene. Nur einige wenige Figuren fiihren einen schnelleren und leichteren Tanz auf, der 
unsern Vorstellungen entspricht. Andererseits gibt es aber auch im Tsam Darstellcr, die im 
Wirb^l eines echten, rasenden Reigens kreisen. Die Handlung der Pantomime arm und wenjg 
anregend. Es sei im Nachfolgenden eine Schil derung einzelner Figuren des Tsam ^geben, da 
dadurch eine anschaulichere Vorstellung von der Ausfiihrung dcs pantomimischen Tanzes ge- 


fordert wird. , i i t • • 

Unter den drohnenden Klangen des Orchesters und der Bccken erscheint in gomes senem, 

majestatisebem Schritt eine Maske, die den Herm dcs Todes, Schindsene, darstellt,^ Fiir die 
einen ist das nur ein Sinnbild, fiir die andern aber die tatsachlich existicrende Personlichkcit 
des „schrecklichen** damonischen Richters, der einst dem buddhistischen Orden der Monche ge- 
f\igig gemacht wurde und nun ihr furchtbarer Diener und Schutzherr ist. Er hat omen Stierkopf 
und tragt in den Handen verschiedene grausige Wahrzeichen, die bei den Zuschauern die Vor- 
stellung der Schrecken des Todes hervorrufen. Die Farbe seines Gewandes ist, wie die der 
Maske, dunkelblau. Auf diesem Untergrund wirken die aufgenahten Muster in Rosa und die 

goldenen Verzierungen besonders grell. , nn , , - * i i i 

Der pantomimische Tanz des Gebieters iiber den Tod ist einfach und bestent in der Otxcn- 
barung seines grausigen damonischen Wesens. In seiner Figur erkennen wir Yama, den Pluto 
der indischen Mythologie, wieder. . « , 

Die „Meister der Friedhofe*' sind Masken, die menschliche Skeletto vorslellon, m emcr 
grofien Gruppe auftreten und einen schnelleren und lebhafteren Tanz auf fiihren. Sie krcisen, 
springen und machen verschiedene „Pas* und verjagen andere als Vogel und wildc Tiere ge- 
staltete Masken von der Nachbildung einer auf der Szene liegenden menschlichen Leiche. Die 
Figuren wilder Tiere — des Biiffels, des Hirsches und des Af fen — spielen gerade im Tsam 
eine grofie Rolle und beleben merklich die zeitweise uber alle Ma&en langwcilige Pantomime. 

Eine der beliebtesten Rollen des Tsam ist der „Wei6e Alte", der Gebieter der Erdc, der 
Hiiter der Weidetriften und Herden und der Spender einer reichen Ernte. ApokrypKe bud- 
dhistische Legenden erzahlen uns, wie er zum Buddhismus bekehrt wurde und das Gelubde ab- 
legte, sich dem Dienst der Kirche, der Gemeinde des Konigssohnes Siddhartha (im Pali Sid- 
dhaita, tib. don grub, Lex, 643) zu widmen. Er erscheint in der Gestalt eines weifthaarigen 
Greises mit langem weifiem Bart und verwachsenen, herabhangenden weiSen Augenbrauenj auch 
seine Kleidung ist weifi. In den Handen halt er einen langen weifien Stab, Er spielt^ einen 
Greis, der eben aus dem Schlaf erwacht ist. Mit langsamen, greisenhaften Bewegungen bringt er 
seinen Bart in Ordnung, reckt sich, schreitet hinkend vorwarts und riickwlris iiber die Szene, 
Dann schaut er sich um, trinkt einen Schluck Wein odcr Branntwein und beginnt einen Tanz, in 
dem er einen betrunkenen alten Mann markiert. Er freut sich daniber, da& allenthalben in der 
ihm unterstehenden Welt das Gliick heimisch geworden. Nach Beendigung seines Tanzes bleibt 
er auf der Szene, geht hin und her und bringt die Zuschauer mit seinen ziemlich einfaltigen 
Possen zum Lachen, 

Allem Anschein nach stofien wir in ihm auf eine Gestalt der alten, vorbuddhistischen 
Mythologie Tibets, die der Buddhismus nur in sein Pantheon aufgenommen hat, 

Haufig treten in den Tsam-Darbietungen noch einige komische Figuren auf, wie z, B, der 
„Hoschang*', d. h. ein buddhistischer Monch aus China oder Khotan, der in der Pantomime 
den glanzenden Lehrern des Buddhismus, die aus Indien nach Tibet gekommen, unterliegt (bei 
uns Hwaschang. Der Verf.), In andern Tsam-Vorstellungen stellt der „Ho$chang'" andere Ge- 
stalten dar, die im ubrigen teilweise die Rolle von Possenreifiem spielen. In der Figur des 
„Hoschang'* verkorpert sich eine geschichtllche Erinnerung; Als im Morgendammem der tibe- 
tischen Geschichte der Buddhismus ins „Schneeland*‘ drang, und zwar nicht nur von Indien, 
sondem auch von China und dem damals arischen Khotan her, wurde der EinfluB der beiden letz- 
teren Lander in bedeutendem MalJe zugunsten des indischen zurtickgedrangt. Dies ging nicht ohne 
Kampf auf beiden Seiten ab, 

Gewohnlich findet eine T$am-Vorstellung mit dem Auftreten der „Schanag‘*, d, h. der 
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„Zauberer mit dem schwarzen Barett*‘ (siehe Anm. 1390), ihr Ende. Sie treten in einer starkeni 
Gruppe auf und sind in weite, grelle und buntfarbige Gewander gehiillt, Ihre Gesichter sind 
nicht mit Masken bedeckt. Auf dem Haupt tragen sie riesige schwarze Hiite oder Barette. Das 
Tempo der Musik wird schneller, und die „Schanag“ verteilen sich iiber die ganze Szene, wo sie 
einen schnellen Reigen auffiibren, der bald in einen rasenden Wirbeltanz iibergeht. Die „Sclxanag** 
stellen Zauberer dar, Diener der damoniscben Gottheiten aus der nationalen, vorbuddhistischea 
Glaubenswelt der Tibeter. Einer der alten Herrscher Tibets, Langdarma, hatte sich als ein 
Feind des Buddhismus erwiesen. Dieser tibetische Julian wollte in seinen Landen die buddhistische 
Lehre ausrotten und die Tibeter wieder zur Verehrung der alten Gottheiten zuriickbringen. Die 
Monche wurden also verfolgt, Kloster und Tempel fielen der Zerstorung anheim. Da aber trat 
ein buddhistischer Monch auf den Plan, der den Langdarma, in dem der fromme Eiferer die Ver- 
korperung eines bosen Damons sah, ermordete und damit den Feind seines Glaubens aus der 
Welt schaffte. Um dies iiberhaupt ausfiihren und sich dem Herrscher nahern zu konnen, hatte 
sich der Monch als Zauberer und Beschworer verkleidet, der sich mit der Auffiihrung von 
Tanzen zu Ehren seiner Damonen befafite. Und fur solche Zauberer war Langdarma eben der 
rechte Schutzherr. Diese geschichtliche Legende liefert denn auch den Inhalt der Pantomime der 
„Schanag“ und fiihrt uns somit in die Tiefen des tibetischen Altertums. 

Alle die zahlreichen Gestalten des Tsam zu beschreiben, ist unmoglich. Ihre Zahl und ihr 
Wesen hangen auch von der Uberlieferung der verschiedenen Tsam ab. Aufierdem treten einige 
Gestalten, wie z. B. die Maske, die die furchtbare Schutzgottheit Dschamtsaran vorstellt, 
in Begleitung einer Gruppe ihrer Gefahrten, tibetisch „KAor" genannt, auf. Sie bilden gewisser- 
mafien ein Ballettkorps. 

Ungeachtet der ermiidenden Langsamkeit des Tanzes einiger Figuren, der bekannten Ein- 
formigkeit der Ausfiihrung und der Durftigkeit der pantomlmischen Handlung ruft ein gut zur 
Darstellung gebrachter tibetischer Tsam beim europaischen Zuschauer durch seine Farbenpracht, 
die Eigenart der Plastik und die Kiihnheit, mit der die tibetischen Ballettmeister es unternommen 
haben, die phantastischen Schopfungen der buddhistischen Mythologie und Malerei auf die Szene 
zu bringen, einen starken Eindruck hervor. 

Wenn wir uns der Geschichte des Tsam zuwenden, so konnen wlr unterstreichen, dafi er aller 
Wahrscheinlichkeit nach aus der Vereinigung zweier Wurzeln entstanden ist: der indischen Pan- 
tomime, die bei den buddhistischen Klostem im mittelalterlichen Indian zur Belehrung der Laien 
gestellt wurde, und der nationalen tibetischen Tanze, darunter auch jener der Zauberer und Be- 
schworer, die den Tanzen der Schamanen im Norden und anderer Magier bei den primitiven 
Volkem nahekommen. 

IV* 

Der Tsam mit Dialogen bildet die Zwischenstufe vom pantomimischen Tanz zur echten 
theatrallschen Vorstellung Tibets, dem Drama* 

Bereits im gewohnlichen Tsam begegneten wir Gestalten, die eine besondere, sekundare 
Rolle von Possenreifiern und Narren spielen. Aber diese waren stumm, und ihre Spafie und Ein- 
Mle kamen Pantomimen gleich. Im Tsam mit Dialogen dagegen wird ihnen gestattet, zu sprechen* 
Daraus entstand eine neue Art der theatralischen Darbietungen* 

Mit dem Auftreten eines Possenreifiers auf der Szene, der miindliche Erorterungen gibt, 
bekommt der Tsam mit Dialogen einen ganz andem Inhalt, Er zeigt Jetzt nicht mehr ausschliefi- 
lich Gottheiten und Genien, sondem bringt auch gewohnliche Sterbliche auf die Szene, die 
Handlung wird auf die Erde, also in eine uns gewohnte Umgebung ubertragen. 

In hervorstechendem Malie bildet den Inhalt des Tsam mit Zwiegesprachen eine Geschichte 
aus dem Leben des beruhmten tibetischen Einsiedlers und Dichters Milaraba. weshalb die 
ganze Darstellung auch einfach der „T$am des Milaraba* genannt wird. Dieser Tsam wird 
aber durchaus nicht in alien Konventen aufgefuhrt. Nur einige wenige Kloster geniefien einen 
gewissen Ruf dank der iiberlieferten Ausstattung von Darbietungen dieser Art. 

In den meisten Fallen wird die Geschichte des Zusammentreffens von Milaraba mit dem 
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Jager Dordsche zur Auffuhrung gebracht. Das ist nicht nur die allerprimitivstc Art des Tsam 
des Milaraba, sondern auch allem Anschein nach die alteste und beliebtcstc uberhaupt. 

Auch bier geht die Handlung unter freiem Himmcl und in den buddhistischen Kldstern vor 
sich, und die auftretenden Personen sind gleichfalls Mdnche. Der Tsam beginnt mit einem Tanz 
von Masken, die Ldwen und andere wilde Tiere vorstellen. Milaraba sclbst crschcint mit selnen 
Jiingern auf der Szene. Schliefilich zeigt sich der Hauptheld des Stuckes, der Jager Gombo 
Dordsche mit seinem Bruder. Beide sind von gewaltigcm Wuchs, hochbetagt und in Ticrfclle 
gehiillt. In den Handen tragen sie Pfeil und Bogen. 

Sie fallen in Verehrung vor Milaraba nieder und beginnen dann vor dem Publikum auf der 
Szene hin und her zu gehen und sich su unterhalten, wobci Dordsche die Hauptrollc spielt, Sie 
scherzen, fiihren bissige Reden, reifien Possen und machen verschiedene Erscheinungen des ort- 
lichen Lebens lacherlich. Dabei scheuen sie sich durchaus nicht, ganz offentlich Anzuglichkeitcn 
auf Kosten von selbst hochgestellten anwesenden Pcrsdnlichkeiten zu machen* Die moisten Be- 
merkungen sind naturlich auf die Behorden, darunter auch die klosterlichen Instanzen, gemunzt. 

Damit ist der ganze Inhalt des „Tsam des Milaraba ‘ erschopft. Dem Zuschauer bleibt cs 
iiberlassen, das auf der Szene Gebotene nach eigenom Gutdiinken auf Grund der {edennann wohl- 
bekannten Geschichte aus dem Leben Milarabas zu erganzen. Sie schildert, wie Milaraba die von 
den Jagern verfolgten Rehe unter seinen Schutz nahm, und wic er eincs seiner wundervollen 
Lieder zum besten gab, das auf die Fallensteller und Jliger, insondorheit auf den rauhen Dordsche, 
einen solchen Eindruck machte. dafi alle den Entschlufi f afiten, ihr Leben zu andorn* 

Das Wesentlichste im „Tsam des Milaraba** und zugleich das, was dieZuschauer am moisten 
fesselt, ist die beifiende Scharfe der satirischen Bemerkungen des Schauspielers, der den Possen- 
reifier und Jager darstellt. 

In Tibet und der Mongolei gibt es besondere, moist handschriftliche Buchlein, die einen 
Mustertext der Dialoge fur den „Tsam des Milaraba * enthalten. 

Einen weiteren Grad der Entwlcklung dieser Tsam- Art bildcn die Auf fuhrungen anderer Er- 
eignisse aus dem Wanderleben Milarabas. Er selbst, seine Jiinger und verschiedene Personen, 
mit denen er hie und da zusammengetroffen wp, treten dabei auf. Bei diesen Darbietungen 
wechselt die mit Tanzen ausgestattete Pantomime mit Dialogen und Chorgesangon. Im all- 
gemeinen aber konnen wir sagen, dalJ sich derartige Darstellungen vom „Tsam des Milaraba** 
sehr dem wirklichen tibetischen Drama nahern. 

Wir wollen uns nunmehr diesem zuwenden. 


V. 

• , Grunde ge^mmen kennt Tibet kein eigentliches dramatisches Schrifttum, wenn wir dazu 
nicht die aus dem Sanskrit iibertragenen, obenerwahnten buddhistischen Dramen rechnaa wollen. 

JJie tibetischen Schopfungen, die auf der Szene geboten warden und die sich vor den Zu- 
l^ueni Js Theaterstucke abrolW almeln uberhaupt niebt dem herk6mmlichen Typus von 
LJr^en, Komodien. Ubrettos usw. Der Text eines tibetischen ..Dramas" besteht in einer Er- 
zahlTOg, die von Uialogen unterbrochen wird. und unterscheidet sick in der Fom wesdg vom Text 
bci ochoptogen der erzahlenden Literatur wie z. B. Romanen, Novdlen usw- 

Der Prolog, die Erzahlung von verschiedenen Ereignissen, aber auch der Beriobt, der die 
Uialoge miteinander verbindet. wird in derartigen Werken gewShnlich in Prosa geschrieben. Die 
Keden der handelnden Personen aber und ihre Gesprache kommen in Versen zum Vortrag; manch- 
mal ist aber auch die bald langt^, bald kiirzere Erzahlung in poetische Form gefafit. Die tibe- 
tische Verszeile besteht aus sielten oder neun Silben, doch kommen auch achtsilbige vor. 

Wenn man den tibetischen Te;^ irgendeines solchen Pseudodramas in HSnden hfilt, ist es oft 
schwer, zu ^tschewten. ob man eine Erzahlung oder das Textbuch eines Theaterstficks vor sich hat. 

-f j n * abeniehmen und ihn in 

tinklang mit den Darstellimgen der Szene zu bnngen. Somit ist der Wortlaui eines ..Dramas" 
bis zu einem gewissen Grade nur das Grundgewebe. werden doch sogar die Dialoge, en tq> w>dhe p d 
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den personlichen GeschmacksricKtungen und den Fahigkeiten der Schauspieler, erganzt, verkiirzt 
und umgearbeitet. 

Ihrem Inhalt nach kann man die tibetischen Dramen, deren Zahl schon an und fiir sich nicht 
hoch ist, in vier Gruppen einteilen. 

Zur ersten gehoren Sliicke, die ,Jataka* (tib. rnam t^ar. Lex. 757 unter rnam par, mong. 
turiil) genannte Erzahlungen enthalten; zur zweiten kann man Darbietungen mit dem Inhalt von 
Zaubergeschichten rechnen; in die dritte Gruppe gehoren historische Dramen oder solche, die sich 
dieser Art nahern, und schliefilich zur vierten. Stiicke aus dem taglichen Leben und solche psycho- 
logischen Einschlags. 

Diese Einteilung kann naturlich nur eine annahemde sein; sie soil uns nur die Ubersicht 
erleichtcrn. Haufig kann man auf ein tibetisches „Drama“ stofien, von dem schwer zu sagen ist, 
welcher der erwahnten Gruppen es zugezahlt werden konnte. Ferner mufi bemerkt werden, dafi die 
Dramen der vierten Gruppe als Stiicke aus dem taglichen tibetischen Leben bezeichnet worden 
sind, da dies in ihnen besonders hervortritt. Ein ge-svisser Hauch des taglichen tibetischen Lebens 
liegt allerdings auf den Stiicken und Erzahlungen aller Gruppen, sogar derer, die nicht tibetische, 
sondern beispielsweise indische Stoffe verarbeiten und die unmittelbar auf indische Originale, 
Sanskriterzahlungen und -marchen zuriickgehen. 

Was die Zeit der Abfassung dieser Stiicke und ihre Verfasser betrifft, so miissen wir leider 
gestehen, dariiber fast so gut wie nichts zu wissen. Die tibetische Uberlicferung schreibt aller- 
dings die Abfassung von Pseudodramen einigen bekannten Personlichkeiten, wie z. B. dem sechsten 
Dalai Lama zu, doch haben wir keine geniigend stichhaltigen Griinde, um das fiir wahr hinzunehmen. 

Die sogenannten „Jatahas'‘, die im buddhistischen Schrifttum Indiens aufierordentlich stark 
verbreitet sind, erzahlen von den Taten des Buddha Sakyamuni in seinen fniheren Daseinsformen. 
Grolitenteils sind das alte Zaubermarchen, an denen Indien stets so reich gewesen ist, nur sind sie 
jetzt mit der Absicht iiberarbeitet, uns an dem Beispiel einstiger Heldentaten dessen, der spatcr 
zum allvollkommenen Buddha wurde, zu erbauen. Viele dieser Jatakas sind dem Kandschur, 
dem Kanon der tibetischen Buddhisten, einverlcibt worden. 

Die tibetischen Stiicke der ersten Gruppe sind Uberarbeitungen der kanonischen Fassungen 
dieser Jatakas. Grdfitenteils folgen sie treulich ihrer Vorlage. Sie gestalten den Text nur leicht 
um, erweitern die Dialoge. wandeln sie in Verse und geben dem Ganzen einen einigermafien tibe- 
tischen Charakter, indem sie die „Farben von Ort und Zeit** den Bedingungen der tibetischen 
Lebenshaltung und der tibetischen Natur anpassen. 

Das bekannteste und am meisten verherrlichte Stiick dieser Art ist das Drama „Tschri- 
mekundan, mit dessen Inhalt wir uns an Hand der ausgezeichneten Ubersetzung von Jacques 
Bacot bekannt machen konnen. (In dem in Anm. 13^^ genannten Buche, S. 19 — Die von 
Bacot gegebene Aussprache lassen wir unangetastet, nur setzen wir der Einheitlichkeit halber statt 
seines „Tchri** unser „Tschri‘*. Vladimircov hat es zu „Dschrimekundan‘* erweicht. Die richtige 
tibetische Schreibweise ist dri med kun Idan [Lex. 651, 973, 20, 709]* was Bacot, a. a. O., 
S. 130 selbst mit „Entierement pur; Immacule** wiedergibt, entsprechend skr. V essanfara^) 

Eine andere Darbietung der gleichen Art, d. h. ein iiberarbeitetes Jataka, ist das „Norsang*\ 
das eine in der buddhistischen Literatur Indiens wohlbekannte Erzahlung enthalt /"nor fcznn, „das 
gute Kleinod**; diese Darbietung findet sich nicht in dem Buche von Bacot). Das Norsang 
erfreut sich in Tibet einer viel geringeren Beliebtheit, dennoch aber liegt fur den Europaer iiber 
diesem Drama ein Hauch, der manche Ziige noch poetischer und menschlicher hervortreten lafit, 
als das im Tschrimekundan der Fall Ist: 

„Norsang"\ ein Kdnigssohn, bekommt eine himmlische Fee zur Frau. Verfolgt von den An- 
gehorigen ihres Gemahls, fliegt die Fee, der sogar gelegentllch einer zufalligen Trennung von 
Sirem Manne der Tod droht, nach den himmlischen Palasten zu ihrem Vater. Der Konigssohn 
macht sich auf die Suche. Er wendet sich flehentlich an den lichten Mond, an eine HIrschkuh und 
an alle, denen er begegnet, und bittet sie, ihm auf die Spur seines geliebten Weibes zu helfen, 
Nach mancherlei Abenteuem gelingt es ihm, seine teure Fee wiederzufinden. Er kehrt mit ihr 
nach der Heimat zurfick. 
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Die tibetischen Darbletungen. die zur zwelten Gruppe gehoren, unterschelden sich inhalt- 
lich wenig von den Dramen der ersten Art. Auch sie gehen meist auf indische Vorbilder, die 
Zaubermarchen, zuriick. 

Ihr hauptsachlichster Unterschied gegenuber den Stiicken in der Art des MTschrimekundan ' 
liegt in der Verstarkung des Phantastischen, rein Marchenhaften. Ferner wird in der Erzahlung 
und den Zwiegesprachen der lehrhafte Ton weniger stark angeschlagen, wie uberhaupt der ganze 
Stoff leichter und lebendiger und vom religlosen Standpunkt aus weniger crnst bchandelt wird. 
Stark tritt auch die Riickwirkung der tibetischen Umgebung hervor. „Dschroasanmo‘\ gleichfalk 
von Jacques Bacot iibersetzt, kann als Musterdrama dieser Art dienen. (A. a. O., S. 133 — : 
der Name ma bzafi mo, „die giitige Fee**; Bacot iibersetzt „Bonne aux creatures , S. 219,) 

Noch fesselnder ist vielleicht das Drama „Ssug-dschi-Njima (sug ni ma. Lex. 
1271 und 478, „die Sonne der Wiedervergeltung**, gleichfalls nicht bei Bacot), doch nahert es 
sich eher den Stiicken der ersten Gruppe, den Jatakas. Nicht ohne Grund haben doshalb einige 
Dichter Indiens, die den gleichen Stoff behandelten, daraus ein echtes Jataka hergestellt. Das 
gleiche Moment tritt uns daqn, aber bereits vollig in Form eines gcwohnllchen Marchens, in der 
Gestalt der XVI. Erzahlung des „Verzauberten Toten** entgegen. 

Zur dritten Gruppe des tibetischen Dramas zahlen wir die gcschichtlichcn Stiicke, deren 
Inhalt geschichtlichen Uberlieferungen und Legenden Tibets und zum Toil Indiens entlchnt ist. 

Die handeinden Personen dieser Dramen tragen haufig geschichtlich festgelegte Namen, 
doch liegt die Entwicklung des Stoff s gewohnllch fern von der historischen Wahrheit* Eins der 
beliebtesten Stucke dieser Art ist das „Adsche-Dschiassa‘* (mit diesem Namen ist leider in der 
hier vorliegenden Umschriftung nichts anzufangen). 

Der Inhalt dieses Dramas ist geschichtlichen Legenden iiber den alten tibetischen Hcrr- 
scher Ssrong-tsan-Gamipo entlehnt, unter dem der Buddhismus ins »,Schnceland*‘ einzudringen 
begann und der eine nepalesische und eine chinesische Konigstochter helratete. Beide warden 
als Wiedergeburten zweier Manifestationen der Tara, der buddhistischen wciblichen Gottheit der 
Barmherzigkeit, verehrt. Das Stuck behandelt das Leben der chinesischen Prinzessin. 

Zu den historischen Dramen diirfen wir auch Stiicke in der Art der Erzahlung vom ,*Kuckucks- 
Konigssohn** rechnen. In diesem Drama, das uberreichllch mit endloscn und langweiligcn Beleh* 
rungen ausgestattet ist, wird vom Leben eines indischen Prinzen berichtet, der kraft eines Zauber* 
banns in einen Kuckuck verwandelt wurdo. Die Einreihung dieses Stiickes unter die historischen** 
Dramen ist damit gerechtfertigt, dafi In seiner Einleitung der Versuch unternommen wird, die 
Erzahlung in einen geschichtlichen Rahmen zu bringen. In der Folge haben sich auf diesem Stuck 
allem Anschein nach einige Ziige aus der Legende vom Konig Vikramaditya abgelagert, 

Wir gehen jetzt zur letzten, vierten Gruppe des tibetischen Dramas vom Typus des „Nan- 
sse* uber, (Bacot, a. a, O., S. 223 — 296; die Rechtschreibung des vollen Namens der Heldin 
ist snan gsal ^od de ^hum. Lex. 769, III8, 636, 920, bei Bacot „Brillante de cent mille lumi- 
eres“. Das Stichwort des Namens lautet bei Bacot stets Nansal, woraus, wie ersichtlich, Vladi- 
mircov an einlgen Stellen ein Nanss6 gemacht hat.) Hier haben wir es mit einem Drama aus. 
dem Leben und gleichzeitlg mit einem solchen paychologischen Einschlags zu tm Ffir uns Euro- 
paer stellt es selbstverstandlich die bei wextem interessanteste Gattung des tibeti^diett dra- 
matischen Schrifttums dar. 

In Darbletungen, die dem „Nan-sse‘* ahneln, treffen wir schon nichts mehr von dem, was. 
uns als Marchenschablone erscheinen konnte. AUes Obernaturliche, auch das Wunder, leMt. 
Vor unsern Augen enthiillt sich die intime iibetische Lebensfiihrung und die Seele der Tibeter 
aus dem einfachen Volke; wir konnen nicht nur ihr Tun und Treiben verfolgen, sondem auch ihr 
seelisches Erleben. 

In literarischer Beziehung stehen die Schopfungen der jetzt unserer Betrachtung zugrunde 
Ixegenden (Jruppe unvergleichlich hoher als andere tibetische Dramen, Die Ziige der himdelndeii 
Personen sind hier scharfer und tiefer umrissen, vor uns stehen lebendige Manschen mil ihren 
Leidenschaften und Regungen, aber nicht Symbole, Allegorien und „trafarette8**. Die seelischen 
Erlebnisse sind unvergleichlich kunstvoller geschildert, die Farben zarter und feiner. 
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Wenn wir ein Drama von der Art des „Nan-sse** lesen, so iiberkommt uns das Gefiihl, 
als hatte es den Autor nur noch elne letzte Anstrengung gekostet, um aus seiner Feder ein echtes, 
tiefes Drama hervorgehen zu lassen. 

Im „Nan-sse odcr „Nan-sar*, das zu den besten Mustem ahnlicher, nicht zahlreicher 
Schopf ungen gehort, wird vor uns das Drama einer Frauenseele entrollt, die auf den her- 
gebrachten Pfaden des Lebens keine Befriedigung findet. „Nan-sse*' kann es nicht verstehen, 
dafi ihr Leben im alltaglichen Kreis der Famille verlaufen soil. Die tibetische Nora verlafit 
Mann und Kind, sucht nach etwas Hoherem und Lichterem und gibt sich schliefilich leiden- 
schaftlich dem Buddhismus bin. Selbst die Ratschlage ihres geistlichen Fiihrers, eines Lamas, 
der ihr den Weg einer demiitigen Unterwerfung unter ihr Lebensschicksal als den Pfad zum Heil, 
zur Erlosung, weist, konnen sie nicht aufhalten. Nan-sse kann sich damit nicht aussohnen, sie zieht 
es mit Gewalt zur geistlichen Freiheit. 

Aber auch der Kultus befriedigt sie nicht, das Ritual wesen des Buddhismus bietet ihr nicht s. 
Da will sie das Ideal ihres Daseins verwirklichen: das Leben einer freien Einsiedlerin in der 
Einode, wo sie sich vollig der Betrachtung hingeben kann. 

Wir sind der Meinung, dafi es, falls Tibet einmal mit Europa und seiner Literatur bekannt 
werden sollte, gerade die Dramen vom Typus des Nan-sse sein werden, die dann den Bewohner 
des „Schneelandes“ Europa naherbringen und ihm verschiedene Erscheinungen eines ihm fremden 
Lebens verstandlich machen. Andererseits aber kann das „Nan-sse“ der Keim werden, aus dem 
sich die kommende dramatische Literatur eines neuen Tibet entwickeln konnte. 

VI. 

Genau so wenig, wie es in Tibet eine dramatische Literatur im eigentlichen Sinne dieses 
Wortes gibt, ebensowenig gibt es ein Theater oder eine Szene, weder nach unserer, noch nach 
der altgriechischen oder chinesischen Auffassung dieses Begriffs. Die theatralischen Darbie- 
tungen Tibets kennen uberhaupt keine Szene, keine Kulissen, keine Dekorationen. An Requi- 
sitenbeiwerk ist so gut wie nichts vorhanden. So kann denn im Grunde genommen jedes tibetische 
Stuck uberall und zu jeder beliebigen Zeit aufgefiihrt werden, Es miissen nur die Schauspieler 
mit ihren Kostumen zur Stelle sein. 

Gewohnlich spielen sich die tibetlschen Darbletungen auf den Hofen der buddhistischen 
Kloster und in den Burgen der GroUen des Landes im Freien ab. Gegen die Sonnenstrahlen 
schutzt ein Dach aus Tuch. 

Bei dem ganzllchen Mangel an Dekorationen und Requisiten beruht die szenische Wirkung 
ausschliefilich auf dem Spiel der Darsteller, was diese haufig veranlaftt, zur Pantomime ihre 
Zuflucht zu nehmen. Der Eklektizismus im tibetischen Theater kommt auch dadurch zur Geltung, 
daft Chorgesang und Tanze in Erscheinung treten, durch die die Auffiihrung des Stiickes begleitet 
wird. Aus diesem Grunde kommt das tibetische Theater dem Typus der bengalischen Volksvor- 
stellungen, den sogenannten „Y atras“, oder unserem alten „Melodrama*‘ — dabei ist der Ausdruck 
wortlich genommen — oder schliefilich auch der veralteten„Opera comique** am nachsten. 

Die Auffiihrung eines tibetischen Theaterstiicks beginnt gewohnlich mit dem Vortrag von 
„Segenswunschen“ oder „Wunschgebeten‘, die im Buddhismus eine grofie Rollc spielen, Dann 
folgt der Vortrag der Einleltung des Dramas, gesprochen von einem besonderen Vorleser oder 
elnem der Darsteller, meist einem „Brahmana'] oder „Jager Die Dialoge werden von den ent- 
sprechenden Schauspielem vorgetragen, doch die Teile der Rahmenerzahlung spricht wieder der 
Vorleser. Ist diese Rahmenerzahlung, die die einzelnen Handlungen und Dialoge des Stiicks mit- 
einander verbindet, von langerer oder geringerer Dauer, so wird sie vom Chor, z. B. dem der 
♦,Jager \ dem sich alle Darsteller des Stiicks zugesellen, gesungen, Letztere schliefien dann, niit 
ihren Textbiichlein in den Handen, um den Vorleser, besser Chorfiihrer, gleichsam einen Kreis. 

Sehr haufig wird ein Ereignis der Darbietung, das im Text nur nebenbei Erwahnung findet, 
bei der szenischen Auffiihrung durch eine langere Pantomiine zur Darstellung^ gebracht. So ist 
beispielsweise im Wortlaut des Dramas davon die Rede, wie ein Konig sich in den Wald auf-* 
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macht, um elne Einsiedlerklause aufzusuchen. In der eine bezaubernd schonc Nonne wohnt. 1st 
dieser Abschmtt vorgelesen, dann stellt der Schauspieler in der Rolle des Konigs durch stumme 
Gebarden die Wanderungen durch das Dickicht des Waldes dar, deutet durch Pantomime an, wie 
er sich einen Weg durch das Unterholz bahnt, behende seinen Weg iiber frcie Lichlungcn nimmt 
und am Bachlein ausruht, 

Nicht selten geben einige Zeilen des Texles die Veranlassung zur Auffuhrung oder Ein- 
schaltung einer langen Pantomime mit Tanzen, wie z. B. die Erwahnung der Hochzeit ciner 
der wichtigen Personen des Dramas. Weiterhin wird das, was untcr andern Umslanden mit Hilfe 
von Dekorationen, Benutzung von Kulissen und allerhand Rcquisiten zur Darstcllung gcbracht 
werden wiirde, auf der tibetischen Szene mimisch durch verschicdenc Statisten markiert, Scibst 
Chor und Ballett treten auf. Darum ist es auch verstandlich, daS sich die Auffuhrung cines tibe- 
tischen Theaterstiicks manchmal sehr lange hinziehen kann und oft zwei und drei Tagc in An- 
spruch nimmt. 

Ahnlich dem „Norgler *, dem „ersten Liebhaber ‘ und andern feststehenden Typen unscres 
Theaters, kennt auch die tibetische szenische Darstellungskunst bestlmmto Typen: den Kdnig, 
den Brahmanen, den Jager, die Fee, die Konigin und andere. Alle dicse Personen tragen bo- 
stimmte Kostume, haben eine ihnen eigentiimlichc Frisur, zeigen sich mit oder ohne Maskc, 
schminken sich usw. 

Niemals nehmen Frauen an der Auffuhrung von tibetischen Thcatcrstucken toil. AUc weib- 
lichen Rollen werden von Mannern gcspielt, die sich besonders darauf vorbereiten. Als Schau- 
spieler wirken sowohl Monche wie Laien; letzteren fallen unter andern auch die weiblichcn 
Rollen zu. 

Wenn wir jetzt aber unsere Aufmerksamkeit dem tibetischen Ausdruck, mit dem ein Schau- 
spieler bezeichnet wird, zuwenden, so bictet sich uns eine rccht sondorbare Erscheinung: der 
Schauspieler heiUt in tibetischer Sprachc „Adschc-Lhamo‘\ und das bedeutet worllich: die 
„ Herrin, die im Himmel wohnt* , oder die „himmlische Schwester** (die Erklarung fCir das „A** an 
der Spitze des Ausdrucks mussen wir Vladimircov uberlassen, ,*-dsche-Lhamo** ist als rje^ 
„Herrin [in dipem Falle] und lha mo verstandlich). Warum das so ist und welcKcr Grund dafur 
vorliegt, die Glieder einer Gruppe, in die Frauen kclnen Zutrltt ha^n, mit eincm weiblichcn 
Namen zu belehncn, wissen wir nicht zu dcuten; auch konnten uns Lamcn und andere Tibetcr, mit 
denen wir dariiber zu sprechen Gelegenheit batten, keine Erklarung geben. 

Viele Kloster in Tibet verfugen uber cine bestimmte Anzahl von schausplelerlschen Krliftcn. 
die an festgesetzten Tagen Dramen auffuhren. Das geschicht auch an den Hdfen vcrschiedener 
geistlicher und weltlicher Wiirdentrager. Selbst am Hof© des Dalai Lama gibt es beispielsweise 
eine standlge Truppe von Schauspielern, deren Mitglieder Personen seines Gefolges und andere 1^- 
amtete Manner von Rang und Wiirden slnd. 

Sehr oft trifft man auch in Tibet berufsmklilge Schauspieler, die sich mit keiner andern Be- 
schaftigu^ abgeben. Sie schliefien sich zu einer Truppe zusammen, besuchen wandemd die 
Kloster, Burgen und Siedlungen des Landes, gehen auch in die Nachbarstaaten, wie Sikkhim, und 
veranstalten allenthalben Vorstellungen. Sie fuhren auGer den Kostumen und dem Textbilchlein 
keine Requisiten mit sich. Das Textbuch ist von klelnem Format, um es wahrend der AufftlJirung 
bequemer in den Handen halten zu konnen. 

eklektische Natur des tibetischen Theaters und der Umstand, dafi seine Literatur, die 
das Material fur die Thcatervorstellungen im „Schneeland** bietet, sich nicht dlfferenzicrt hat, 
gestatten uns, wenngleich auch keine unmittelbaren geschichtllchen Daten vorlicgen, einige Ver- 
mutungen iiber die Herkunft dieser szenischen Darbietungen. 

Wir sind m der Annahme berechtigt, dafi sich die dramatischen Darbietungen Tibets aua 
dem Ta^ mit Gesang entwicfcelt haben, d. h. aus der Quelle stammen, in der auch der Tsam 
seinen Ursprung hat. Der mimische Tanz lieferte den Tsam, der Tanz mit Gesang gab das tibe- 
tische Drama. Somit blieb nur noch ubrig, die entsprechende Literatur auszunut zen, weshalb denn 
auch verschiedene, durch ihr dramatisches Element charakteristische ErzShlungen Qberselzt 
warden. 
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Man muB abar annehmen, daB das tibetische Theater noch nicht seine letzte Stufe erreicht 
hat. Mag es sich nun einmal dem EinfluB Europas erschlieBen oder nicht — ganz gleich, wer die 
Begabung des tibetlschen Volkes im allgemeinen hennt, der darf auch dem Gedanken Ausdruck 
geben, daB das Theater des „Schneelandes** sich noch entwickeln und vervollkommnen wird. 


Anmerkungen zu Kapitel XVIL 

1430) In Deutschland hat die neo-buddhistische Stromung ihren sichtbaren Mittelpunkt im 
sog. „Buddhistischen Hause“ in Berlin-Frohnau. Es ist das eine Gruppe von Gebauden, die male- 
risch einen schwach bewaldeten Hiigel bedecken, Zum Hauptgebaude fiihrt eine stelle Stein- 
treppe, die, in acht gleiche, groBere Absatze eingeteilt, den bekannten „achtfachen Pfad** zur bud- 
dhistischen Vollkommenheit versinnbildlicht. Hinten, an das Hauptgebaude schlieBt sich der von 
einem chinesischen Dach gekronte Tempel, ein ziemlich dunkler und niichterner Raum, an dessen 
Hinterwand in der Mitte ein Basrelief des Buddha angebracht ist, vor dem bei den allmonatlich 
stattfindenden Uposatha-Feiern am Vollmondstage Kerzen angeziindet und Blumen aufgestellt 
werden, Zu beiden Seiten ist diese Buddha- Darstellung von Marmortafeln flankiert, die in 
goldenen Lettern gemeiBelte Texte aus den heiligen Schriften in je zwei Parallelkolumnen in 
Deutsch und Pali, letzteres in lateinischen Buchstaben, zeigen. Weiterhin liegen auf dem Ge- 
lande Einsicdlerklausen und sogar hoch oben ein kiinstlicher Teich, dessen Nahe ja bei der An- 
lage buddhistischer Kldster in alien Landern bevorzugt wird. AuBerdem enthalt die Aniage 
eine Reihe von Meditationszellen, deren primitive Einrichtung nur aus einer holzernen Prltsche 
ohne Decken oder Kissen, einem eisernen Ofen und einer elektrischen Deckenlampe besteht. 
Das Haus ist im Jahre 1924 von dem bekannten Arzt Dr. Paul Dahlke aus eigenen Mitteln 
begrundet worden, Dr. Dahlke hat sich durch zahlreiche Veroffentlichungen auf dem Gebiet der 
Buddhologie, sowie durch Ubersetzungen von Pali-Texten einen geachteten Namen erworben. Er 
soli im Mai 1928 spurlos verschwunden sein; 2 war hiefi es, er ware in seiner Tempel wohnung 
einem Herzielden erlegen, doch hat niemand seine Leiche gesehen. Das war, wohlgemerkt, bereits 
im Mai 1928. Eine buddhistische Zeltschrift, die auf Ceylon erscheint, brachte aber erst Mitte 
I93<^ das Bild des Verstorbenen. Heute wird das Haus von Angehorigen seines Griinders ver- 
waltet. Zuweilen sprechen dort auch orientalische Buddhisten, z. B. solche aus Indien, vor, 
wahrend die dauernden Insassen Europaer sind. Als ein Ereignis im Leben des Buddhistischen 
Hauses in Frohnau verdient hervorgehoben zu werden, daB der chinesische Abt Schih Tai Schii, 
der im Januar 1929 im Berliner „Verband fiir den Fernen Osten“ einen Vortrag uber „Die Grund- 
linien des Mahayana-Buddhismus*' hielt, einer Einladung zur Teilnahme an der gerade damals 
falligen Uposatha-Feier nachgekommen ist. Schi Tai Schii ist Direktor des Buddhistischen 
Instituts in Wuchang, China, und Herausgeber einer vorwiegend philosophisch eingestellten, bud- 
dhistischen Monatsschrift unter dem Titel ,.Hai Cho Yin ‘ („Das Rauschen der Meereswogen**). 
— 1431) Eingehend unterrichtet iiber diese Richtungen, die Jodo-shu und Jodo-Shin-shu, das hler 
schon so oft herangezogene Werk von Prof. Dr. theol. Hans Haas, .,Amida Buddha unsere Zu- 
flucht”, Gottingen/Leipzig 1910, VIII und 185 S. Kern und Stern der von den beiden Schulen 
vertretenen Lehre ist der Glaube an die dem urspriinglichen Buddhismus fremde Gestalt des Ami- 
tabha, des dpag med der Tibeter, den wir schon im ersten Kapitel unseres Buches als Herrn 
des Paradieses Sukhavati kennengelemt haben. — 1432) Hierzu, wie auch zur Frage der Aus- 
slchten des Buddhismus im Lande der Mitte (eventuell japanische Beeinflussung!) vergleiche 
man: Hackmann, Chinese Buddhism and Buddhist China, in „The Chinese Recorder*, Dezember 
1910. — 1433) Vergleiche zur Sache; Ernst Boerschmann, Einige Beispiele fiir die gegen- 
seitlge Durchdringung der drei chinesischen Religionen, in „Zeitschrift fiir Ethnologie'\ Jhrg. 1911^ 
S* 429 — ^43Sf Anhang zu der Arbeit von Herbert Muller, Uber das taoistische Pantheon 

der Chmesen, seine Grundlagen und seine historische Entwicklung, a. a. O., S. 393 — 4^8 ; auch 
diese wertvolle Abhandlung unterstreicht treffend das synkretistische Moment im Verhaltnis zu 
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.eigentiimlich buddhlstischen Anschauungen und Oberlief crungen ; man vergleicbc z* B. die Dar- 
^tellung der „Geburt Lao-tzes‘* (Abb. 9, S. 409 bei Muller) mit jener Buddhas in Gr unwed els 
„MythoIogie“, S. 16; sowohl Lao-tze wie Buddha Gautama werden „aus der Scite“ geborenl — 
1434 ) „Zwiefache Gotterlehrc *, „wie ein Kaiser die Nivellierung der beiden Religionen nannte** 
(Haas, Der Buddhismus der Japaner, S. 223); vergleiche Georg Schurhammer S. Shin- 
to, Der Weg der Gotter in Japan, Bonn und Leipzig 19^3> Register, S. 208, unter dem Stich- 
wort „Ryobu-Shinto und „Das Licht des Ostens**, S. 5^6, 552. — 1435 ) Mit scinem Priester- 
namen Kukai; lebte von 774 — 834; die ehrende Bezeichnung „Dai$}n\ „groBcr Lchrer oder 
Prediger“, wird mehreren beriihmten Monchen des japanischen BuddhismUsS beigelegt; Kobo- 
Daishi kann mit einem gewissen Recht der Padmasambhava des japanischen Buddhismus genannt 
werden: „Durch Kobo fanden nun auch aus dem mit Tantrismus versetzten Buddhismus kul- 
turelle Beschworungszeremonien und mystische Gebetspraktiken zur Bannung boser Geister, zur 
Abwendung von Seuchen, zur Herbeifiihrung von Regcn usw. Eingang (Haas, Der Buddhis- 
mus der Japaner, S. 223). Unter dem 6, Februar 1925 schricb uns P. Schwientek S. V D. 
aus Niigata in Japan: „Auf Sado ist der Shintoismus vollstlindig vom Buddhismus abhangig, und 
zwar meistens von der sogenannten Shingon-Sekte, die dem Lamalsmus am ahnlichsten ist 
(von uns gesperrt!). Sie besteht in Japan schon seit dem Anfangc des 9. Jahrhunderts, ist voll von 
Geheimnissen und Magie und ist noch immer sehr stark, wahrend die andern altcn Sekton aus'- 
gestorben oder sehr zuriickgegangen sind.** Dazu vergleiche man: Trautz, Japanische wissen- 
schaftliche Hilfsmittel usw., S, 5^ — S9 des Sondcrabdrucks aus ..Asia Major Bd. L • - Ab- 
gesehen von seiner Bedeutung als Bcgriinder der Shingon-shu, gilt Kobo- Daishi auch als 
Erfinder des sogenannten HIragana, einer der beiden gelaufigen japanischen Silbenschriften. 
1436 ) lha yul, eine poetische Bezeichnung fiir Tibet, statt des gcwohnlichen bod yul. Lex. 878. 
In einem ganz modemen mongolischen Lehrbuch der Geographic Asiens bemuht sich dor Ver- 
f asser glaubhaft zu machen, der Name bod fiir Tibet kame vom Sanskritausdruck bodhi, weil die 
Tibeter in erster Linie nach der bodhi, der buddhlstischen Erkenntnis, strebten! — • 1437 ) Eine 
•wertvolle Quelle dieser Art ist beispielswcise die von uns so oft als „Vaslljcv, Buddhismus HI", 
angefiihrte „Geschichte des Buddhismus in Indian** aus der Feder des Taranatha, als dessen 
Wiedergeburten (Tulku!) die Chutukfus von Urga, der Hauptstadt der Mongolci — heute Ulan- 
Bator , galten, Taranathas ..Gesammelte Werke** ^bum) umfassen in einer in Lhassa ge- 
■druckten Ausgabe 18 Bande, Von diesen brachte Cybikov gclegentlich seiner Tibet-Reise 1899 bis 
1902 17 Bande nach Petersburg, die 7880 doppelseitig bedruckte Blatter enthalten. Lhassa, der 
Mittelpunkt der Gelben Kirche, verdient bei dieser Angabo als Druckorl hervorgehoben zu werden. 
da dort bekanntlich eine gewisse Voreingenommenheit gegen die Literatur aller nicht zur Gelugpa 
gehorigen Schriftsteller hen-scht (vgl Vasil jev, Buddhismus III S. XVIII/XIX). 1438 ) Aus- 
tohrliche Angaben uber die Behandlung der Palmblatler und das Schreiben selbst finden sich in 
G. Coedes, The Vajiranaigia National Library of Siam. Bangkok 1924, S. 15 — i(k Eine grofie 
Anzahl prachtiger &ecimina solcher Palmblattmanuskripte besitzt u. a. das Berliner Museum 
Tur V^kerkunde, Sie stammen aus Siam, Kambodscha und Birma und waren vor drei Jahren 
im grofien Lichthof des Museums zusammen mit andem, moist religi5sen Gegenst&nden aus dem 
Kulturkreis zu einer Sonderausstellung vereinigt* Leider war bei dieser weder 

em Katalog noch eine Einfuhrung vorbereltet worden. Die in der oben angeftihrten SeWft ent- 
haltenen Ausfuhrungen sind einer Monographie von Montgomery Schuyler unter dem Titel 
making of palm-leaf manuscripts in Siam**, veroffentlicht 1908, entnommen. -- 
o.. * I^o>;.stmann, Himatschal, S. 203. Nach ebendort cnthaltenen Angaben ^werden 

die Bucher sorgfaltig gegen alle moglichen zerstorenden Einfltisse geschutzt* Durch j^handlung 
Arsenik, wird Insektenfrafi abgewehrt, und Sarat Chandra Das fand in 
Tibet die Bibliothek in ■einem Klo^er uber der Kiiche angebracht, um die Biicher gut trocken zu 
halten. — 1440 ) Siehe Kozlov-Filchner, Mongolei, Amdo und die Tote Stadt Chara-Cholo, 
S. 239* — 1441 ) , 3 cricht uber eine Adresse an den Dalai Lama in Lhassa (1902) 
2ur Erlangung von Bucherverzeichnissen aus den dortigen buddhlstischen Kldstem'*, Mflidben, 
Akademie, 1904^ S. 66i, 666, 668. — 1442 ) $a In d^on pa, auch 0saA ia lu genannt* Lex. 1064* 
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275- Die in Rede stehende Veroffentlichung erschien in 6l Tafeln im Jahre 1926 zu Tokyo. 
— 1443 ) Vgl. Griinwedel, Ubersicht einer Sanunlung von Objekten des lamaistischen Kultus 
des Fursten E. E. Uchtomskij, 2 Bde., St. Petersburg 1905 (russisch — Bibl. Buddh. VI; 
eine wertvolle Erganzung seiner „Mylhologie“). Vorrede. in der die Bedeutung der tibetiscben 
Literatur fur die Geschichte des Buddhismus in Indien besonders unterstrichen wird. — 
1444 ) Siehe auch Koeppen, Die lamaische Hierarchie und Kirche, 2 .. unveranderte Auflage, 
Berlin 1906, S. VII. — 1445 ) Uber die Beziebungen zum Chinesischen (vom phonetischen Stand- 
punkt) siehe: Walter Simon, Tibetisch-chinesische Wortgleichungen. Ein Versuch, Berlin, 
Leipzig I93^» 7^ S., Sonderabdruck aus den Mitteilungen des Seminars fiir Orientalische Spra- 
chen, Bd. XXXII, 1929* Abteilung i. — 1446 ) Die Kalmiiken, die sich in der Nahe von Prag, 
im Vorort Rzevnice, niedergelassen haben, entwickein eine fiir ihre diirftigen Emigrantenverhalt- 
nisse recht rege schriftstellerische Tatigkeit, deren Friichte in lithographierten Ausgaben vorliegen, 
da sich der Satz mit kalmiikischen Lettern viel zu teuer stellen wiirde. In Rufiland dagegen, wo 
die Sowjets grofimiitig die Bildung eines „Autonomen Kalmiikischen Gebiets“ gestattet haben, hat 
man ihnen zur Wiedergabe ihrer Sprache die russische Schrift aufgehalst. AhnIiche Methoden 
wandte allerdings auch schon unter der zaristischen Regierung zum Zweck einer schnelleren Russi- 
fikation die Missionstatigkeit der Staatskirche an, die die meisten ihrer Traktate in einer von 
den zustandigen Fachleuten hochst abfallig beurteilten russischen Umschriftung zum Ab- 
druck brachte. — Uber die Kalmiikenkolonie in Belgrad findet sich eine kurze Angabe in der 
„Zeitschrift fiir Buddhismus*', Jhrg. VI, S. 338. — 1447 ) i^on mi sam bho fa oder t^u mi sam bho 
fa. Lex. 593 - Sein eigentlicher Name lautete nur Thon-mi; der angehangte Ausdruck Sambhota 
bedeutet: „dcr ausgezeichnete Bhota", d. h. „aus Tibet (bod) gebiirtig**. Nach andern Angaben 
von Sarat Chandra Das hat Tonmi Sambhota dem Studium des Sanskrit in Magadha ununter- 
brochen zwanzig Jahre (630 — 650) gewidmet (Journal of the Asiatic Society of Bengal, Part I, 
1888, S. 40 - 1448 ) A. a. O., S. 213, wo auch der tibetische Text wiedergegeben ist. ^ 

1449 ) Ian is^a oder Ian dsa. Lex. I20; skr. lanca. Grundlegend fiir das Studium des Problems 
dieser und anderer tibetischer Schriftarten ist die Arbeit von Sarat Chandra Das „The Sacred 
and Ornamental Characters of Tibet** in dem soeben, Anm. 1447 angefiihrten Jhrg. des dort ge- 
nannten „Journar*, S. 41 — 48; wichtiger noch als der Inhalt dieser Abhandlung selbst will uns 
cine eingehende Vertiefung in die beigegebenen neun Tafeln erscheinen. Als eine weitere bedeut- 
same Arbeit kommt in Frage die Abhandlung von A- H. Francke, The Tibetan Alphabet, in 
„Epigraphia Indica**, Vol. XI, S. 266 — 272, mit sieben lehrreichen Schrifttafeln. — 1450 ) Die 
Lantsa-In- und -Aufschriften enthalten aber stets — das sei hier nachtraglich bemerkt — nur 
Sanskrittexte oder Dharani-Formeln. So haben wir es auch bei den zahlreichen Inschriften an 
den Tempeltoren, den gestickten Vorhangen usw. in Kumbum nur mit Sanskrit in Lantsa-Schrift 
zu tun. 1451 ) Auch als Sonderdruck erschienen: J. Bacot, L*ecriture cursive Tibetaine, Paris 
1912, 78 S. — 1452 ) Der tibetische Titel lautet: „sum riags ^zuh legs bsad nor bui 

p^ren ba*\ jener der Ausgabe vo<n Bacot: „Les slokas grammaticaux de Thonmi Sambhota avec 
leurs comment aires**, Paris 1928, IV und 231 ; dazu kommt, wie erwahnt, die Faksimilewieder- 
gabe des ganzen Textes, der, verglichen mit dem gleichzeitig auch in der iiblichen Druckschrift 
gegebenen Wortlaut und dessen Umschriftung ein prachtiges Hilfsmittel zum Studium der Cursive 
bildet, — 1453 ) Die Zahl der in diese Gruppe gehorigen Schriften, die aber meist wenig um- 
fangreich sind, ist verhaltnismafiig gro6. Bacot nennt in der Bibliographic zu der in Anm. 145^ 
naher hezeichneten Ausgabe der in Rede stehenden tibetiscben Originalgrammatik (S. 224, 225) 
sechzehn, von denen acht in Drucken nach europaischem Muster zuganglich sind. Diesen Titeln 
konnen wir noch hinzufugen: 1. aus dem „Ver2eichnis‘* von Schmidt-Bohtlingk, Nr. 460: 
„sum cu pa dan riags ^jag gi don nun fair bsad pa bio Man gda bshyed*' — .,Der den Klugen 
Freude Erzeugende oder: der die Bedeutung der dreifiig (Buchstaben des tibetiscben Alphabets) 
und ihrer hinzukommenden Zeichen ein wenig Erklarende** und Nr. 461 : „bod sar yi ge* — „Die 
tibetiscben Schar-Buchstaben** (Snr, Lex. 1232); 2. aus der von Cybikov mitgebrachten Samm- 
lung. Nr. 59* >,sum riags rise ^greV* — „Die erklarende Grundlage des sum riags* (d. h. der 
Grammatik „5wm cu pa dan riags ^}ug pa \ derselben, die Bacot veroffentlicht hat. vgl. Lex. 
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1272) in einer 72 Blatt zahlenden Ausgabe aus Doring ^do rin. ,,Langer Stdn odor Saule , die 
in Lhassa auf einem Platz vor dem Tempel des GroBen Dscho sleht wo die Dispute slattfmden; 
Palomnik. S. 1 17. I18) und Nr. S9a; ,.sum box pai lhan fabs dan bod kyi brim bye brag sgron 
gsal" (siehe auch in der Bibliographic bei Bacot den scchsten Tilcl), em 29 Blatt cnthaltender 
Druck aus Schadda, bsad grva, wortlich „Hof der Verkundigung, Prcdigt (diese Ortlichkeit 
laBt sich leider nicht naher bestimmen. diirlte aber auch. wie der Name vermuten lalit, erne Art 
Unterrichtsanstalt in Lhassa bezeichnen); 3. aus der von Vladinmcov katalogisicrtcn Sammlung 
..Mongolische Handschrilten und Holzdrucke . . .. von Prof. A. D. Rudnev , Nr. 3 : 
iolta-m iatlburi... isuh-un endegiirel-un xarangghuuyi arilghakci okiarghm-in mam (kemekn 
oroMba)" — (es liegt vor das Buch unter dem Titel) ..Die Erklarung dos Grand^griffs des 
Wesentlichen — das himmllsche Kleinod, welches die Finstcrrus des Irrtums mnsi<mthch des 
Syllabars beseitigt" (ein Druck von 26 Blatt im Format 45 X 9 cm; vgl. Laufer, Skiz,2e der 
mongolischen Literatur, S. 214). und Nr. Iv: „mongghol iisuk-m yosun 4 satiur mmlak$an k^^^^ 
cimek (kemekdekix orosiba}" — ..(es liegt vor das Buch unter dem TitcDpcr Schniuck der bprache, 
der ausfuhrlich die Regeln der mongolischen Rechtschreibung verkundet (lo Blatt im rormat 
43 x9 cm). In das Tibetische sucht ein ebendort unter Nr. 8 genanntes bchriftchen von jnur. 
2 Blatt einzufiihren: Jubei-un geigiilukci ghucin usak kiget durben egesih-lSge sclfc (orosiba) -- 
.Zuszimmenfassung der dreiBig erleuchtcnden Zeichen (Konsonanten) und dor vier klaren Lautc 
(Vokale) des Tibetischen." Ja, selbst fur das Sanskrit haben die heutigen Titter und Mongolen 
ein Interesse, wie die Titel zweier kleiner Schriftchen beweisen, die der gleiche Katalog unter 
Nr. 80 und 254 verzeichnet: ..snags klog fabs bzugs' — ..Es liegt vor die (gunstigp Gelegen- 
heit des Lobsprechens d. h. Zaiiberformcln zu rcziticrcn, die ja nur in der Sanskritsprache 
wirksam sind (vgl. Lex. 37 ^ unter weshalb Vl^adimircov diesen litol auch ein fach init 

„Kurze Grammatik (Phonetih) der Sanskritsprache' wiedergibt “ und mban Jir- 

ihnihan egelife ki^et ghucin durben ietiuluhci ix$uk-m ileMiun 4 uite selte oroMha “ begt 
vor die Zusammenfassung der Bestandteilc der sechzchn Vokale und der vicrunddreilMg Konso- 
nanten von Indien'. — 1454 ) Bacot, a. a* 0 »» Pr6faco» S. I. 1455 ) A# a. O. 1456 ) sde 
snod isum, Lex, 718. — 1457 ) Es wird hior am Platze scin, die notwendigsten Angabcn 
die Einteilung des Pali-Kanons als der Richtschnur dor Anhanger des ursprunglichea Buddks- 
mus, des Hinayana, zu geben. Er zerfallt in das VinayapUaha, hauptsachHch von der Monchs- 
disziplin handelnd, mit den drei Unterabteilungen l. den bciden Khandhaka, cnthaltcnd die zehit 
Bucher des Mahava^^a und die zwolf Bucher des Cullaoa^ia^ 2. dem SutiaPibhnnUhn mit dem 
altesten Text des bekannten Prafimofe^usiifra (Pali: patimokkhasutta) und 3 ; Erlauterungen 
hierzu, Parivarapaiha genannt. Das Suitapitaka umfaSt als der zweite Toil des »,Dreikorbc8 
fiinf Sammlungen, die als ,tNikaycis * bezcichnet warden und Lehrreden enthalten, Es sind das 
im einzelnen: 1, die Langere Sammlung mit 34 umfangreichen Lehrreden, 2. die 

Mittlere Sammlung (Majihimanikaya) mit 152 Lehrreden, 3- die gruppenwelse geordnete Samm- 
lung (SamyuUanihaya), 4, die Angereihte Sammlung (An^uUaramkaya), die umfangrcichste des 
ganzen Suttapitcha, aus elf Biichem bestehend, und schliefilich die Kupa Saxiunlung 
(Khuddakanikaya), die fiinf zehn voneinander unabhUngige Biicher enth&lt, rniler Ihnen auch die 
Jatahas, die 550 Erzahlungen von den friiheren Existenzen des geschichtlid^^i Buddha (voll- 
standig ins Deutsche iibersetzt von Julius Dutoit, in 7 Binden). Das end- 

lich, der dritte Teil des Pali-Kanons, behandelt die Metaphysik, die Philosophie und rsychologie 
des Buddhismus und beleuchtet in sleben Biichern entsprechende Emzelfragen aus diesen Ge- 
bieten. (Nach „VerIagshatalog uber buddhistische und verwandte Literatur*, Benares-Ver- 
lag, Munchen-Neubiberg 1929, S, x— 3; vgl. auch die „Obersicht des Pali-Kanons** in ,.Bud- 
dhismus (Buddha und seine Lehre)** von Prof. Dr. Hermann Beckh, 11 : Die Lehre; S^m- 
lung Goschen Nr. 770 ; S. S. — In dem erwahnten Verlagskatalog sind iibrigens auch die in 


/^usgaoe aes jraii-jcvauons lu aiaratssisuiwr voraujsiajiiow lu «i***«»#**w« 

seines 25jahrigen Regierungsjubilaums der damalige Herrscher von Siam, Chulalongkorn Phra 
Puramindr. Das 39 BSude umfassende Werk (Vinaya in 8, Suttanta in 20 , Abhidhanuna in 


514 



1 1 Banden) wurde seiner Zeit ausscUiefilich an buddhistische Organisationen, grofie Bibliotheken 
und wissenschaftliche Institute verschenkt. Der siamesische Titel lautet: Phra Vinai, Phra Sut, 
Phra Baramai . . . nai man^alasamaja hen sirirdjasamapti dai 25 pi paripurana, Chulalongkorn 
war auch der Herrscher Siams, der dort die letzte konigliche Abschrift des Kanons auf Palm- 
blattern, die sogenannte „Vergoldete Ausgabe*' (siamesisch: Chahab Thon^ Thiip), herstellen 
liefi (G. Coedes, The Vajiranana National Library, S. 24). — 1459 ) Uber den Kanon bei den 
Chinesen siehe zur kurzen Orientierung Hackmann, Der Buddhismus in China, Korea und 
Japan, S. 24, 25; fiir wissenschaftliche Arbeiten kommen in Betracht: Bunyiu Nanjio (1924 
noch Rektor der theologischen Hochschule der Shinshu in Kyoto), A Catalogue of the Chinese 
Translation of the Buddhist Tripitaka, Oxford 1883; J. J. M. de Groot, Le code du Mahayana 
en Chine, Amsterdam 1893; Leon Wieger S. J., Bouddhisme Chinois, Extraits du Tripitaka, 
des Commentaires, Tracts usw., Hsien-Hsien 1910 — 1913, Vol. I: Vinaya, Monachisme et Dis- 
cipline, und Forke, Katalog des Pekinger Tripitaka der Koniglichen Bibliothek zu Berlin. 
Berlin 1916. Allgemein iiber den Kanon der Buddhisten in Japan (Sanzo), der genau derselbe 
wie der der Chinesen ist und niemals ins Japanische iibersetzt wurde, unterrichtet Haas in „Der 
Buddhismus der Japaner“, S, 233, 234. Genaueres iiber die japanischen Ausgaben des Tripitaka 
bei Trautz, Japanische wissenschaftliche Hilfsmittel usw., S. 28 — 30 des Separatdruckes. Eine 
seiner Zeit von der Taisho is$ai-kyd kanko kwai in Tokyo veranstaltete neue Ausgabe des Tripi- 
taka, die im ganzen auf 55 Bande in europaischer Aufmachung berechnet ist — bis 1927 waren 
33 Bande erschienen — , umfafit 2633 Werke! Sie enthalt aufier den chinesischen Ubersetzungen 
aus dem Sanskrit, Pali und andern indischen Dialekten auch Originalabhandlungen, die in China, 
Korea und Japan selbst entstanden sind, unter andern die Werke der Grander der einzelnen 
japanischen Sekten, erst kiirzlich in Tun-huang gefundene Texte, Inschriften. die auf den Bud- 
dhismus Bezug haben, Beschreibungen beriihmter Kloster und Tempel, Biographien usw. Die 
Redaktion liegt in den Handen von Prof. Takakusu und Dr. Watanabe. — Ober einen in 
Korea um die Mitte des 13. Jahrhunderts entstandenen, natiirlich, chinesischen Kanon, dessen 
Druckplatten — 86700 an der Zahl! — im Kloster Hainsa im Siiden des Landes aufbewahrt 
werden sollen, siehe; Kolu Li, Korea und sein Unabhangigkeitskampf gegen den japanischen 
Imperialismus. Berlin I927» S. 4. — 1460 ) bka ^gyur. Lex. 61. Eine Reihe solcher Honorifica 
oder Selectiva bei Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, S. 284 — 296, wo aber leider 
der Ausdruck fiir „Wort** fehlt; dagegen kommt unser bka dort S. 295 in bkd mc^id mdsad pa, 
reden, sich unterreden, vor. Genau denselben Unterschied machen auch die Mongolen, bei denen 
fige das Wort eines gewohnlichen Sterblichen, dsarlik jenes eines Hoherstehenden ist. Dem ent- 
sprechend geben sie auch den tibetischen Ausdruck bka ^iyur mit dsarlik-un orci^hul^ha, „Ober- 
tragung des Wortes eines Hoheren”, in diesem Falle also des Buddha, wieder. — 1461 ) Sarat 
Chandra Das in seiner Anm. 1449 genannten Arbeit, S. 41 • **During the reign of king Sron- 
tsan Gampo and his immediate successors translations of Sanskrit books were occasionally 
made in Magadha by Tibetan students at Sri Nalendra (Nalanda), but no regular attempt was 
yet made to translate the sacred books into Tibetan.” Weiter aber lesen wir auf S. 42 : “After 
the completion of Sam-yea (bsam yas, erbaut im Jahre 77^ durch Padmasambhava nach dem 
Muster des beriihmten Klosters von Otantapuri) the king (namlich Tissrong Devtsan, k^ri srofi 
Idel u J bt$an, L e x. 1 7 L wo auch seine Verdienste um das religiose Schrif ttum erwahnt sind ; regierte 
wahrscheinlich von 74^ — 7^^* Schulem ann , Geschichte der Dalai Lamas, S. 39 ) itivited many Bud- 
dhist scholars from Magadha to conduct the work of translating Buddhist sacred scrip- 
tures into Tibetan- During the reign of this king and his successors, down to the accension of 
the apostate Lang Darma to the throne of Tibet, the work of translation was carried on 
with vigour.” — 1462 ) Siehe Kap, XII* Anm. 1066. Auch das von I. J- Schmidt aus dem Tibe- 
tischen ins Deutsche libersetzte Sutra „Der Weise und der Tor* (herausgegeben mit dem Text 
in 2 Banden, St. Petersburg 1843, tib. ^dsans [oder md$an$] blun ies bya bai mdo, Kandschur, 
tndo, Bd* 30, BL 165 — ^365) g 3 it auf eine chinesische Vorlage, Hien-yu-kini, zuriick; siehe 
F Miiller, Uigurica III, S. 3; nach einer Angabe von Beckh, Verzeichnis, S. 67, fehlt 

aber im Berliner Kandschur der in Shmidts Vorlage enthaltene Vermerk; „Scheint eine Uber- 
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setzung aus dem Chinesischen zu seln.“ - 1463) Berthold Laufer. Descnptiye account of the 
collection of Chinese, Tibetan. Mongol and Japanese Books in the Newber^ Library Chicago 
1013^ S. 8. - 1464) Bei Laufer in der Arun. 1463 angefiihrlen Arbeit, S. b - 1465) Val 
ba. Lex. 686, 687 (shr. vinaya); einer dort enthaltenen Angabc zufolge soli Buddha 21000 auf 
das Vinaya bezugliche Reden gehalten haben, von denen nur 1 3 Bande ins Tibetische ii^rsetzt 
worden sind, die eben die Abteilung ’du/ ba des Kandschur bilden. Sie sind bier in 344 Kapitel 
mit zusammen 104800 Versen (sloka) eingeteilt. Jedes Kapitel beginnt mit dcr das Vinayapitaka 
ausschlie&lich kennzeichnenden Anrufungsformel : t^ams cad mk''yen pa la p ya^ ts a/ /o, „Ver- 
ehrung dem Allwissenden!" — Fur den Berliner Kandschur trifft das nicht in alien h alien zu. 
Es findensich dort auch die Formeln:Verehrung den Drei Kleinodien ... dem jung gcwor denen 
Manju^ri .alien Buddhas und ...den Buddhas, den siegreichen Uberwindcm (Beckh, Ver- 
zeichnis, S. 1—5). - 1466) A. a. O. - 1467) A. a. O.. S. 9- - 1468) snar t^an. Lex. 770 ; 
Stadt und Kloster, sudwestlich von Taschllhunpo, in der Provlnz Tsang (0sah). Das Klostcr jst 
eine alte Grundung, hatte namhafte Gelehrte (mh^as pa. Lex. 183) und war stark bevdikert. 
Heute ist es personliches Eigentum dcs Taschi Lama. Die Zahl der Monchc des I^nvents ist 
betrachtlich zuriickgegangen (Geographic Tibets, S. Palomnik, S. 379» 3^^* N^me 

des Abtes, der hier die bis auf den heutigen Tag erhaltenen HoLtafcln fur den Druck des Kan- 
dschur und Tandschur schneiden liefi, war snar t^afi ri^ pai ral gn* (Lex. 77<^)» ,»das Schwert 
der Weisheit von Nartang**. — 1469) Derge liegt in Osttibet und wird von Cyblkov als MPro- 
vinz“ bezeichnet, in der ^Geographic Tibets" ipon (Lex. 793. 137. Vasil jcv: Herrschaft) 
genannt. Cybikov gibt in L. R. 11, S. IV, die Schreibweise mit bde dge. die ^Geographic (S. 47) 
mit sde d^e; beide sindl im Lex. nicht aufgezeichnet. Danebon soli os auch noch die Form sde dei 
geW (Geographic, a. a. 0., Anm. l). An der Spitze dcs Gebiets steht cin cigner Herrschcr. 
Jedenfalls mu6 es sich bei der Ausgabe des Kandschur von Derge urn eine helerodoxe und nicht 
urn eine der Gelbcn Kirche handcln, denn die „Geographie * sagt a. a. O. ausdrucklich: ..Ob- 
gleich zu den eigenen Klo stern des Herrschers von Derge vide der Ssadscha, dcr Kardschud und 
der Njingma gehoren, haU ich doch niemals gohSrt, daft unter seiner BotmaSigkeit Kloster der 
Gelugpa standen." Im Zusammenhang hiermit sei noch mitgeteilt, dafi Cybikov Lhassa, Kum- 
bum und Labrang als Druckorte fiir Kandschur und Tandschur nicht nennt. Lhassa aber Ist von 
Scerbatskoj durch Erwahnung einer ..Ausgabe von Potala" bezeugt, fur Kumbum spricht Nr^73 
im Verzeichnis von Schmidt-Bbhtlingk: Index des Kandjur von ska ^bum, unlcr dem Titel 
„rgyal bai bha ^gyur rin po c^ei dkar c^ag ces bya ba” — ..Index des siegreichen (ruhtn* 
gekronten) iWeinods, Kandjur genannt". Dagegen nennt Cybikov noch als Druckort fur beide 
Enzyklopadien das Kloster Litang (li faA), wahrend Sarat Chandra Das im Lex. 1213 aus- 
drucklich hervorhebt, daft hier nur die Blocke fur die 108 Bande des Kandschur vorhandon seien. 
— 1470) Laufer, a. a. O., S. 7. — 1471) Vgl. Laufer, Skizze der mongolischen Lileratur. 
S. 188, und „Der Erdball", Jhrg. II, S. 330—331- Die Druckplatten heifien tibetisch gema& 
Huth, B. M. II, 165, Tschatschen, c'a tiyen. welcher Angabe Huth die Bemerkung ..wortlich 
etwa: .gegenstandliche Unterlage"' hinzufiigt. Wie aber diese beiden Bedeutungen mit ..share of 
destiny, of fate" im Lex. 402 sub c'a rkyen in Einklang zu bringen sind, entzieht sich unserer 
Kenntnis. — 1472) The National Geographic Magazine, Novwnber 1928, S. 602, wo 
auch die Abb. uns das Innere eines dieser Speicher mit den zahllosen Holzdrucktaf^dn zeigt, 
und S. 581 : ,.Choni Lamas printed Sacred Books..." — ' 1473) Schmidt, Grammatik der tibe- 
tischen Sprache, S. 215, und Schmidt-Bohtlingk, Verzeichnis, Nr. l— lOl, S. 3. 4> 
1474) Daher auch im Mongolischen nomo^hotxal von nomoihotxaxu, bezwingen, zur Vemunft 
bringen: meist aber wird winai als Wiedergabe des Sanskritausdrucks gehraucht. — 1475) sea 
rab kyi p^a rol fa p^yin pa, Lex. 1 244, mongolisch entweder bilik (= skr, prajna, Weisheit) 
-an baramit (das modifizierte skr. paramita) oder bilik-un cinadu iidsajihar-a kQrSkaen, die genaue 
Ubersetzung des Sanskritausdrucks. Fiir das Tibetische gibt es auch die AbkOrzung Scher- 
tschin, ser p^yin. Lex. 1242. — 1476) ’ham pa. Lex. 920, wo aber der uns hier interessierende 
Ausdruck selbst nicht angefuhrt ist; mong. dsaghan minighan iogha-iu. — 1477) Shr. iloka, 
woher das mong. suluh oder siluh. — 1478) Skr. mattaka. tib. rgym bai yum, mong. ilaghuksan-tt 
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eke, — 1479 ) L. R. II, S. 219. — 1480 ) Und zwar, weil der Inhalt der Jum in der Prajfiapara- 
mita besteht, die eben die „transzendente‘* Weisheit ist, denn paramita ist = „transcedere** und 
prajha — „Weisheit“. — 1481 ) sans rgyas p^aZ po c^e, verkiirzt als p^al c^en, im Lex. 822, als 
p^al po c^e, — 1482 ) dkon mc^o^ brise^s. Lex. 54* skr. ratnakuta; einer dortigen Angabe zufolge 
enthielt das Sanskritoriginal dieses Buches, das von den Namen und Attributen Buddhas handelt, 
100 Kapitel, von denen aber nur 49 ins Tibetische iibersetzt worden sind (siehe auch Vasiljev, 
Buddhismus III, S. 107, 128, 137). Aber auch von diesen 49, deren Kommentar iibrigens im 
Tandschur, Bd. 37 * enthalten ist (Vasiljev, a. a. O., 137)* gibt es in Tibet heute nur sechs, ent- 
sprechend den sechs Banden des dkon (mc^oi) krtsegs (Beckh, Verzeichnis, S. l6 — 25). Da- 
gegen ist das ganze Werk von Jnanagupta (589 — 618) ins Chinesische iibersetzt worden. — - 
1483 ) mdo sde. Lex. 676, mong* sudur-m aimak saba, 1484 ) mya nan las ^das pa, auch kurz 
my an ^das genannt. Lex. 978 (vgl. Schmidt, Grammatik der tibetischen Sprache, S. 280, unter 
myan), mong. ghasalan^-aca niikciksen, — Auch das Lex. nennt, wie Csoma de Koros, das Werk 
„a separate section of the Kahgyur *. — 1485 ) rgyud. Lex. 318, mong. iindiisun, — 1486 ) gzuhs 
^dus (bsdus). Lex. II07. — 1487 ) dri ma med pai od. Lex. 653, 1 1 18. — 1488 ) In seiner 
„Mongolischen Chrestomathie**, Kasan 1836/1837, Bd. I, S. 265. — 1489 ) Wir geben in der hier 
folgenden Obersicht — in der glelchen Anordnung wie im Text — zunachst die mongolischen, 
dann die tibetischen Ausdriicke, von denen uns schon einige bekannt sind: 

1. undiisun — riyud 7 - naiman tumen min^ghatu — ¥ri brgyad 

2. olan sudur — mdo man sfon pa 

3. eke — yum 8, itimen bilik-tu — ses rah k^ri ba 

4. xoyar iumetii — ghis k^ri 9* cuxak dabxurlaksan — dkon brtsegs 

5. naiman minghatu — brgyad sfon pa lo. yeke olangki — p^al c^en 

6 . bilik-iin cinadu eldeb dsiiil — H . winai — ^dul ba 

ser p^yin sna is^ogs 12. gharcik — dkar c^ag. 

— Weitere Unterschiede in der Einteilung des tibetischen Kanons gibt Berthold Laufer in 
„Die Kanjur-Ausgabc des Kaisers K^ang-hsi“ (Bulletin de TAcademie Imperiale des Sciences 
de St-Petersbourg 19 ^ 9 * S. 5^7 — 574)* besonders S. 57^ — 57*- *"7 1490 ) L. R. II, S, XXXV. 

— 1491 ) mis^an hid. Lex. 1 037: *"the sign’, the essential characteristic, sometimes even implying 
the immermost essence of a thing, whilst, on the other hand, it is also used merely for mark’ in 
general/’ Deshalb geben die Mongolen auch den Ausdruck durch die beiden Worte beige cinar 
wieder, von denen das erste „Merkmar*, das zweite „Wesen, Wesenhaftigkeit** bedeutet, Skizzen 

193, 194, vgl. auch „Archlv fur Religionswissenschafr, Jhrg. 1914* S. I18. Pozdnejev iiber- 
setzt den ersten Teil des Ausdrucks in Skizzen, a. a. O., mit „Weisheit’‘. — 1492 ) Skizzen 

194. — 1493 ) Siehe: „Archiv fiir Religionswissenschaft'*, Jhrg. 1914* a. a. O.; die hier ge- 
machten Angaben beruhen auf dem Originalprogramm einer solchen Anstalt bei den Kalmiiken, 
die seiner Zeit von dem uns schon bekannten Agvan Dordschi gegriindet wurde. Der Name dieser 
Anstalt, die heute unter dem Sowjetsystem wohl kaum mehr bestehen diirfte, war Tschoiri-Tsanid, 
ein Ausdruck, in dem wir mit Leichtigkeit das korrckte tibetische c^os groa mis^an hid wieder- 
erkennen. Tschoiri ist also — in der Aussprache der Kalmiiken — unser „Tschdra’\ „Lehrhof . 
~ Vgl. ferner L. R. II, S, XXXVI, XXXVII. — Die Lehrbucher einer derartigen Anstalt, 
und zwar jener, die dem Yung ho Kung, dem bekannten Lama-Tempel in Peking, angegliedert war, 
sollen sich nach einer Angabe von Pander in seiner Abhandlung ,,Das lamaistische Pantheon 
(Zeitschrift fiir Ethnologie, Jhrg. 1889, Heft 2) im Besitz des Berliner Museums fiir Volker- 
kunde befinden, doch haben Erkundigungen bisher leider zu keinem Ergebnis gefiihrt. — 1494 ) Der 
mongolischeText der betref f enden Stelle lautet: ene cak-aca ekiledsii xamuk amitan-i bodi xutuk^tur 
dsokiyaxui-aca inaksida; hi kiciyenggui-ben iilu ialhisu kemen xuyak emusku 60/01.-1495) Hack- 
mann bezeichnet in „Der Buddhismus in China, Korea und Japan**, S. 19* fa** die chinesxschen 
Monche die Welhe zu dieser Stufe, die dort auch naher geschildert ist, mit dem Ausdruck „Ini- 
tiation als zukiinf tiger Bodhisattva**. Weitere Einzelheiten siehe bei Gurij, Die Geliibde der 
chinesischen Buddhisten, in „ Arbeiten der Mitglieder der russischen gelstlichen Mission in Peking**, 

517 



Bd. II. Vgl. femer Pokotilov, Wu t'^ai schaii usw., S. 7^- Als Stufe zu einer noch weiteren 
Vervollkommnung gilt Selbstverstiimmelung und als Gipfel heldenhaften Bodhisattvatums Ver- 
brennung bei lebendigem Leibe, die nach Hackmann, a. a. O., S. 23, sclbst heute noch vor- 
kommen soli. — 1496) Angefuhrt nach „Buddhistischer Katcchismus“, anonym,^ St. Petersburg 
1902, S. Ill (russisch). — 1497) Die achtzehn Erscheinungsformen der „L©ere“, skr. sanyda, 
tib. ston pa fad, mong. xoghosan, sind tibetisch aufgezahlt Lex. 552, deutsch in ..Anthropos". 
Jhrg. 1923/1924, S. 806 — 809, in der Arbeit von Archimandrit Guri), Der Buddhismus des 
Mahayana. — 1498) Skizzen 195, 196. — 1499) c^os grva. Lex. 43°: in Taschilhunpo tragt 
diese Lehranstalt nach einer Notiz a. a. O. den Namen grub pat c^os grva, the school of reli- 
gious attainments. — 1500) c^os die rian. Lex. 428, 269; nach letxtcrer Stelle ist der d^e rian 
„a monk that is made answerable for the moral conduct of another who is placed under his care" ; 
vgl. Palomnik, S. 289. — 1501) „Die Sitte des indischen MittelalterSt den Kampf der rivali- 
sierenden Religionen in offentlichen Disputationen oder konhurrierenden^ Predigten an Fursten- 
hofen und in beriihmten Klostern auszutragen, machte die gcnauc Kenntnis der gegnerischen An- 
schauungen und Argumente zum dringenden Erfordernis jedcs hervorragenden Philosophen und 
Theologen." — Erkenntnistheorie und Logik nach der Lehre der spatoren Buddhisten, von 
Th. Stcherbatsky (Scerbatskoj); aus dem Russischen ubersetzt von Otto StrauB, Munchen- 
Neubiberg 1924, S. 255. — 1502) Dieser Gesetzesmantel ist nicht mit der gowohnllchen Klei- 
dung der Monche zu verwechseln, welche man richtiger als Robe zu bczelchnen hatte, trotzdem 
die tibetische und mongolische Benennung, c^os gos und nom-in debeh cine Wiedergabe mit 
„Manter* zulassen. Wir haben von dicsem Umhang bereits oben, im Kapitcl iiber die Monche, 
gesprochen. Cybikov erwahnt dafiir in Palomnik, S. 293, don Ausdruck daiam, der naturllch 
tibetisch ist, sich aber, weil nur phonetisch dort angegeben, im Lex. nicht fcststcllen luBt* Die 
Silbe da diirfte unser grna, Lehranstalt, sein. •— 1503) Eigenartigorweise war es auch im zarl- 
stischen RuBland Sitte, daB bei Promotionen der neue Doktor oder Magistcr nach wohl be- 
standenem Disput auf den Schultem der Studenten aus dem Festsaal getragen und dabei tUchtig ge« 
schaukelt wurden, weshalb man diesen Gebrauch dort auch kacanie, „Schaukeln", nannto, — 
1504) Skr. mala, tib. p^reh ha, mong, erika, — 1505) Auch die chinesisch-buddhistischen Monche 
pflegen die Gebetsschnur um den Hals zu tragen. 1506) Skizzen 199* 1507) A, a. O* 

— 1508) Genauer: „Religionssprache". tib. c^os shad, mong. nom-un hehn* — 1509) don irub 
rin e^en; die beiden ersten Silben kommen sehr haufig als Personennamen vor; Lex, 643; dem 
ganzen Ausdruck entsprache im Skr. Amoghasiddharatna, — 1510) dge bses. Lex, 273, skr, kalya- 
namitra, mong. buym-un sadun, genau genommen dem skr. pmyyamitra entsprechend; das mong, 
buy an ist eben weiter nichts wie das modifizierte pmyya. — 1511) doags po lha rje. Lex. 614, 
^333> bedeutet wortlich „g6ttlicher Herr von Dagpo", worunter eln Arzt zu verstehen ist# das 
Ganze diirfte also kaurn ein wirklicher Name sein; die angegebene Schreibung des Namens ist 
durch Baradijn in Bibl. Buddh. XXII, S, 66, Anm. 6, belegt. Vgl. iiber diesen Schuler des 
beruhmten Milaraba auch Baradijn, Aus den Legenden Tibets, in „Lebendiges Altertum"# Jhrg, 
1912, S. 440, 441 (russisch). An einer andern mir heute nicht mehr erinnerlichen Stelle babe 
ich die Schreibweise bdag po lha rje gefunden. — 1512) Baradijn, Bibl Buddh. XXII, a. a. O.; 
Vladimircov, Mongolische Handschriften und Holzdrucke usw., S, I55S# Nr. 78# wo Obrigens 
eine dritte Lesart des Namens, dag po lha rje, vorkommt. 1513) In den BOchem von rrau 
David- Neel herrscht in bezug auf den Namen Inkonsequenz ; in ,, Mystiques et magiciens" steht 
S. 177 Tagpo Lhadji, in .initiations lamaiques", S. 209ff. Dagpo Lha Dj6. In letzterem 
Buche gibt die gelehrte Verfasserin im Anhang Ausziige aus den Werken des Dagpo Lhads^^e 
in Ubersetzung, S. 2ii- — 228, jedoch nicht aus dem hier von uns wiederholt herangezoganen 
„Schmuck der Erlosung". — 1514) Derselbe Lama, deruns aus der Lcbensbeschreibung Tseng- 
khapas als Remdaba (red mda ha) Kumaramati bekannt ist. — 1515) Nach Skizzen I97, wo 
auch der mongolische Text wie folgt angegeben 1st: edixge canit-^un nom idsekcU4Qr aliar* 
siksan yosughar helelcehMn yosm holghadsu sonosbal — 1516) rt$a ha lha, Lex. ICX^, 3^007, 
370, L. R. II, S. XXXVII, Palomnik, S, 289, 290; mong- iabm undmun. 1517) Palomnil:# 
a. a. O.; dies Werk, das Ober „Die Quellen der Erkenntnis" handelt und seinen Plalz im Tan- 


518 



dschur, Abteilung mdo, Bd. 95, gefunden hat, stammt aus der Feder Dignagas, ist in Versen 
geschrieben und besteht aus vier Teilen — Scerbatskoj, a. a. O. (Anm. 1501), S. 256. — 
1518 ) Korrekt yi^ ca. Lex. 1134, 37^1 ca, der fiinfte Buchstabe des tibetischen Alphabets, 
figuriert hler mit seinem Zahlenwert; Palomnik, S. 290, L. R. II, S. XXXVIL — 1519 ) L. R. II, 
a. a. O. — 1520 ) ^dsin §rva, L. R. II, S. XXXV, Lex. 1 053, 239. — 1521 ) p^ar p^yin 0 oh mo. 
Lex. 821, 526; Palomnik, S. 290; „Paramita-Entlassung“. — 1522 ) dka bcu. Lex. 50: a Bud- 
dhist scholar who has acquired such great proficience in sacred literature as to be able to inter- 
pret the meanings of a term in then different ways. Diese Erklarung deckt sich mit den Angaben 
Cybikovs in L. R. II, S. XXXVI, insofern, als wir dort die Lesart dha bcu finden, der auch 
das mongolische urban berke-tix entsprlcht. Daneben aber gibt es den glelchfalls Kabtschu ge- 
sprochencn Ausdruck bka bcu (oder hka bcu pa). Lex. 62: on who has observed the then com- 
mandments of Buddha. Dazu sagt das Lex. als Erklarung: The title of bka bcu is given to a 
Buddhist monk-scholar who has passed all preliminary examinations for a religious degree. Diese 
Deutung will uns sachlich fur den vorliegenden Fall ebenso annehmbar erscheinen wie die von 
dka bcu. In manchen Klostern wird der Kabtschu auch Karamba, bka rams pa, genannt. 
Diese Angabe Cybikovs in L. R. II, S. XXXVI, deckt sich auch vollig mit dem, was wir im 
Lex. 66 unter dem Ausdruck finden: one who has passed the highest examination in Buddhist 
metaphysics, one who has riched the highest of the 13 classes in the mts^an nid irva ts^an (ent- 
sprechend den 13 Studienjahren, von denen wir gesprochen haben), the metaphysical school in the 
great monastic establishments of Tibet. — Die Mongolen gebrauchen fiir bka rams pa nur die 
Umschriftung garamba (Cybikov), die aber von Pozdnejev nicht erwahnt wird. — 1523 ) bstan 
^iyur. Lex. 560*. very few of the Tangyur treatises belong to Tibetan authorship; the are mostly 
translations into Tibetan from Chinese and Sanskrit texts. — Der Ausdruck bedeutet wortlich 
„Ubersetzung der Erklarungen**, doch werden unter diesen „Erklarungen ‘ auch die Sastras der 
buddhistischen Literatur verstanden, die eben Lehrschriften sind, weswegen wir im Text auch 
diesen Ausdruck gebraucht haben. — ' 1524 ) r^yud, mong. iindnsun. — 1525 ) Im Sanskrit kala-- 
cakra, tib. korrekt dus kyi ^k^or lo. Lex. 632, mong. cak-un kiirde. — 1526 ) Siehe dariiber die 
Angaben in Anmerkung 800 des Kapitels iiber Tsongkhapa. — 1527 ) rab ^byams pa. Lex, 
1169: a diploma resembling in a manner the degree of Doctor of Divinity which the Buddhist 
priesthood confers on monk students of sacred literature. Mong. malf keiureksen, „einer, der 
aufierordentlich weit vorwartsgekommen ist“, also keine Ubersetzung des tibetischen Ausdrucks. 
— 1528 ) rdo rams pa, im Lex. nicht erwahnt, auch nicht unter den Zusammensetzungen mit rams, 
liyo; dagegen findet sich der Tilel ohne weitere Angaben in L. R. II, S. XXXVI und Skizzen 
202 ; siehe auch Palomnik, S. 195, 291, 292. — ^ 1529 ) ts^ogs rams pa, L. R. II, a. a. O., 
gleichfalls nicht im Lex. Vielleicht steht der Titel in irgendelner Weise zu ts^ogs ^k^or, sacrifi- 
cial offerings arranged in a circle as an oblation, oder ts^ogs mc^od, prescribed religious cere- 
mony, beide Lex. 1033, in Bezlehung und nicht zum einfachen ts^ogs, Versammlung. — - 1530 ) lha 
rams pa, auch nur bei Cybikov und Pozdnejev. — 1531 ) sman rams pa, L. R. II, S. XXXVII. 

1532 ) snags rams pa, a. a. O., und Skizzen 202; ebenso Lex, 1170: doctor in mysticism. 


Anmerkungen zu Kapitel XVIIL 

1533 ) N. V, Kirilov, Die gegenwartige Bedeutung der tibetischen Medizin als eines 
Teiles der lamaischen Lehre; in „Bote fur Sozialhygienie, gerichtliche und praktische Medizin 
Bd. XV, Heft 2, Tell 2, S. 93—121, St. Petersburg 1892 (russisch). H. Laufer urteilt uber 
die Abhandlung in seinen ^BeitrSgen I, S. 9- «Kiriloy macht eine Reihe von Mitteilungen uber 
die tibetische Medizin, die sich bei andem Auloren dieses Gebietes nicht finden, weshalb diese 
Arbeit nur mit Vorsicht gebraucht werden darf." — 1534 ) Sie stehen alle in der Abteilung rgyud, 
in Beckhs „Verzeichnis usw/‘, S. I07ff„ und zwar: Bd. 14, Nr. 33: erhabene, alle Krankheiten 
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lindemde Zauberformel, 34* Krankheiten lindernde Zauberformel, 35 - crhabene, das Ficbcr be- 
sanftigende Zauberformel, 36: Fieber lindernde Zauberformel, 37 ^ Augenkrankheit linderndos 
Sutra (mi^ nad rah tu zi bar byed pai mdo), 3^1 Blattern lindernde Zauberformel, 39: das die 
Krankheit aria (Hamorrhoiden — tib. gsa/i ^brum. Lex. 1077: piles, hemorrhoids — bei Beckh 
steht versehentlich gzan) beschwichtigende Sutra (im Lex., a. a. O.: gsu/is, dharant), 5*: das 
Aussprechen eines Zaubers iiber ein Arzneimittel bei dessen Verabrcichung, 73 : Lindcrung von 
Geschwiilsten, 85: Beschwichtigung von Gift, 89: die den Schmerz des Feuers lindernde Zauber- 
formel, 90 : die Krankheiten der Galle vertreibender Spruch (sna^s, mantra }p 91 : Krankheiten des 
Schleimes vertreibender Zauberspruch, 92: die Krankheit dcr Auszchrung vertreibender Spruch. 
93: erhabene, der Ubertragung von Seuchen durch Lebewesen wehrende Zauberformel, 94 : das 
aus der Mahaiunyaia („gro6e Leere** — ein Sutra im Kandschur, mdo, Bd. 27, Nr. 5: c^en 

po ston pa fiid c^en po zes bya ba, Beckh, S. 6i) entnommene Aussprechen von Zauberspriichen 
iiber Arzneimittel, 95: das Aussprechen von Zaubcrspriichcn libcr Arzneimittel im Augenblick 
Ihrer Verabreichung (vgl. 50 » die erhabene Essenz der Mahamayurt (d. h, der grofien 

Pfauenmutter; der Pfau aber steht in gewissen Bezichungen zu den Giften, bzw. reagiert auf sic: 
„Wenn man vergiftete Speise im Feuer verbrennt, so gleicht ihr Rauch der Fiirbung des Pfauen* 
halses; ihre Flamme kreist an ein und derselben Stelle; wenn ein Pfau sic sieht, so freut er sich** 
— „xoora-iu idegend ghaldur tizlebesix utaghan inu to^hos-un xogholai metu holun . . . diih inn 
nigen-e iiiliin,.. toghos udsebesii bayasxm* — Rasiyan-u Jiruken, Ed. Pozdnejev, S» 220, 22t)» 
femer Bd. IS, Nr. ii : die erhabene Wiedergewinnung der Kraft, Sutra, 18: die erhabene Laute- 
rung des Auges, Zauberspruch, 63 : die von alien Krankheiten befreiende Zauberformel des er- 
habenen Mahakala, 70 ; der Ursprung des Nektars des unsterblichen Lebens, Zauberformel, 
Bd. 18, Nr. l8: die erhabene vierfache innere Wesenheit der Bereitung des l-ebenselixiers, 
Zauberformel, Bd. 21, Nr. 6; die der grofien Gewinnung der Essenz aller funf Lebenselixiere 
nahe hochste Wesenheit — und 7 : das Elixier des unsterblichen Lebens. Dazu kiime dann noch 
aus Bd. 4 (Beckh, S. 80), Nr. 19: das ruhmreiche mystische Elixier, mit dem Sanskrittitei „das 
ruhmreiche Geheimnis des Unsterblichkeltsnektars*". AUe diese, gewissorma&en „kanoni8chen** 
Bannspniche gegen Krankheiten und Formeln bei der Herstellung und Verabreichung von Ar/- 
neien sind kurz und nehmen oft nur wenige Zeilen im Kandschur ein. Einigc derselben, und zwar 
die Nummern 33, 3^ — 39. 85, 90, 91 und 93. scheinen mit entsprechenden „Mantras** idcntijich 
zu sein, die in Bibl. Buddh. XXII, S. 48, 49 genannt, aber nichl tibetisch bezeichnot sind. 
AuBerdem finden sich hier auch noch andere, fiir die wir im Verzelchnis des Kandschur keJne An- 
haltspunkte haben* wie bei Magenkatarrh, Sodbrennen, Wundenvornarbung usw. — tS 3 S) G. Huth, 
Verzeichnis der im tibetischen Tanjur, Abteilung mDo (Sutra), Bd. 117 — 124, enthaltenen 
Werke: Sitzungsberichte der Konigl. Akademie der Wissenschaften zu Berlin, 1895, S. 267 bis 
286, und desselben Verfassers „Nachtraglicbe Ergebnisse bezuglidh der chronologischen An- 
setzung der Werke im tibetischen Tanjur, mDo, 1X7^ — 124*' in der „Zeit8chrift der Deutschen 
Morgenlandischen Gesellschaft**, Bd. 49. Jhrg, 1895, S. 279 — 284, — 1536 ) So sind an den 
Verfasser in letzter Zeit elnige der pharmazeutischen Industrie nahestehende Herren mit dem Er- 
sucl^n herangetreten, ihnen Angaben iiber die Verwendung pflanzlicher Stoffe bei den Tibetern 
machen zu wollen, und zwar in der ausgesprochenen Absicht, diese Angaben in grdfierem MaB- 
stabe praktisch auszuwerten. Im Zusammenhang hiermit verdient auch Erwihnung* daB nach 
Mitteilung von dem derzeitigen Berliner Vertre^r des Unterrichtsministeriums 
der Mongolischen Volksrepublik, Herm Iscbi-Dordschi, seine vorgesatzte hcimatliche Be- 
horde im Jahre 1928 aus Deutschland eine Anfrage erhielt, deren Urheber sich nach den mit 
,,Lukutate in der lamaistischen Medizin crzielten Heilerfolgen erkundigte. 1537 ) Es sind die 
folgenden Bucher: a) P. A. Badmajev, Uber das System der arztlichen Wissenschaft Tibets, 
Lieferung I, St. Petersburg 1898, V und III und XXXVI und 234 und XXXV. ~ Von diesem 
Buche, das in mancher Hinsicht allerdings zu wiinschen iibrigla&ti haben wir bezdglich mandber 
geschichtlichen Angaben iiber die Heilkunde Tibets mit Dank Gebrauch machen kdimen, Im 
ubrigen aber trifft darauf zu, was H. Laufer, der das Buch nur nach einem Referat im „GIobus * 
(Jhrg. 1899, Bd. 75, S. 294) kennt („Beitrage“, I, S. lo), sagt. Wenn auch P. A* Badmajev es 
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versteht, die Wissenschaftlichkeit seiner Arbeit — aber in sehr bescheidenen Worten — zu unter- 
streichen, kommt es ihm, wie das auch bei H. Laufer, a. a. O., mitgeteilt ist, dock darauf an, 
sein schon damals, 1898, recht bliihendes Petersburger „tibetisches Ambulatorium“ in empfehlende 
Erinnerung zu bringen. Dies Untemehmen hat besonders in den Kriegsjahren Schule gemacht, 
und es gehorte damals zum guten Ton gewisser Kreise der Aristokratie, zu den Klienten Bad- 
majevs zu zahlen. Nach einer brief lichen Mitteilung von Prof. Cybikov gehorte zu den stan- 
digen Besuchern des Ambulatoriums auch der damalige Minister Protopopov. Von den dem 
Buche beigegebenen statistischen Tabellen fur die Jahre 1875 — 1897 weist die letzte 10844 Be- 
sucher auf, an die 179^93 Pulver zur Verteilung gelangten. Inhaltlich ist das Buch eine Uber- 
setzungdesDschuddschi, von dem in diesem Kapitel ausfiihrlicher die Rede sein wird. Die gleiche 
tibetische Bezeichnung figuriert auch im Tit el der zweiten Ausgabe: b) „Haupthandbuch der Hrzi- 
lichen Wissenschaft Tibets, Dschud-Dschi (nach der russischen Vorlage transkribiert : zud-si), 
in neuer Ubersetzung von P. A. Badmajev mit seiner Einfiihrung, welche die Grundlagen der 
tibetischen arztlichen Wissenschaft erklart**, St. Petersburg 1903, 159 S. in stellenweise recht 
engem Druck. Diese Ausgabe enthalt keine statistischen Tabellen iiber den Besuch des Am- 
bulatoriums. c) Ist die schon wiederholt an andern Stellen unseres Buches angefiihrte Arbeit von 
Prof. A. Pozdnejcv: ..Lehrbuch der tibetischen Medizin — bdud rtsi sfiin po yan lag brgyad 
pa gsan ba man nag gi gyud — rasiyan-u jiruken naimam gesigiitii nighuca ubadis-un undiisiin, Bd. I, 
Aus dem Mongolischen und Tibetischen (ins Russische) iibersetzt, St. Petersburg 1908, VIII 
und 425 S. Links der mongolische Text, rechts die russische Obertragung. Der Titel lautet in 
deutscher Ubersetzung „Das Wescn der Heilkunde — die Grundlagen der achtgliedrigen ge- 
heimnisvollen Instruktionen* (Instruktion ist skr. upadesa, tib. man nag, Lex. 953. mong. ubadis). 
Auch die Preufiische Staatsbibliothek besitzt seit dem vorigen Jahre einen mongolischen Holz- 
druck dieses wichtigen Werkes. An vierter Stelle, d), ware zu erwahnen ein Buch des derzeitigen 
etatmafiigen Gelong (aber nicht „Staatsgelong“. wie bei Schulemann, Geschichte der Dalai 
Lamas, S. 7^. Anm, 40, zu lesen ist !) des Kosakenheeres, Dambo Uljanov, das die russische 
Ubersetzung eines Abschnittes aus einem lamaistischen medizinischen Werke bringt. Leider ist 
es uns bisher nicht gelungen, dieses Buches habhaft zu werden. Darin diirfte aber kein sonder- 
licher Nachteil liegen, da nach einem Urteil des russischen Akademikers Sergej von Olden- 
burg („Nachrichten der Kaiserlichen Akademie der Wissenschaften*', Bd. XXI, 1904. S. I, II) 
„der von dem Lama Uljanov libersetzte Abschnitt von der tibetischen Medizin keine geniigende 
Vorstellung gibt** (ebendort heifit es librlgens auch: „Das Buch des Arztes Badmajev hat keine 
wissenschaftliche Bedeutung*)- Der Name Uljanov ist richtiger, wie das auch Griinwedel 
(„Der Weg nach Sambhala“, S. 4 , Anm. i) tut, Ulijanov zu schreiben, da das Wort ohne 
Zweifel mit uUyasm, Pappel, zusammenhangt; vgl. den Stadtnamen Ulljassutal. — 1538 ) Wir 
ziticren den ersten Teil hier als „Beitrage V\ den zweiten, der sich in der Pagination an den 
ersten fortlaufend mit 45 — 9 ^ anschliefit, mit „Beitrage IT*. Auch sei hier noch eine genauere 
Inhaltsangabe dieses zweiten Teils gegeben: Diagnostik, Allgemeine Therapie, Pharmakologie 
und Pharmazie mit den Abschnitten: I. die animalischen Medikamente, 2. die mineralischen und 
chemischen Arzneimittel, 3- die Heilmittel des Pflanzenreiches (der inhaltlich naturgemafi reichste 
Abschnitt, S. 56 — 72), Balneologisches, Chirurgie, Veterinar-Medizinisches, Religioses und 
Schamanisches in der lamaischen Heilkunde (wozu noch die Abhandlung von Reinhold Muller, 
Die Krankheits- und Heilgottheiten des Lamaismus, in ,.Anthropos'', Bd. XXII, Jhrg. 1927. 
S. 956 --^i:, heranzuziehen Ist) und sympathetlsche Vorstellungen. Daran schlieUt sich als Probe 
der medizinischen Literatur des Tandschur eine Ubersetzung der Abhandlung ,, Uber das Elixier 
Sarvesvara, welches alle Krankheiten bezwingt und die Korperfcr^te vermehrt'*. Einige Bestand- 
teile des hier erwahnten „Heilmittels*‘ kommen ubrigens auch in einem Kapitel des Dschuddschi 
vor, das davon handelt, „Wie man ohne Krankheiten und gesund lebt" ( ebecin rigei eregixl pro- 
stxui), — 1539 ) Verlag Urban & Schwarzenberg, Berlin/Wien 19^3. 3^4 S. 4°. autographiert; 
samtliche Ausdnicke in Tibetisch, Mongolisch und Chinesisch sind hier dankenswerterweise in 
Originallegenden gegeben (weim auch manchmal in mangelhafter Schrift : die sklavische Wieder- 
gabe der heute ganz ungebrauchlichen mongolischen Zeichen fiir a, e und n am Ende — in der 
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S, 17—19 abgedruckten Vorrede — lafit darauf schlicBen, dafi der Kopist mit der mongolischen 
Schrlft nur ganz oberflachlich vertraut war, von einigen Feblern ganz zu schwoigen; bci den 
Kopien aus Pozdnejevs Lehrbuch fehlen in Hubotters Arbeit diese Endbuchstab^ ganz und 
gar, ganz einfacb, weil sie in der mit modemcn mongolischen Lcttern in der Petersburger 
Akademiedruckerei hergestellten Ausgabe mcht vorkommen. ^Warum ist dcnn die cbcn erwahnte 
mongolische Vorrede nicht auch umschriftet wiedergegcben, wio die tibetische auf S. ^ 9 ?)- Der 
tibetische Titel der Hubotters Arbeit zugrunde liegenden Schrift lautet: smart mifi bod daft r^yoi 
skad san shy or ha hzu^s {so — anscheinend vergessen!) (Auf S, 21 steht statt shyor, wle richtig 
auf dem Umschlag, shyas), d. h. ,,Es liegt vor die Vereinigung der Namen dcr Hellmittcl in tibe- 
tischer und chinesischer Sprache* {san sbyor. Lex. 1230, r^ya steht hier statt rgyu nag, China, 
Lex. 305). Im mongolischen Titel „em-iin nere iubet kitat xadamal orosiba ist xadamal „Nle" 
derschrift*' vom Verbum xadaxu, eigenllich „anheftcn, festdriicken*'. Auf das MIEgeschick, das 
Hiibotter bei der Feststellung des Verfassers dcr von ihm bearbeiteten Schrift widerfahren ist, 
hat schon Berthold Laufer in „T*'oung Pao , Bd. XVII, Jhrg. ^916, S. 44L hingewicsent 
‘The well known Sanskrit formula of blessing, man^alam kuroaniu (vgl. Lex. 95 ^)> taken by 
Hiibotter for the name of the author. The editor of the work was mGon po skyabs, a teacher 
of the Tibetan School (bod kyi slob grva) of Peking, and well known to us from his participation 
in the translating of Chinese-Buddhlst books from Chinese into Tibetan, which were embodied in 
the Kanjur. He seems to have lived during the K^ah-hi period, and probably still under^ the reign 
of Yun-ceh." — ’ 1540 ) Sino-Iranica: Chinese Contributions to the History of Civilization 
in Ancient Iran, with special reference to the History of Cultivated Plants and Products; (Chicago 
1919, IV und 446 S. — 1541 ) Filchner, Om mani padme hum, S. 62. ■— 1542 ) Da ja, wie 
wir im vorhergehenden Kapitel gesehen haben, der Text jedor Seitc in elne Holztafel umgekehri 
eingeschnitten wird. — 1543 ) A. a. O*, S. 1 88. — 1544 ) Einige Angabcn uberdic Pcrsonlichkeit 
P. A. Badmajevs, der es iibrigens in seinen bciden. oben Anm. 1537 genannlcn Biichem nicht 
unterlaEt, den Leser mit seiner Herkunft in einem langen, indirekt bis auf Tschlnggis Chan (1154 
bis 1227) hinuntergehenden Stammbaum bekannt zu machen, finden sich in dor Monataschrift 
.,Der Fels“ (Frankfurt a. M.), Jhrg. 20 (1925/26), Heft 8, in der Arbeit von W. A. Unkrig, 
„Zur Ossendowski-Frage“. Badmajev stand iibrigens in nahen Beziohungen zum russischen Kaiser- 
hause, und zwar insofern, als er aller Wahrscheinllchkeit nach auch den ewig kranklichcn Thron- 
folger nach lamaistlschem Heilverfahren bchandelt hat. Wahrend der Revolution verschwand der 
tibetische Arzt auf geheimnisvolle Weise schieunigst aus Petrograd iiber dle^ finnische Grenze. 
Er soli heute noch in Warschau leben. Einige Mitteilungen 0ber ihn, untermischt mit allcrhand 
wirren Angaben, bringt auch die 1925 von der Frankfurter Societats-Druckerei G.m. b. H. heraus- 
gegebene Schrift „Um Ferdinand Ossendowskl * . . Zur Authentizitslt, PrCifer and Zeugen, 
Nachwort“, S. 79 — 81, wo Badmajev herangezogen wird, urn die Behauptungen Ossendowskis 
in dessen phantastischen Biichern zu erharten. Wer sich fur den Wert dieser „Behaup- 
tungen“ interessiert, sei auf die oben angefuhrte Arbeit im „Fels** hlngewieson. 1545 ) Bad- 
majev I (woruntar wir das Anm. 1537 unter angefUhrte Buch verstehen), S. 33* 
34. — 1546 ) “The ft?6TopLOt (the gatherers of plants) are chiefly represented in China 
by Buddhist priests; they live in the temples which abound in the mountains there and are 
usually well acquainted with medicinal and other plants/* — 1547 ) Elne bisher unb^dkaimte Be- 
leuchtung erfahren die Beziehungen zwischen Schamane und Krankheit in einer 19^9 in den „Ge- 
lehrten Denkschriften der Historisch-Philologischen Fakultat zu Vladivostok** crschienenen Arbeit 
von Prof. S. M. Sirokogorov unter dem Titel „Versuch einer Erforschung der Grundlagen des 
Schamanentums bei den Tungusen”. Eine deutsche Ubersetzung dieser wcrtvollen, 60 Seiten engen 
Drucks umfassenden Abhandlung beabsxchtigt, soweit wir unterrichtet sind, Wilhelm Stdtzner 
in der „Zeitschrift fiir Ethnologic** Im Zusammenhang mit den Ergebnissen eigener Forschungasi 
an Ort und Stelle zu veroffentHchen. 1548 ) Siehe z. B* 3 * Mose* Kap. 13 nnd 14» wo 
die Kennzeichen von Aussatz, Brandmal und Grind an Menschen und Kleidem bis ins kidinste 
angegeben sind und gesagt ist, in welchem Falle der Priester den Betroffenen fir rain oder umBm 
zu erklaren hat. Kapitel 14 handelt dann von den entsprechenden praktischen MaSnahmen fir dfie 
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Kranken und ihre Behausungen, wie auch von den falligen Opfern, worin wiederum das religiose 
Moment zur Geltung kommt. Dazu vergleiche man Kapitel 15 fiber das Verfahren bei mensch- 
lichen Unreinheitszustanden natfirlichen Ursprungs. — Auch einigen Pragungen des Christentums 
sind verwandte AnseWungen nicht ^^emd. So herrscht z. B. in Abessinien „der Glaube, daS ein 
dem begegnenden Priester dargebrachter Handkufi reinigend wirke, weshalb denn mit diesem 
Zeichen der Verehrung nirgend gekargt wird. Der heilige Hauch des Abuna (des Oberhauptes 
der Kirche) lafit sich mit wenigen Stficken Salz erkaufen. Er soil grofie Wirkungen fiben." 
(Hartmann, Prof. Dr. R., Abessinien und die fibrigen Gebiete der Ostkfiste Afrikas, Leipzig- 
Prag 1883, S. 115.) Stark ist in Abessinien auch der Gebrauch von Amuletten, die naturlich 
vorher durch den Priester geweiht werden, verbreitet. Sie haben die Form von Rollen, die am 
oberen Ende irgendwelche bildlichen Darstellungen tragen, und sind im fibrigen ganz und gar mit 
kurzen, formelhaften Aussprfichen bedeckt, die, genau wie die lamaistischen Dharanis, den Trager 
gegen verschiedene Krankheiten und sonstige Wechselfalle im Leben schfitzen. Auch in ihrer 
auSeren Gestalt und Grofie ahneln diese abessinischen Zauberrollchen stark gewissen Ausfuhrungen 
der bei den Tibetern fiblichen. Vergleiche die Abbildung einer solchen abessinischen Pergament- 
rolle als Talisman in „Atlantis ‘, Jhrg. Heft 12, S. 734. wo aber durch ein Versehen 

dm Unterschrift an die falsche Stelle geraten ist. In Griechenland bekreuzt — um auch ein 
Beispicl aus der orthodoxen Kirche anzufuhren — der Priester den Krzinken mit einer kleinen 
Lanze, die sonst im vorbereitenden Teil des orthodoxen MeSgottesdienstes gebraucht wird; die 
kurzen Begleitgebetchen tragen in einem 19^4 in Athen verSffentlichten „Liturgikon“ die Uber- 
schrift „(Gebet) wenn der Priester mit der heiligen Lanzette (die Schmerzensstelle der Krank- 
heit) bekreuzt" (E 4 x 4 Sxav ataupot 6 ‘Tepsbc Tij? AyloLi XdYX*]?)- Auch die Erscheinungen 
der heute in gewissen Kreisen angewandten Gesundbeterei und der „Christian Science" sowie der 
„Wei6enbergianer“ gehoren unter diese Rubrik. In einer Nummer des Jahrgangs 1930 der von 
den letzteren herausgegebenen Zeitung „Der Weifee Berg" auSerte sich ihr Redakteur Franz 
Ku rsowsky dahin, daft „die Heilmethoden der Anhanger Weifienbergs einen Best and teil 
ihrer Glaubenslehre bildeten*. — 1549 ) Skizzen 163. — 1550 ) Beitrage II, S. 50. Eben- 
dort (Zeile S) wird iibrigens erwahnt, dafi die von Rehmann im Jahre 18IX veroffentlichte „Be- 
schreibung einer tibetanischen Handapotheke*' 60 Arzneidrogen zum Gegenstand gehabt babe. 
Uns will diese Zahl nicht zufalHg erscheinen: weist dock eine erst vor wenigen Jahren in den 
Besitz des Pharmokologischen Instituts der Universitat Heidelberg gelangte Sammlung von lama- 
istl^qhen Medikamenten die gleiche Anzahl auf. Zudem stammt auch diese Apotheke aus der- 
selben Gegend an der sibirisch-mongolischen Grenze, wo Rehmann die seinige erworben hatte. 
Moglicherweise bildet ihre Zusammenstellung aus 60 Medikamenten geradezu einen Grundstock, 
eine Art eisernen Bestand, den jeder laniaistische Arzt unbedingt haben mu6. — 1551 ) Neben 
diesen Krauter- oder liberhaupt Arzneibiichern gibt es auch eine andere Art von Schriften, die 
wir gewissermafien als eine Art „ArzneimitteIkatalog mit vorausgeschickten Gebrauchsanwei- 
sungen" bezeichnen konnten. Auf ein solches Buch machte uns in liebenswiirdiger Weise Herr 
Dr. Hans Findeisen aufmerksam, der cs unter den alteren Bestanden des Berliner Museums 
fur Volkerkunde fand. Die 66 Blatt im Format 27 X 14 cm umfassende Schrift ist in Peking 
gedruckt und in chinesischer Manier geheftet. Auf dem Umschlag steht der Titel in Mongolisch: 
„bu 0 n-e tnsalaxu eldeb dsiiil em-iin natral^ha orosibai“ — „Es liegt vor die Zusammenstellung 
von Heilmitteln verschiedener Art, die in allem niitzlich sind*‘. Von einer tibetischen Beschrlf- 
tung sind nur die Worte p^an sna ts^o^s smart . . . zu^s so*' erhalten geblieben. Der chine- 
sische Titel lautet; chi -tsa- fang, was laut einer freundlichen Mitteilung von Dr. John 
H after „Vermischte Anweisung zur allgemeinen Errettung** bedeutet. Nach einer kurzen chine- 
sischen Notiz am Schlusse ist das Buch im Jahre 1873 gedruckt. Es enthalt auf Blatt I — 49 
in mongolischer Sprache Angaben uber die Leiden: des Kopfes, der Augen, der Zahne, der 
Nase, des Mundes, der Zunge, des Kehlkopfs, Frauexikrankheiten, Krankheiten von Sauglingen 
und (grdfieren) Kindem, auSere Wunden, Schnittwunden und Beschadigungen der Knochen und 
des Fleisches, Mittel* die das Fleisch wachsen lassen, Bifiwunden von Hunden, Schlangen usw., 
notwendige Heilmittel, die verschiedene Gifte usw. losen, Epidemien und endlich allerhand Er- 
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krankungen der „sechs Gefafie" (in der lamaistischcn Anatomie die sog. „h^lcn inneren Organe , 
tib snod Lex. 771: receptacle, mong. saba, d. h. Magen, Dickdarm, Uunmam,_ Mamblase, 
Gdlenblase. Spermablase). Daran schlieBt sich eine Aufzahlung von 194 Heilmxtteln, deren 
Namen fast durchgangig in vier Sprachen: Tibetisch, Mongolisch. Chmesisch und Mandschu an- 
gegeben sind. - 1552 ) Korrekt: dban p^yuj. Lex. 909: mighty (ncbenbcibemerkt die Be^ich- 
nung fiir die Gottheit Indra), ein in der lamaistischen Welt sehr haufiger Name. 1553 ) Diese 
russischen Eintragungen scheinen aber von fremder Hand zu sem. AulSerdcm durttc noch ^mand 
anders die fertige Handschrift durchgesehen haben, da wir bei einigcn Illustralionen die Bemcr- 
kung ..du iidseidebei’ („ist nicht gesehen worden“) finden. Sonst aber sind kcinc Verbcs^rungen 
Oder Anderungen im Text festzustellen. - 1554 ) Vgl. ..Der Wcltkrcis . Zcitschrift der .Vercini- 
aung fur Volkerkunde und verwandte Wissenschaftcn. Berlin . Jhrg. 1929. Nr. 2 , b. 2 () 28 . 

1555 ) Skizzen 163. - 1556 ) Badmajev I, S. 29. 31, wo wir S. 28 auch unter andcrm aus 
einem Bericht des Prof. Grigorjev erfahren, dafi A. A. Badmajev „im Heidcntum ,^h. als 
Lama, den Namen Ssultim trug und spater bei seiner Taufe Alexander graannt wurdc (bsultim 
ist korrekt is’^nl k^rims. Lex. 1029: religious or moral behaviour). A. a. O., b. 3 “^ hmlSt es m 
einer auf Allerhochsten Befehl im Jahre i860 orlassencn Instruktion: ,.Der Lama Badmajev 1st 
verpflichtet: I. mit seinen Mitteln Kranke zu heilcn, die von tubcrkuloser Schwindsucht in alien 
Stadien ihrer Entwicklung befallen sind; 2. seine Mittel an Krebskranken zu vcrsuchen, doch 
soli sowohl die eine wie die andere Behandlung unter der Kontrollo der Hospitalarztc crlolgen; 
3. wenn der Vorrat der von ihm mitgebrachton Heilmittcl zur Ne^ge gch^ 1st or gchaltcn, rcchl- 
zeitig davon Meldung zu machen, damit es unter Mitwirkung des Grafen Muravjev-Amurskij 
moglich gemacbt werde, auf dem Wege des Eildienstes solche hcrbcizuschaffcn. “ Bczcichnond 
ist, dafi bei den Mongolen und Kalmukcn der Krebs (als Lcidcn naturlich) xuluihanci ebeiciitf 
d. b. wortlich „Mausekrankheit**, also „nagendes Leiden , gonannt wird (Rcsiyan^u JirixhcUt S. 350, 
262; Pozdnejev, Kalmukiscb-Russisches Wortorbucb, S. 103). Als Heilmittcl dagegen werden 
mn men, Lex. 968, Lapis lazuli (Hubotter, S. sO wnd Hi ira ha. Lex, 99^* S^zxea 
Ricinus communis, nach Pzodnejev: Capsicum annuum L„ gebraucht* t 557 ) Lcmcr stcht uns 
das Buch von Lab be zur Zeit nichl zur Verfiigung, so daft wir auf eine genaue St<dl<mangal>o 
verzichten miissen. — 1558 ) Eine Reihe solcher cigenartigor Heilmittcl, die aus Substaiizen 
tierischer Herkunft bestehen, sind verzcichnet bei Hii better, S, 197 — 206,^ daruntcr auch Kot 
und Urin von verschiedenen Tieren und sogar von Mcnschen. Abcr auch Gesundo tnnken den 
Urin der von ihnen besonders verehrten und in hoherem Range stehenden Lamen: So weift Frau 
A. D. Kornakova in Ihrem Aufsatz .,Ein Besuch beim Chubilghan^Bakschi Doltpng-Gcgcn 
(russisch, St. Petersburg 1905, S. 63) zu berichten, dafi wabrend einer Pause bei einer reh- 
giosen Zeremonie, der die Verfasserin selbst beiwobnte, die Glaubigen mit dem amticrenden ver- 
ehrten Lama, der ein Chubilghan, also eine Wiedergeburt, ein Tulku, war, die Bchausung ver- 
liefien und mit gefiillten Tassen zuriickkehrten, aus denen sie zu trinken begannen* Der Lama 
aber sagte zur Berichterstatterin : „Nun, haben Sie gesehen, wie man mich verehrt?!** — Ubrigens 
kommt das nicht nur bei den Anhangern des Lamaismus vor: der Elhnograph Talko Hrynce- 
wicz erzahlt in seinen „Lecznictwa ludowe na Rusi potudniowej'* („Volksheilmittei in Si^drulS- 
land“)» Krakau 1893, dafi die Jiidinnen in der Ortschaft Talne, Kreis Uman, Gouvenianent Kiew, 
um kraftigere Geburtswehen herbeizufiihren, den Urin ihres Qaddiq (des ,,Gerechten**) zu tnnken 
pflegten. Die Qaddiqim aber sind die Fiihrer der sog, Chassidim, jener religidsen Schwarmer des 
Ostjudentums, die wir auch schon im Anfang des Kapitels liber die religiosen Tanze erwah^n 
durften. Diese Qaddiqim gleichen in mancher Beziehung den Magiern des Lamaismus* Sie sind 
Wundertater mittels des Gottesnamens (deshalb auch hebraisch ba^ ale sem, *, Herron, Meister des 
Namens“, genannt). „Als praktische Auswirkung ihrer Frommigkeit, ihres Glaubens imd Fest- 
haltens an dem Ubersinnlichen pflegten die moisten dieser Wundermanner auch Heilkuren unter 
Hersagen hebraischer Bibelworte und unter Beschworungen und Anruf ungen von Geistern 
zu vollbringen, wie auch Amulette zur Austreibung bdser Geister und zur Heilung von 
Krankheiten.*, anzufertigen und unter ihren Anhangern zu verteilen* (Rabbiner Dr* J. Gcinzig, 
Die „ Wundermanner * im jiidischen Volke, Antwerpen S* iS)* sieht, auch bei den 
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Chassidim, die iibrigens seit der Zuwanderung ostjiidischer Elemente nach dem Kriege westwarts 
auch in Berlin eine Gemeinde haben, sind alle Faktoren und Akzidentien vorhanden, die der 
Lamaismus in seinen snais pa, seinen Beschworungsformeln und seiner vermeintlichen Beein- 
flussung von Krankheiten, besitzt und auswertet. — 1559 ) Nach Badmajev, I, S. iff. 

- 1560 ) gser t^uh, Lex. 13 H, «der Gold-Machtige“, skr. Kanahamuni, mong, altan cidakci. 

Name des zweiten Buddha der gegenwartigen Weltperiode oder Kalpa; Abb. siehe Griin- 
wedel, Mythologie, S. 9* — 1561 ) Nach der von Badmajev gebrachten Umschriftung, die im 
ganzen Buche von Fehlern und Widerspriichcn wimmelt, nicht festzustellen. Wahrscheinlich soil 
die erste Silbe, da die Mongolen tibetisches 2 als scharfes s zu sprechen pflegen, bzafi sein, so 
daS wir bzan po lha. Lex. 1109, 1 33 1, zu Icsen hatten, ,.der gottliche Gute“, skr. bhadradeva, 
mong. sain tengri. — 1562 ) Bei Badmajev phonetisch Njurba, korrekt myur pa. Lex. 979, der 
eilig Dahinstiirmende, dem auch das mong. tureen entspricht, skr. prajapati, der „Herr der Ge- 
sch6pfe“ in der Religion der Veden. — 1563 ) Tib. t^a skat. Lex. 563, Name einer Konstellation, 
der 27. indischen Mondstation oder Rosselenkerin (daher auch asvayujau), dargestellt durch eine 
reitende Frau, und gleichzeitig Name der Gottin dieser Konstellation; mong. asotvanu — 
1564 ) Lex. 995, skr. caraka; bei Badmajev wird dies Sammelwerk „Saraga-Dyb-Shad** 
genannt, was zweifellos tsa ra ha s^rub brgyad ist, also: ,.die acht Vollendungen, Uberarbeitungen 
des Caraka.“ — 1565 ) r§yud bzi, im Lex. nicht erwahnt; mong. diirben iindusiin. Aus der Kol- 
lektion Cybikov im Asiatischen Museum zu St. Petersburg ist unter Nr. 28 ein Werk unter dem 
Titel sman gyi rgyud bM, also „Die vier Wurzeln der Heilwissenschaft**, in einem aus Lhassa 
stammenden Bande von 364 Blatt bekannt. — 1566 ) gson nu gdofi drug. Lex. 1083: Kumara the 
son of Mahadeva who is possessed of six faces, mong. dsalaghu jirghughan nighur-tu. — 
1567 ) '^ts^o byed gzon nu. Lex. 1045 ; nach einer dortigen Angabe soli cr Konig Bimbisara arzt- 
lich behandelt haben; mong. dsalaghu otoci (oder otaci). — 1568 ) A. a. O., S. 3. — 1569 ) Vgl. 
Beitrage II, S. 76, Anm. i; hiernach aber war er der uneheliche Sohn eines gcwissen Abhaya 
und Enkel des Konigs Bimbisara. Sein indischer Name war Jivaha, Die Kunst des Schadel- 
offnens, worunter Laufer Trepanation vcrmutet, hatte Tsodsched Dschonnu nach derselben Anpbe 
in Tak§asila studiert. Diese geographische Bezeichnung wird nach einer Fufinote bei Vasil jev, 
Buddhismus III, S. 51, mit einer andern in Vergleich gesetzt, Tak§a$ira, was „abgcschnittener 
Kopf* bedeutet. — 1570 ) rgyal bai ¥ah oder rgyal poi ¥ab. Lex. 311, 139: Kdnigsschlofi. — 
1571 ) lhan fobs. Lex. 1337, 57 ^* gemeinsame oder anschlieSende Methode; vergleiche dazu 
auch den Titel in Schmidt-Bdhtlingk, Verzeichnis, S. 26 unter Nr. 8, wo lhan fabs mit „Er- 
ganzung * iibersetzt ist. 1572 ) So Badmajev. I, S. 7, korrekt g,yu t^og yon tan mgon po. Lex. 
1152, II S 3 * nach einer dortigen Angabe soli er dreimal von Tibet aus Indien aufgesucht haben, 
urn in dom beriihmten Kloster Nalanda medizinische Werke zu studiercn. Welter weifi Chandra 
Das von einem 149 Blatt umfassenden Blockdruck in der Staatsbibliothek von Lhassa zu be- 
richten, der eine Biographic des beriihmten Arztes enthalt. Danach soli er 125 Jahre gelebt haben. 
Von Gottern und Damoncn erhielt er eine Unmenge von Edelstcinen und bcsonders Turkisen, 
die sle auf dem Dache seines Hauses nicderlegten, weshalber auch den N amen pa, d.h. 

dcr Mann mit dem Tiirkiscndach, bekam. Cybikov hat aus Lhassa ein zwelbandiges Werk von je 
376 und 149 Blatt mitgebracht, das den Titel g,yu t^og c^os shot, „Literatur uber Jutog tragt. 
Moglichcrweise ist dcr 2. Band dieses Werkes mit der von Das erwahnten Biographie in der 
Staatsbibliothek von Lhassa identisch. — 1573 ) Hier also der Name einer geschichtlxchen Per- 
sonlichkeit. Sonst haben wir Vairocana bereits als Gestalt des Pantheons kennengelernt. Genauer 
wird der hier in Rede Stehende als Pagur Vairocana oder Paigu Vairocana bezeichnet, 
weil er von einer Insel namens Paigudvipa, tib. pa yi gui glih (nicht im Lex.; siehe Griinwedel, 
Weg nach Sambhala, S. 22), stammte. Die Mongolen nennen ihn voirudsana, Siehe auch: Griin- 
wedel, Mythologie, S. 57, und B. Laufer, Der Roman einer tibetischen Konigin, Leipzig X911, 
S* 16. -- 1574 ) Badmajev, I, S. 6, 7. Von den bisher uns zuganglichen Buchem des Dschud- 
dschl enthalt aber nur das letzte, allerdings umfangreiche, Kapitel des 2. Buches magische 
Formeln, dafur aber in groBer Anzahl. Dies Kapitel handelt von der Personlichkeit des Arztes. 

— 1575 ) A. a. O., S. 7, 1576 ) Badmajev, I, a. a. O.: „Aus dem Leibe des Neugeborenen 
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gingen fiinf Weise hervor, die ihn segneten. Dann besuchten ihn acht himmlische Feen, Schutz- 
gottinnen der medizinischen Wissenschaften, und vollzogen an ihm den Ritus der Waschung. Da 
zeigte sich ein Regenbogen, und vom Himmel waren harmonische Klange zu hdren, allenthalben 
machte sich ein aromatischer Geruch bemerkbar, und ein Regen von Bliiten rauschte herniedcr/' 
Mit einem Wort, es zeigten sich auch hier die gleichen Erscheinungen wie bei der Gcburt Bud- 
dhas und so mancher andern Heiligen der lamaistischen Kirche. — 1577 ) Beitrage II, S. 4S» 4^. 
— 1578 ) Das bereits Anm. 1574 hervorgehobene und mit zahlreichen Dharanis durchsctztc 
Kapitel mit dem mongolischen Titel ^ana^hakci emci*, „der heilende Arzt“. — 1579 ) Badma- 
jev, I, S. 9; nach Prof. Vasiljevs Berechnung war Jutogba 11 . im Jahre 8ll 25 Jahre alt. — 
1580 ) Einige verstreute Notizen iiber solche Atlanten finden sich in Pozdnejcvs Ausgabc des 
„Rasiyan-u Jiriiken". Es handelt sich bei dlesen Tafelwerken, wenn wir sic so nennon durfcn, 
gewohnlich um Darstellungen des gesunden und kranken Mcnschen, der Tatigkeiten, der Nahrungs- 
mittel usw. unter dem Bilde eines Baumes, dessen Wurzeln, Stamm, Asle, Zweige und Blatter 
entsprechende Beschriftungen in logischem Aufbau tragen. Uns sind bisher erst drei solchcr 
Tafeln naher bekannt geworden. — 1581 ) So nach der Schreibung bei Badmajev, I, S. 12 , 
wiedergegeben, doch lassen sich Kloster mit diesen oder auch nur annahernd laulcnden Namen 
weder in der „Geographie Tibets** noch in andern Qucllen feststellen. In erstercr 1st allerdings 
S. 54 ein Kloster Dschamba-bum-ling, '^byams pa ^bum ^lin, d. h. „Stattc der hunderttausend 
Maitreyas“ (Darstellungen des Maitreya), in Amdo erwahnt, und es ist viclleicht angangig, 
Dschanba bei Badmajev als Abkiirzung dafur aufzufasscn. Ssurkar scheint, da tibetisches 55 
meist von den Mongolen als scharfes a ausgesprochen wird, zur dkar, Lex. 1096, 50, „wei6er 
Winker*, zu sein. — 1582 ) Skizzen; danach Beitrage I, S. 16, 17, — 1583 ) A. a. O. — 
1584 ) So hatte einst Sven Hedin dem Taschi Lama eine Apotheke und Instrumente, darunter 
auch eine Morphiumspritze, als Geschenk iiberreicht: ,.Zwel Monche aus der Medizinischen 
Fakultat wurden dann mehrere Tage hintereinander in mein Lager geschickt, um all den Inhalt der 
verschiedenen Tabloiddosen und die Anwendung der verschiedenen Medikamente tibetisch 
aufzuschreiben.** — Sven Hedin, Mein Besuch beim Taschi Lama, in „Die Woche", Jhrg- 1909, 
Nr. 47, S. 2015 (nach dem Buche „Transhimalaja*). — 1585 ) rin c^en. Lex, 1183, ,,gro6es 
Kleinod**, sehr haufiger Name bei den Lamaisten, der auch in dem gelaufigen Titel des Taschi 
Lama, pm c^en rin po c^e, vorkommt. — 1586 ) Ein Gruppenbild von 34 dieser jungen Leute ist 
der fiir die nachste Anmerkung in Frage kommenden Abhandlung beigogeben. — 1587 ) W. A. 
Unk rig, Das Programm des Gelehrten Comites der Mongolischen Volksrepublik, in „Mit- 
teilungen des Seminars fiir Orientalische Sprachen in Berlin*', Jhrg. XXXII, 1929, Abteilung L 
Ostasiatische Studien, S. 71 — 129; die hier angefiihrte Stelle S, 107. ■— 1588 ) Beitrige L 
S. 12; tib. I. rtsa rgyud. Lex. 1006, 2. bSad pat r^yud. Lex. 1252, 3. man nai rgyud. Lex* 953 ^ 
imd 4 - P^yi ntai rgyui Lex. 835. — 1589 ) Man vergleiche, was in Anm* 1564 iiber Caraka gesagt 
ist. - 1590 ) Die Gase sind tib. rlun. Lex, 1 196, rlun mo srog oder srog rlufi, Lex. 1296, skr, 
vayu oder vata, mong. kei oder hii; das Lex. xmterscheidet 1196, II97 funf Manifestationen des 
rlun als I. srog '^dsin, die Atmung, 2. gyen rgyu, die Fahigkeit der Sprache, 3, ¥yab byed, die 
Ursache der Muskelbewegung, 4. me mnam, die Ursache der Digestion und Assimilation (eigent- 
lich „dem Feuer ahnlich", womit der Faktor bezeichnet warden soli, der die Nahrungsstoffe zur 
Verbrennung gelangen lafit, so daS die dabei frei werdenden KrSfte und Substanzen den Organise 
mus durchdringen und sich seinen Aufbaustoffen angleichen; die Mongolen geben daher den Aus- 
druck mit ^hal oruxu, „Eintreten des Feuers", wieder) und schlieSlich 5* $el, genau genommen: 
nach unten wegwerfen, d. h. Fortschaffung der Exkremente, Lex. 583; that which clears the 
downward passage, a purgation, daher auch bei den Mongolen einfach arilghahcu Mder Reinigende 
(Faktor) Die Galle heilSt tib. mk^ris pa, Lex. 185, skr. pitta, mong. Sira, wdrtlich „gelfa"; da- 
neben kommt bei den Mongolen auch noch eixeun, kalm. coson, vor; Kovalevskij vermerkt in 
seinem ,;,pictionnaire mongol-ru$se-fran9ais^^ fur Galle auch noch den tibetischen Ausdruefc $0 
p^o, der sich aber anderweitig nicht feststellen lafit. Der Schleim ist tib. bad hm. Lex. 864, 
skr. prusefea, mong. badgam — Vergleiche auch die Abhandlung von Prof. Julius Jolly, „Medizin 
und Naturwissenschaften in Indien'*, in dem Sammelwerk „Das Licht des Ostens*', S. 216—230, 
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besonders S. 217. Am Schlufi dieser Arbeit ist weitere einschlagige Literatur angegeben. Ver- 
gleichsweise empfiehlt sich auch in demselben Sammelwerk das Studium der Arbeit von Prof. 
G. Olpp, „Medizin und Naturwissenschaften in China“, S. 489 — 504, um so mehr, Nveil, wie 
schon gesagt, die Tibeter manches in ihrer Heilwissenschaft von den Chinesen entlehnt haben. — 
1591 ) Die folgenden Ausfiihrungen stutzen sich auf die Ausgabe des „Rasiyan-u Jiruken** von 
Prof. Pozdnejev, S. 30 — 33. •— 1592 ) Hier sei auf die Einteilung der Case und ihre Be- 
nennung in Anm. 1590 zuriickverwiesen. Mongolisch werden sie wie folgt charakterisiert : amin 
barikcu Leben verleihend, degehli ^iiikci, nach oben eilend, tugemel uileduhci, Fiille schaffend, 
ijial oruxu und aril^hakci; die beiden letzten Ausdriicke sind schon oben in der Anmerkung w5rt- 
lich iibersetzt. — * 1593 ) Badmajev, I, in der nicht paginierten Vorrede — 1594 ) Pozdnejev 
starb nach einer brief lichen Mitteilung seines heute noch in Leningrad lebenden Bruders Dimitrij, 
der dort Professor der japanischen Sprache und Literatur ist, am 17- September 1920 in Rostov 
am Don. — 1595 ) Diese Anrufung lautet in deutscher Ubersetzung: „Vor dem Siegreichen, vollig 
Vorubergegangenen, dem Tathagata, dem Besieger der Feinde (Arhat), dem in Wahrheit Voll- 
endeten, dem Lama der Arzte, dem mit dem Glanze des Lasur Ausgestatteten, dem Herrscher, 
dem Buddha, bringe ich Verehrung dar. — Vor dem Siegreichen, dem vollig Dahingegangenen, 
der durch Erbarmen das Wohl der Lebewesen wlrkt, der durch das blofie Horen seines Namens 
aus dem Leid eines bosen Schicksals befreit und die Krankheilen der Drel Gifte tilgt, vor dem 
Lama der Arzte, der im Lichte des Lasur erstrahlt, vemeige ich mich.“ — 1596 ) Vgl. oben, 
Anm. 15^^* 1597 ) So werden hier z. B. Fische genannt, die in Tibet und der Mongolei kein 

Eingeborener ifit. Sic bllden dagegen im Indischen Haushalt ein wichtiges Nahrungsmlttel. 
1598 ) Die lamaistische Medizin teilt, auf indlscher Uberlieferung fufiend, ihre Heilmlttel dem 
Gcschmack nach in sechs Gruppen ein, und zwar in siifie, mnar ba (tib.), amtatu (mong.), sauer, 
skyur ba, iskulen^, bitter, h^a ba, ghali^hun, brennend oder atzend, ska ba, xala^hun (eigentlich 
„heiB**)» herbe oder adstringierende, ts^a ba, eke^un, und salzige, Ian is^va ba, dabasun. 
Sie werden mit einem gemeinsamen Ausdruck als die „Sechs Arten im Gcschmack**, ro la drug 
sie, mong. jtrghughan dsiiil amtan, bezeichnet. Der Begriff ist mit dem Buddhismus auch in andere 
Lander gewandert, und wir finden Ihn z, B. bei den Japanern als roku mi wieder (Lange, The- 
saurus Japonicus, Bd. I, Berlin 1913, S. 416). Die oben angegebenen libetischen Bezeichnungen 
der Geschmacksarten nach Lex. 1192, unter ro, doch sei fiir eine Nachpriifung darauf aufmerk- 
sam gemacht, da6 wir an Hand der mongolischen Ausdriicke fur ska ba und is^a ba zu andem 
Obersetzungen wie Chandra Das gekommen sind. — 1599 ) Die wirksamen Eigenschaften der 
Heilmlttel sind folgende siebzehn, tib. yon tan (Lex. 1148, skr. guna, good quality, excellence, 
taste, effect, virtue, valuable properties, e. g. the virtues of plants, was uns hier besondervS 
interessiert), mong. erdem genannt: welch, schwer, warm, fettig, stark, kalt, betaubend, kiihlcnd, 
geschmeidig, fliissig, trocken, matt, brennend, leicht, scharf, herb, beweglich. Wie man sieht, finden 
sich einige dieser Eigenschaften schon unter den Geschmacksarten. Zu dicsen letzteren sei hier 
noch nachgelragen, daft die chinesische Medizin nur fiinf kennt: sauer, salzig, siift, bitter und 
scharf (Hiibotter, S. 24). Wahrscheinlich haben sich die Chinesen auf diese Zahl beschrankt, 
damit so auch die Geschmacksarten eins der bekannten „Funfcrsysteme** bilden konnten, die in 
der Weltanschauung des Reiches der Mltte ja eine grofte Rollen spielcn (vgL Forke, Die mittlere 
und neuere Zeit der chincsischen Philosophic, in ,.Das Licht des Ostens**, S. 381). Jedenf alls 
stahen Zugestindnisse in dieser Richtung nicht vereinzelt da (siehe: Hauer, Das Ts^ien-tze-win 
usw, in ,,Mitteiliingen des Seminars fur Orientalische Sprachen zu Berlin, Jhrg. XXVIII, 
Ostasiatlsdb® Studira, S. 23 des Sonderabdrucks). — 1600 ) Es sind dort 55 Instrumente dar- 
gestellt. In d^ Anmerkungen zu dhma Kapitel beruft sich Pozdnejev wiederholt auf ein dem 
Titel nach nicht niher bezeidhnetes medizinisches Buch, das zu den „Gesammelten Werken** 
{gmA ^bum) eines gewissen Arya Pap^ita gehdrt, von d^ wir dort gleichfalls nichts erfahren. 
Diesanoi Budte ist atmh ein Atfas mit Abbildungen medlzinischer Instrumente belgegeben. Leider 
hekm wir zur Zeit nicht die Mdj^Jiidbkeit, die von Pozdnejev verdffentlichten Abbildungen mit 
dba Tafain zu vergieidhaj, die den Gegenstand der Arbeit des Sarada Prasad Banerji, 

„A note on the illustrations of the smrgical instruments of Tibet**, bilden (in .Journal of the 
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Buddhist Text Society of India**, Calcutta 1894, Bd. II, Teil III, mit 3 Tafein), Die Originale 
dieser Tafein hatte Sarat Chandra Das 1882 aus Lhassa mitgebracht. — 1601) Vgl. Anm. 
^53^* — 1602) Text und russische Ubersetzung bei Pozdnejev, a. a. O., S. 166 — 177, Der 
genaue, wie immer in den lamaistischen Biichern, am Ende stehende Titel dieses Kapitels lautet 
wortlich; .,Das den taglichen bestandigen Wandel sehen lassende dreizehnte Kapitel** (edur-buri 
ur^iilp yabudaUi udse^uliiksen urban ghuta^har biiliik), Hier sei auch der Genauigkeit halber be- 
merkt, dafi in unserer deutschen Wiedergabe ein kleiner Abschnitt, der von sexuellen Momenten 
handelt, ausgelassen worden ist. — 1603) Der Ausdruck entspricht dem tib. sems bskyed oder 
t^ugs bskyed. Lex. 1277 bzw. S7^> und ist an ersterer Stelle einfach mit „Idee** wicdergcgcben. 
sems ist Scele, Geist, Intellekt und ahnlichcs. bskyed (pa) nach Lex. 122 : production. — 
1604) Tibetisch rekonstruiert rig pai mts^an hid, aber im Lex. als stehender Ausdruck nicht 
vorhanden. — 1605) „Meister** ist im Originaltext arsi, das aus skr. rfi entstanden ist; tib. 
drah sroh. Lex. 649 = rig byed klog pa: a reciter of sacred hymns, an inspired sage; originally 
the authors or rather seers of the Vedic hymns; a saint; an anchorite. •— 1606) Die Tibeter und 
Mongolen kennen nur ungesalzenc Butter. Auch bei der Landbevolkerung RuBlands ist es nicht 
iiblich, die Butter zu salzen. Gesalzene Butter heifit in Rufiland „finnlandischc Butter**, 
1607) Wir haben hier „Maulbeerbaum** nach einer Aufzeichnung hinzugesetzt, auf deren Her- 
kunft wir uns leider nicht mehr besinnen konnen. Im mongolischen Text steht sira modon, gelber 
Baum, was aber auch Pozdnejev nicht erklart. In seinem Kalmiikisch-Russischen Wdrterbuch 
finden wir dafur S. 166 gleichfalls „Maulbeerbaum**. Das mong. sira modon setzt ein iib, $ih 
ser voraus, das aber Lex. 1237 als the yellow tree, berbery angegeben ist. 1608) Was dar- 
unter zu verstehen sei, ist jedoch nicht gesagt, auch sonst nicht festzustellen. — 1609) Diese 
Stelle haben wir schon im Kapitel uber das Mdnchstum, S. 206, angefuhrt und dort auch 
gehorigen Orts die notigen Erlauterungcn zu den Begriffen Bandi und Bonbo (odor Bonbd) 
gegeben. — 1610) Mong. amiian, tib. sems can. Lex. 1277. 1611) k^a ha can yod pa, genau; 

schneebehaftet und -besitzend, Lex. 131, 1147- 


Anmerkungen zum Anhang. 


1612) Palomnik, S. 284. Diese Verbande heifien tibetisch Khamtsan, k^ams is^an. Lex. 
142 : this term is applied to the quarters in a monastery reserved for the accommodation of the 
monks of a particular section or of some special community or those coming from one particular 
locality; mong. mmnfe; sie zerfallen nach Cybikov in klcinere, Mitsan genanntc Gruppcn. 
1613) Palomnik, S. 3^* — 1614) Fo ist Wiedergabe der ersten Silbe des Sanskrilworles 
Buddha, in alter Zeit Bud gesprochen, doch bezeichnen die Chinesen Gautama Buddha meist als 
Shih-kia-mu-ni = Sakyammi. Dor Buddha-Glaube heiSt dort Fo-kiao, auch Fo-fa* ^Buddha- 
Lehre . „Kultstatte* ist chin, sze* sowohl den einzelnen buddhislischen Tempel als auch das 
Kloster bezeichnend. — 1615) „pas lamaistische Pantheon* in „Zeitschriift fClr Ethnologb"*» 
Jhrg. 1889, auch heute noch nicht veraltete Arbeit, die viele wertvolle Wiedergaben aus einer 
Kandschur-Ausgabe des Jahres 1410 enthalt. Nur muS fiir Panders Angaben die Bemerkung 
Griinwedels beachlet werden: «Les noms sont miserablement orthographies ct demandent k 
etre revus.» — 1616) Die chinesischen Kaiser werden nicht mit Ihrem Namen bezcichnet, sondem 
man benennt ihre Regierungsperiode mit einem Ausdruck, der gewlssermafien die Losung der be-* 
treffenden Herrscher bei ihrer Thronbesteigung enthalt. Die Periode K^ien-lung wahrte von 1736 
bis 1796 ; der Begriff bedeutet ungefahr „Gdttlicher Schutz** oder „Schutz des Himmels**, von 
den Tibetern mit Lhatschong, lhas skyoh, B.M, II, S. 290 , von den Mongolen mit iegri-ln 
ietkuksen wiedergegeben. — 1617) „Das lamaistische Monchtum in Peking gdht mit raschen 
Schritten dem Verfall entgegen. wahrend der chinesische Buddhismus zweilellos aufzulaben 
beginnt, und diese Belebung nimmt vom Sudan her ihren Ausgang** (aus einem persdnlichen Briefe 
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von Prof. Vladimircov, datiert vom 6. November 1927). Diese Angaben werden fiir die jiingste 
Zeit noch besonders bestatigt von dem zur Zeit in Peking weilenden Prof. F. Lessing in seinem 
Aufsatz „Yung-Ho-Gung, Der groBe Lama-Tempel inPeking“ in „Der Welt-SpiegeF*, Jhrg, 1931, 
Nr. S. 10, u. Uber den allmahlichen Riickgang der Bedeutung des Lamaismus in Peking 
seit dem Sturz der Mandschu-Dynastie siehe auch: Jean Bouchot, Le Temple des Lamas, 
Pekin I9^3» Introduction. — 1618 ) Diese Praexistenzen des lean shya rol pai rdo rje sind nach 
einem im Berliner Museum fiir Volkerkunde aufbewahrten Album ihrer Portraits aufgezahlt in 
Griinwedel, Mythologie, S. 210, Anm. 62. Pozdnejev erwahnt Skizzen 306 die „Gesam- 
melten Werke (^sun ^bum) des Tschangtscha-Chutuktu.“ — 1619 ) L. R. I, S. XII. — 1620 ) Beide 
Worter, Amdo und Tangut, sind Im tibetischen Lexikon niebt nachzuweisen, trotzdem sich das 
Wort Amdo in tibetischen Texten findet (2. B. in B. M. L, S. 196, Zeile 13) ; der Begriff T angut 
aber kommt in mongolischen Biichern haufig vor. Das Gebiet, das man unter dem geographlschen 
Begriff Amdo versteht, nennt der Tibeter in den Originalbeschreibungen seines Landes im Zu- 
sammenhang mit der Provinz Kham meist „Do-Kham“ (jndo k^ams. Lex. 675: mdo and k^ams, 
indicates Amdo, the province of Tibet S. E. of Koko Nor [koko ist dialektisch statt des korrekten 
kiike, statt Nor schreiben wir Nor, well das Wort aus naghur kontrahiert ist], and Kham) 
(Geographic Tibets, S. n). Das Wort Kham bedeutet „Reich. Territorium"' (h^ams. Lex. 
141), fur Do, geschrieben mDo, aber findet man im Worterbuch (ebenda 675) die Bezeichnung* 
„der niedere Teil eines Tals, wo es in die Ebene iibergeht**, ferner „die Stelle, an der ein Tal 
in ein andcres ubergeht" und ahnliches. Andererseits hat aber das Wort Tang ebenda 568 ; 
im Mongolischen entspricht tala, so daS z. B. die bekannte „Sternen-Steppe“ mong. odon tala, 
tib. skar mai i^ah genannt wird) die Bedeutung „Steppe, Ebene“. Beide Ausdriicke bezeichnen 
somit Bodenformationen desselben Charakters. Aus dem tibetischen mDo ist nach mongolischen 
Lautgesetzen fiir die Aussprache von Fremdwortern, die mit zwei Konsonanten beginnen, Amdo 
zur Bezeichnung des Landes goworden. Tang aber hat bei den Mongolen auBer der erwahnten 
Bedeutung noch die von „gewohnlIch, ungebildct" (Pozdnejev, Kalmiikisch-Russisches Worter- 
buch, S. 179, in der dort angegebenen Schreibung iangghad; wenn wir hier das Kalmiikische zur 
Stiitze hcranziehen, so darf das nicht befremden: haben doch gerade die Olot, ein bedeutender 
Kalmukenstamm, langc Zeit mit den Tanguten in erbitterter Fehde gelegen). An Tang ist zur 
Bezeichnung des Volkes die Pluralendung -ut angehangt, so daB die Tanguten damit von^ den 
Mongolen als ein Volk hingestellt werden, auf das sie von oben herabschauen. Doch hat dieser 
Versuch einer Etymologic — das sei ausdriicklich unterstrichen — nur in bezug auf jenen vor- 
herrschenden Teil der Bcvolkerung Geltung, der in den Ebenen cine primitive Landwirtschaft 
betreibt oder mit seinen Hcrden von Weidetrift zu Weidetrift zieht. — 1621 ) A. a. O., S. 37 ^ 
ene nommditgi cughara iangghudar angxarana. — 1622 ) Chara,^ xara, in der Grundbedeutung 
„schwarz*\ ist mongolisch; mit xara kurniin, „schwarze Menschen”, bezeichnet man bei den Mon- 
golcn das gcwohnliche Volk im Gegensatz zu den Lamen, die $ira kumizn, „gelbe Menschen*, 
genannt werden. Auch spricht man von einem xara yasun, wortlich „schwarzcn Knochen*, und 
einem caghan ya$m, „weifien Knochen \ worunter man winder das einfache Volk und die Aristo- 
kratic versteht. Erinnern wir uns auch daran, dafi der Lamaismus „zchn schwarze Sunden* 
(arban xara nigitl} kennt! — 1623 ) Baradijn, Reise nach Labrang (in „Mitteilungen der Kaiser- 
lich Russischen Geographlschen Gescllschaft**, Bd. XLIV, 1908). Dieser Arbeit sind fur das 
vorliegend© Kapitel auch noch einige andere Angaben entnommen worden. •— 1624 ) Gewohnheits- 
recht und Tradition scheinen bei den Vdikerschaften des lamalstischen Kulturkreises eine 
gi^Bere Roll© zu spielen als schriftlichc Gesetze. Letztere sind naturlich auch vorhanden und 
scheinen sogar recht umfangreich zu sein, doch werden sie angstlich vor Fremden behiitel. 
Majskij teilt in seinem Budbe „Die heutige Mongolei'' mit, daB die mongoHsche Regierung 
damit beachaftigt sei, ihre schriftlich niedergelegten Gesetze zu sammein und zu drucken. Das 
ganze Werk ist auf 64 (1) Binde veranlagt, von denen bis 19^0 «icht erschienen waren. Sie 
werden aber streng geheimgehalten und sind nur den Angehdrigen des Richterstandes zuganglich. 
— 1625 ) Lex- 895, 729, — 1626 ) Reise des Base Bakschi. S. 169, Anm. 45 - Veranlassung 
hat fijr Pozdnejev zu diesem Exkurs der im kalmiikischen Text stehende Ausdruck xara banak 
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gegeben (S. 43)* Warum P. bannak (mlt zwei n) umschrlftet, ist nicht einzusehen, da die kal- 
muklsche Vorlage dazu keinen Grand bietet. — 1627 ) Tsaidam ist tibetisch ts^va. Lex. 1 019, 
Salz, und Vam, ebenda 679, Sumpf, Morast. ~ 1628 ) alak naghur, der bunte Sec (auch dcr um- 
liegende Bezirk tragt diesen Namen — Reise des BasaBakschi, S. 252, im Register); tosu(n) 
naghur, der fettige See, so genannt wegen der fetten Weideflachen an den Ufern. — 1629 ) Diese 
Arik- oder Arki-Tibeter oder, genauer, -Tanguten scheinen einen Stamm dcr bekannten Ngolog 
(m^o Zog bei Vasil jev) zu bilden, wie aus einer Anmerkung in dcr Geographic Tibets, S. 48, 
hervorgeht. Vasiljev schreibt dort: „Wie man mir wahrend mcines Aufcntlialts in Peking sagte, 
werden alle Rauber, die Karawanen aus Peking, Kiike Choto und dcr Mongolci in den nord- 
lichen Steppen Tibets iiberfallen und sich sogar bis Kaschmir wagen, Ngolog genannt. Dcr ver- 
storbene Przewalskij bezeichnet sie richtig als Arik, die ctwas weiter nach Osten zu wohnen. 
Vielleicht aber haben heute (iSQS) diese Arik iiber die Ngolog die Oberhand gewonnen und, 
was Handwerk und Stand anbetrifft, ihre Sidle eingenommen/* Im Lex. 1 34^^> werden sie fried- 
licher charakterisiert : '\a rig name of a country of nomad herdsmen situated to the west of 
Amdo.*' — 1630 ) Diese Jogur, iiber deren Namen, yo gm, das Lex. H43 weiter nichts zu 
sagen weifi als wie „name of a country*', sInd idcntisch mit den Uiguren, die ihrerseits wieder 
von einigen mongolischen Gcschichtsschreibern als cin tangutischer Volksstamm aufgefaBt werden: 
mghur ulus kemebesu tere cak~tur iangghiit ulus-i uighur kemeksen bolai: „was aber die Uiguren 
anbetrifft, so nannte man zu jener Zeit (d, h. unter der Regierung des Chaissan oder Chaschan, 
der den Titel Kuluk Chan — kuliik xaghan — trug, eines Urcnkels des Kaisers Chubilai, ganz 
zu Beginn des 14* Jahrhunderts; Chaissan starb 1311 an Trunksucht und Auszehrung) das tan- 
gutische Volk Uiguren* (nach „Jiruhen-u toUa~tn failburi* in A. Pozdnejevs „MongoIischer 
Chrestomathie*, St, Petersburg 1 900, S. 360), — Einen umfangrcichen Beitrag zur Kenntnis des 
in mancher Beziehung immer noch so ratselhaftcn Voikos mit seiner hohen Kultur gibt Dimitrij 
Pozdnejev in seinem russischen Buche „Historischc Skizze der Uiguren (nach chincsischen 
Quellen)*', St. Petersburg 1899, LXIII und 153 und 4 Tafelbilder. Auch in der heutigen Mon- 
golei hat man noch ein Interesse an den Uiguren, wie ein kleines Schriftchen ^Uighur uhs-’Un 
xuriyangghui ieuke* (Kurze Geschichte des uigurischen Volkes) aus der Feder des bekannten 
finnlandischen Gelehrten G. J. Ramstedt beweist, das vor ctwa fiinf Jahren in Urga verdffent- 
licht worden ist. — 1631 ) Olot, mong. iigelei, wahrschcinlich mit iilugei, .,Wiegc, Kinderkorb**, 
zusammenhangend, ist der Name fiir einen der scchs Stamme, die das Volk dcr Dschungarei- 
Kalmiiken oder Oirat bildeten. Oirat aber ist cine Selbstbczeichnung dcr Kalmukcn. Die eigene 
Uberlieferung des Volkes spricht zwar stets von den „vier Oirat** (dorben oirat), die nach ver- 
schiedenen historischen Quellen aus vier verschiedenen Stammen sich zusammensetzen, doch soli 
diese Bezeichnung auf einem Mifiverstandnis beruhen, dem wir hior nicht waiter nachgehen konnen 
(vgl, G. J* Grumm-Grzimajlo, Die Weslmongolei und das Land von Urjanchai, Bd. II, 
Leningrad 19^6, S. 5^2 — 570, wo auch reichliche Litcraturangaben gemacht sind). Die sochs 
Stamme der Oirat sind nach Pozdnejev in Reise des Basa Bakschl, S, 175, Anm. 47: Olot, 
Choschout, Tschoross, Dorbdt, Choxt und Torghout. * 1632 ) Wahrscheinlich gi>yag ken rdot 
Jak-Skelett-Stein. Lex. II 49 » 3^* 7^2. — * 1633 ) Ga ist mdglicherweise dftS, Schwierii^it, 
Leiden, Miihen (auf der Reise), Lex. 50. — 1634 ) Die Gau, von denen der Mann auf dean 
Bilde 184 ein groBes Exemplar tragt, werden im Lex. 21 5 unter gau definiert als: a little box 
or case; when containing a talisman or amulet, it is worn suspended round the neck. Die Ga*u 
sind meist aus Bronze, aber auch edien Metallen bestehende Kapsein von oft rccht ansehniichen 
Ausmafien. Sie lessen sich vorn offnen und bergen im Innern bald klclne Gutter- und Hciligen- 
bildnisse, bald zusammengerollte Streifen mit Bannformeln, die gegen verschiedene Krankheitan 
und Wechselfalle des Lebens wirksam sind. Seltener findet man in ihnen wirkliche Reliquien in 
Gestalt von Knochen- und Aschenresten benihmter Lamen oder auch kleine Stiickchen von ihrer 
Kleidung,^ Gerade die Sloffetzen erfreuen sich einer tiefen religidsen Verehrung und werden 
auch haufig im Innern der Kultfiguren eingeschlossen (vgl Bibl Buddh. XXII, S, $8, 59. 60 
und besonders S. 65, 66). Sehr schdne Gau habe ich von meinem ersten Aufenthalt in Kumbum 
mit heimgebracht Ci9^3/^5)j siehe: Filchner, Das Kloster Kumbum usw., Tafel Nr. 39, 
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wo auf dem Deckel der Kapsel deutlich das mystische Namtschuwangdan sichtbar ist. Welter 
vergleiche man zur Sache: Forstmann, Himatschal, S. 274, 275, und die Abb. auf der Tafel 
zwischen S. 208/209. — 1635 ) nag c^u V'a, Schwarz wassermiindung; klingt oft wie nga-tschu-ka; 
siehe die Schllderung in Filchner, Om man! padme hum, S. 22off. — 1636 ) Entweder sa 
ri, Ortsbcrg, Lex. 1263, 1172, oder, was wahrscheinlicher ist, $a ris, ortllches Zeichen, Figur, 
Lex. 1185. Es wlrd besser sein, sich an diese letztere Deutung zu halten, da ich stets deutlich 
die Aussprache Ssarii gchort habe, was ein schriftliches ris voraussetzt. — 1637 ) Korrekt ge- 
schrieben la dva^s. Lex. I20l : also called mar yul la di?ags, Ladak, province in the valley of the 
Indus between mtid ris and Balti, inhabited by Tibetans and formerly belonging to Tibet. Nach 
der „Gcographie Tibets“, S. 3» gchort Ladakh zu den drel oberen Kreisen von Ngarl (mha ri). 
In der Schreibweise mit einem, im Tibetischen nicht vorhandenen h am SchluS sind wir Dr. H. A. 
Francke gefolgt, der als bester Kenner der Gegend dazu seine triftigen Griinde gehabt haben muB. 
— 1638 ) Von der „Verehrung der Obos“, in der mongolischen Umgangssprache Obonol 
takilgha (lit. obogha-in takilgha) genannt (Skizzen 4‘^3)» haben wir schon voriibergehend ge- 
sprochen. Diesen Riten liegt der Glaube zugrunde, dafi in jedem der drei Sommer- und der drei 
Herbstmonate ein „himmlischer Hcrrscher der Drachen**, ein Geist, auf die Erde niedersteige. 
Dicser Golster gibt es eine ganze Reihe, die in den Baumen wohnen, im Wasser hausen, die Berge 
behcrrschen und im Brausen dcs Windes dahineilen. Ihr oberster Gebieter wird der „wei6e Herr- 
scher der Drachen*' ( ca^han luus-un xa§han tengri) genannt. Diese Geistwesen verursachen die 
Krankhciten bei Menschen und Vieh, alles Unhell und alle Schaden, welche die Naturerschei- 
nungen mit sich bringen. Um all dem nach Mdglichkeit zu entgehen, werden die Obos errichtet, 
dcren aufiere Erscheinung uns bereits bekannt ist. Sie sind also die primitiven Kultbauten des 
Glaubens an die Geister der Natur. Und wenn der Lamaismus es sich auch angelcgen sein lieB, 
bei seinen Missionserfolgen die Kultfiguren des Schanianentums, die sog. Ongghot (Plural von 
ongghon) auszurotten (siche: B. M. 11 , S. 220 : Laufer, Skizze der mongolischen Literatur, 
S. 252), konnte er dock des alten Brauchs der Verehrung der Obos nicht Herr werden. Es gibt 
von diesen Riten der Verehrung drei Arten, jc nachdem, ob es sich um Obos fiir die Kinder, fur 
die erwachsenen Laicn odor fur die Lamcn handelt, Letztere nehmen denn auch an diesen Feiem 
tatigen Antcil, indem sie cigens dafiir verfaftte Gebete sprechen, die dem Ganzen einen bud- 
dhistischen Anstrich geben sollen. Bemerkenswert dabei ist, da6 die Lamen, wenn sie Ihr eigens 
Obonoi takilgha begehen, sich schon nicht mit einem einzelnen Steinhaufen begnugen, in dom die 
Zweige mit den bekannten Manl-Wimpein stecken, sondern deren an einer Stelle dreizehn er- 
richten. Diese Steinhaufen sind so angeordnet, dafi um den grofiten in der Mltte des ganzen Ge- 
bildcs vier andcre, nach den Haupthimmelsrichtungen orientiert, liegen. jeder dicser vier Haufen 
is! zu beiden Seiten wieder von zwei kleineren flankiert. Das ganze Arrangement ist also weiter 
nichts als eine Nachbildung des buddhistischen kosmologischcn Baus mit dem Berge Meru im 
Mittelpunkt, Skizzen 404. •— 1639 ) Dalagha ist in einem uns nicht weiter bekannten bur- 
jatischen Dialekt die Aussprache des schriftmongolischen tailgha, „Opfer und zwar blutiges 
Opfer, im Gegensatz zu takil, dem buddhistischen Opfer. Mehrere dicser iailgha sind sehr aus- 
fuhrlich geschildert von Garma Sandschejew (der Name ist entstanden aus skr. karma und 
tib. sans rgyas, gesprochen Ssangdscha, Buddha), Weltanschauung und Schamanismus der Alaren- 
Burjaten, in Anthropos, Jhrg.XXII, 1927, S. 576—613, 933 — 955 ^ Jhrg. XXIII, 1928, S. 538 
bis 560, 967—986. — ■ 1640 ) Bei den eigcntllchen Tibetem heiSt der Herd oder Ofen t^ah, Lex. 
57^ J das Wort ist uns schon als Bestandtell des Namens der grofien Klosterkuche von Kumbum 
(Karte Nr, 21) bekannt, Eine ausfiihrliche Beschreibung der Herdeinrichtung in Zentraltlbet, die 
vide gemeinsame ZOge mit der unsrigen bei den Tanguten hat, gibt Cybikov mit zwei Skizzen 
in Palomnik, S, 1 53, 154^ 1641 ) Dieser Einrichtung sind noch besondere schmale und hoW 

Holzgefafie zuzuzShlen, die mit einer Art Stampfe oder Kolben ausgeriistet sind und zur Mischuhg 
von heifiem Tee mit Butter dienen. Sie werden Domo oder Dongmo genannt; Palomnik, 
S. 155, 156, Lex. dofi mo oder Idofi mo, in Ladakh nach Lex, 223 gur gur. — * 1643 ) Tib, Vag, 
Mohle, Muhlenstein, Lex. 605; mong. iegerem und iegerem ctlaghun, — 1643 ) rtsam pa, Lex. 
1009; in der Definition von Baradijn in BibL Buddh. XXII, S. 7 ^* Anm. 3' ,*Mehl aus 
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gerostetem Getreide, vorwlegend von Gerste oder Weizen. Tsamba ist das nationale tibetische 
,Brot*. Von Tsamba ernahren sich alle Tibeter, angefangen vom Dalai Lama, bis hcrab ^um 
letzten einfachen Mann aus dem Volke. Man geniefit das Tsamba in Form von Grutze. — 
1644) Dialektische Aussprache von bod, Tibet, Lex. 878, als Abkiirzung von bod yul oder bod 
hyi yul, das Tibeterland. — 1645) Vergleiche auch Filchner, Uber die menschlichen Abgange 
und ihr Schicksal, in „Kleine Mitteilungen der Preufiischen Landesanstalt fiir Wasscr-, Boden- 
und Lufthygiene in Berlin-Dahlem, Jhrg. VII, S. 86, 87, und K. Thumm, Wasserhygicnisches, 
Abfallstoffe, Gesundheitsschadlinge und Verwandtes aus China und im besondercn aus Tibet. 
Nach Wilhelm Filchner, ebenda, S. 80 — 86, besonders S. 84. — 1646) bso rdo, handworks- 
mafiig hergestellter Stein, Lex. mi, 702. — 1647) Wahrschcinlich c^ah film $kor. Lex. 407, 
257, 95, was etwa bedeutet: einsame Statte der Zuruckziehung, wo es Tschang, das libctische 
nationale Gerstenbier, gibt. — 1648) gtsan po. Lex. 1000. Dieser Name fchlt merkwi'irdiger- 
weise in der langen Liste von 62 Fliissen „bolh real and mythical which occur in the sacred 
books of Tibet and according to Buddhistic geography'* im Lex. 413. 4*4; ““ 1649) Ahnlich 
gebaute und ebenso in Bewegung versctzte Kreisel findot man zum „Zwirnen" bcispiclswcise auch 
bei der Landbevolkerung des nordrussischen Gouvernements Kostroma. 1650) Statten, an denen 
Vieh geschlachtet wird, gehoren iibrigcns zu den „funf verbotenen Orten", die der Lamaismus 
kennt: die Weinschenke, das Bordell, die Rauberhohle (wir wiirden houte sagen: Kaschcmnic), 
der Palast der Herrscher und das Schlachthaus ; L. R. 11, S. 258. Dicse Statten zu meiden, 
wird auch von Tsongkhapa im Lam rim c^en po besonders cingcschiirft. Dio Gegenwart aber, 
und auch die in Kumbum, beweist, dafi es die Anhangcr des groBen Reformators damit nicht 
immer so genau nehmen, wovon ich oft genug Zeuge war. Es sind sogar Falle bekannt, in denen 
Raububerfalle auf Veranlassung von Lamen oder unter deren hochstcigener Fiihrung unlcrnommcn 
Worden sind. — 1651) dhar baud gsum, Lex. 5^ ^ the triple white elixir, i. e., the cream from' the 
milk of the female (was wohl selbstverstandlich sein dtirfto!) yak, ewe, and cow. Genauer ent- 
spricht den Verhaltnissen der andere Ausdruck, dkar ^sum, ebenda 52: the three white things, viz., 
curd, milk, and butter. — ' 1652) Mong. ^hurban ca^han ide^en oder einfach ghurban caghan, die 
wortliche Wiedergabe des tib. dkar g$um; diese „drei weiBen Spelsen* heifien mongolisch in 
der im Text gegebenen Reihcnfolge: tarak, agharaghul und xurughui. Elne andere Aufzahlung 
nennt dagegen: siin (frische Milch), io$un (Butter) und agharaghuL — 1653) A. a. O. in der 
Ausgabe von Pozdnejev, S. 202 — 205. — 1654) Vicr Excmplare sind abgcbildct in unsorm 
Buche „Das Kloster Kumbum*', Tafel 28 und 29. Eine davon weist am FuBc chinesischo Be- 
schriftung auf, wie wir das ofter bei lamaistischen Kultgcraten, besonders in den chinesischen 
Grenzgebleten finden. Tibetisch werden diese Butterlampcn mar me genannt, Skizzen 92, Lex. 
954; nach letzterer Angabe bezeichnet aber mar me ganz allgemein den Behalter oder das Geriit, 
ohne Riicksicht auf den Brennstoff. Ltopchen, die, mit 01 gespeist, vor den Darstellungen der 
Gottheiten und Heiligen in den Tempeln brennen, werden mc^od me, „Opferfeu€r", genannt,. 
Lex., a. a. O. sub mar nag, das dann Brennstoff bedeutet, wdrtlich „schwarze Butter mar ist 
im Tibetischen aber nicht nur Butter, sondern auch 01 Ebenso verhalt es sich im Mongolischen 
mit jfosun, im Tatarischen mit mai und sogar im Russischen mit masio^ Alle diese Sprachen be- 
notigen daher eines besonderen Eigenschaftsworts, urn genau auszudnicken, ob Butter oder 01 
gemeint sei. — 1655) Diese Flecken werden mongolisch enggeske genannt, ein Wort, dem un- 
bedingt ungge,„Farbe", zugrunde liegt; iingge aber dient zur Wiedergabe des Sanskritausdrucks 
Varna, der gleichfalls „Farbe“, dann aber die bekannten indischen „Kasten" bedeutet, deren An- 
gehorige sich je nach der Zugehorigkeit zu einer bestimmten sozialen Klasse mit bestimmten 
farbigen Zeichen im Gesicht und am Oberkorper versehen. Diese farbigen Zeichen lassen also 
rein aufierlich den Stand ihres Tragers erkennen.^ Es liegt folglich der Gedankc nahe, daB wir 
in den enggcsfee-Flecken der mongolischen Fiirstinnen und Damen des Adels durch den Bud- 
dhismus ins ferne ,,Land der Graser" getragene Spuren altindischen Gebrauchs vor uns haben. 
— 1656) Der tibetische Name dafiir ist c*^an, womit uberhaupt jedos gegorene Getrank bezeichnet 
werden kann. Die einzelnen Sorten sind aufgczahlt Lex. 407. — 1657) arza, Pozdnejev, 
Kalmukisch-Russisches Worterbuch, S. 14; iurasun oder darasun, ebenda 2 1 2, einfach ais*,Brannt* 

532 



wein** notiert; Bimbajev, Mongoliscb-Russisches Worterbuch, S. 150, gibt das Wort merk- 
wiirdlgerweise mit „R6isbranntwein * wieder; eine dreifache Destination liefert ein verheerendes 
Getrank, das xordsa genannt wird, Bimbajev, S. 73. — 1658 ) airak ist, trotzdem es in den 
Worterbiichern in der angegebenen Bedeutung angefuhrt wird (Bimbajev, S. I, bei Pozdnejev, 
S. I, sogar nur: gesauerte Milch), ganz allgemein jedes gegorene Getrank ; europaisches Bier nennen 
die Mongolen $ira airak, also „gelbes alkoholhaltiges Getrank“. Beziiglich der Herstellung siehe: 
Pallas, Sammlungen historischer Nachrichten iiber die mongolischen Volkerschaften in einem 
ausfuhrlichen Auszuge. Erster Teil. Frankfurt und Leipzig I779» S. 205 — 208, dazu Tafel 3. 

— 1659 ) Tib. ja. Lex. 447# Wiedergabe des chinesischen ischa, bei den Mongolen cai, woher die 
Russen das Wort als tschai libernommen haben. Der Ziegeltee, von dem hier des weiteren die 
Rede ist, wird mong. cila^hun cai, wdrtlich „Steintee“ genannt, da die heute mit Maschinen her- 
gestellten Platten, die in ihrem Aussehcn Schokolade ahneln, steinhart sind. Das bereits mil 
Butter und Salz gemischte, fertige Getrank heiiSt tib. ja sbyor. Lex., ebenda. — 1660 ) Tib. ja 
mc^od. Lex., a. a. O.: libation of tea, bei den Mongolen cai~in takih — 1661 ) Tib. t^a ma k^a. 
Lex. 5 ^ 5 # niong. iamaki, entstanden aus dem russischen tabak, da die Mongolen mit dem Tabak 
aus Rufiland bekannt geworden sind. Die Anhangung von i erwies sich (ahnlich wie bei araki, 
ariki, „Arak“) als notwendig, um das Wort vom mong. tabak zu unterscheiden, was „Schussel, 
Teller' bedeutet. Vgl. auch Anthropos, Bd. XXIII, Jhrg. 1928, S. 543# unter dem Wort tamaki. 

— 1662 ) Sven Hedin, Tsangpo Lamas Wallfahrt,2, DieNomaden,Leipzig,F. A.Brockhaus, 1923# 
S. 37 # wo gcpul verier Jakdung als Beimischung erwahnt wird, um den Tabak kraf tiger zu machen. — 
1663 ) Lex. 565, wo das Gewachs als ,.Tcufelsdroge“ bezeichnet wird. — 1664 ) Skizzen 4^1. 

— 1665 ) Ihre Titel sind in Anm. 837 angegeben. — 1666 ) So nach Palomnik, S. 166, wo das 
Wort aber auch nur lautlich wiedergegeben ist. Ich personlich habe stets Tranka sprechen horen. 
Im Lex. ist nur einmal, aber nicht an der phorigen Stelle, sondern unter ¥a, S. 123, tan-ka zu 
f inden. Eine Zusammensetzung, die das in Osttibet deutlich vernehmbare r rcchtfertigt, ^ ware 
grafts k^a (Lex. 241), da auch grva pa wie Trapa in Amdo gesprochen wird, wahrend die Tibeler 
von Lhassa dafiir wieder tapa sagen (Lex. 239, wo auch diesc Aussprache direkt angegeben ist). 
irahs aber bedeutet Zahl (a. a. O.), wahrend k^a als Teilungspartikel, wie Lex. 123 angegeben ist, 
dienen konnte. Nahe liegt auch eine Zusammenstellung mit fam ia. Lex. 572, oder dam ¥a, 
ebenda 618, Ausdrucke, die nach ersterer Stelle auf t^a ma ga zuriickgehen. Dies aber ist wiederum 
das mong, tamagha, das sich in der tlbetischen Sprache Biirgerrecht erworben hat (wicderholt 
z. B. in B. M. vorkommend) und heute Siegel, Stempel bedeutet, wahrend urspriinglich darunter 
Eigentumszeichen verstanden warden (in letztercr Beziehung vgl. die Tafelbeilagc in J. G. Grano, 
Ober die geographische Verbreitung und die Formen der Altcrtumer in der Nordwestmongolei, 
Helsingfors !9i2). — 1667 ) Reise des Basa Bakschi, S. 197# Anm. 63, deren Inhalt auch 
tor unsere weiteren Ausfuhrungen zum Teil die Unterlage geliefert hat. — 1668 ) Palomnik, 
S- l66-*-l68. — 1669 ) Die folgenden Angaben fufien groBtenteils auf don Erortcrungen von 
Pozdnejev in den Anmerkungen zur Reise des Basa Bakschi, a. a. O. in unserer Anm. 1667 
und auf Mittcilungen von Cybikov in Palomnik, vcrglcichc vorige Anm. Dazu vergleiche man 
Dr. J. Hans, Geld und Gold in Asicn, Wien I93^» und zwar fur China S. 122— 137, tor Tibet 
S- 14^" 142 (nach unsern Angaben). Eine umfassende Wertung dieses Buches, das leider die 
geschichtlichen Verhaltnisse des Wahrungswesens zu wenig beriicksichtigt, habe ich in der 
IL Handelsbeilage der „Berlincr Borsen-Zeitung** Nr. 54^ vom 22. November 1930 gegeben. — 
1670 ) df|a Idan p^o hrafi mc^og las rnam r^yal. Lex. 264, 436, 758 usw.: „v6lligcr Sieg aus 
dem erhabenen Reglerungspalaste von Galdan." — 1671 ) Tib. rab bym, Lex. n 68. — 1 672 ) Siehe 
am SchluS von Kapitel L ^ 1673 ) k^a ^an bestatigt durch Lex. 123. — 1674 ) star ma lha, 
ebenda 86, 370. — 1675 ) hyed imd, ebenda 891, 385: ^cad pa — ^tub pa: cut into pieces. — 
1676 ) lo ^ahf a. a. O* 1076, 123 (sub ¥a iaA); nach ersterer Stelle entspricht zo auch einer 
indischen Mtegewichtseinheit. — 1677 ) Abb. solcher zerschnittenen Munzen in Palomnik, 
S. 169. — 1678 ) Ebenda S. 170. — 1679 ) Ebenda. — 1680 ) Z. B. inam du iSe^s pa. Lex. 748, 
1250: nach der hlmmlischen Sphere sich aufmachen, isegs pa, ebenda: dahingegangen, vollendet 
iisegs pa kommt bekanntlich auch in dem Buddha-Epitheton de bzin gSe^s pa, skr. tatha^aia, 
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mong. teguncilen ireksen, der also Dahlngegangene, vor), zi bar ise§s pa, ebenda 1069: in Friedcn 
heimgehen, zin la p^yeb pa, ebenda 107: zur Wonne eingehen, $ku nons pa, ebenda cS8, 744: 
Leibeskummer, wahrend der gewohnliche Ausdruck fur Sterben und Tod pa lautet (Lex. 
290); ebenso zahlreich sind diese euphemistischen Umschreibungen im Mongolischen: ugei fco/x«: 
nicht seln (tib. med par ^^yur ha. Lex. 973, 293), un^gerehu: durchqueren, voriibcrgehcn, zu 
Ende gehen (tib. dsn ba, dsur ba, ebenda I054, 1055), ye^iiiku: iibersiedeln usw. — 1681 ) Nach 
einer liebenswiirdigen personlichen Mitteilung von Herrn Ischi-Dordschi (= tib. ye sos rdo r;c), 
dem derzeitigen Vertreter des Mongolischen Unterrichtsministeriums in Berlin, Chincsen und 
Japaner haben bekanntlich eigene posthume Namen. — 1682 ) Hier sei es uns gestattet, nocb 
nachtraglich eine Bemerkung zu suburghan, der mongolischen Bezeichnung fiir mc^od rien, zu 
geben. Wir sind der Ansicht, dafi dieses Wort tibetischen Ursprungs 1 st, und vermulen in ihni 
eine Umschriftung entweder von spur sgam. Lex. 800, und Schmidt, Grammatik der tibetischen 
Sprache, 292: Sarg, oder spur ¥ah, ebenda, house for keeping dead bodies (or rather in most 
cases, the place of cremation). Aus beiden Worten kann rocht wohl das „mongolischc * subur^han 
entstanden sein. (Ebenso scheint es sich auch mit jirtincii. Welt, Unlversum, zu verbal ten, das 
u. E. welter nichts ist wie rten, Lex. 45 S» ^nd die Zahl bcu, also die bekannten, den Kovsmos 
bildenden „2ehn Weltgegenden**, denen wir auf Schrltt und Tritt im buddhistischen Schrlfttum 
begegnen). Ober die Herkunft der beiden inkriminierten Worte im Uigurlschen konnen wir* mit 
dieser Materie zu wenlg vertraut, nichts sagen, doch ist es nicht ausgeschlossen, daft sic aus dem 
Tibetischen dorthin gelangt sind. Gibt doch auch F. W. K. Muller den Oborgang von Worten 
aus dem Tibetischen ins Uigurlsche zu (Ein uigurisch-lamaistisches Zauberritual aus den Turfan- 
funden, Berlin, Akademle der Wissenschaften, Philosophisch-Historlsche Klasse, 1828, XXIV, 
S. Anm. i), Die beiden hier in Rede stehenden Ausdriicke begegnen in den uigurlschen 
Texi&ti dls suburban md yirtincii (yirtuncii) (z. B.: F. W. K. Muller, Uigurlca III, 21, 7), — 

1683 ) Der Ausdruck ist nach Pozdnejev in Reise des Basa Bakschi, S. I30» Anm. 14* 
ubernommen, wo sich auch die Wiedergabe in tibetischen Buchstaben als ri lu findet* Es muft das 
aber auf einem Versehen beruhen, denn wir konnten uber Bibl. Buddh. XXII, S* 64, Anm* 
feststellen, daft die richtige Orthographic ril bu ist, die wir auch in Lex. 1185 bestatigt finden: 
ebenso schreibt das Mongollsch-Russischc Worterbuch von Bimbajev, S. 201, rilbu. — 

1684 ) Dioser Ansicht widerspricht Prof. Pozdnejev. DafCir spricht allerdings cine Angabe 
von Frau Kornakov in „Arbeiten der Abtcilung Troicko-Savsk-Kjachta der Kaiscrlich Rus- 
sischen Geographischen Gesellschaft“, Bd. VII, Jhrg. 1904, Heft 3, S. 64, wo von solchcn Pillon, 
hergestellt aus den Exkrementen des Chutuktu von tJrga, die Rede ist. In Bibl. Buddh. XXII, 
a. a. O. (vorige Anm.) aber sind ril bn erwahnt: „getrankt mit dem reinen Urin des rje rin po c^e 
(d. h. Tsongkhapa)'' Qisan c^ab ril ba, vgL Lex. 1000 — Urin ist sonst c^ab i$aA, ebenda 

1685 ) Ein schones grofies Modell solch eines ,.Turmcs des Schweigens*‘,Gcschenkcines Parson, 
besitzt das Berliner Museum fur Volkerkunde. Die Ttirme heifien „daohmd\ — 1686 ) Siohe 
das Kapitel „M6nch8tum des Lamaismus*', — 1687 ) Ein, wie wir im vorigen Kapitel gosehen 
haben, in erster Linie fiir den Gebrauch der Arzte bestimmtes Buch. — 1 688 ) Der vollstandige 
Titel dieses Werkes lautet in einer von Cybikov aus Lhassa mitgebrachten Ausgabe von 633 Blatl : 
shar rtsis kyi bstan boos baidur dkar po, d. h. „Der weifte Lapislazuli, ein Kommentar (b$tm 
bcos, L ex. 560) fur die Berechnung der Gestime”. Griinwedel, dem zwei andere, umfang- 
reichere Ausgaben dieses Werkes — eine davon mit iiber 1 000 Blatt ~ vorgelegen haben, ver- 
offentlichte daraus ein Kapitel „Die Sternschnuppen des Vaidurya dkar po'*, und zwar wegen dor 
teilweise recht anstoftigen Stcllen mit einer lateinischen Ubersetzung, in der „Festschrift fiir 
Eduard Seler*, Stuttgart 1922, S. 129—146. Zwei andere tibctische Schriften, die sich mit 
dem Inhalt des Vaidurya dkar po befassen, sind erwahnt im Verzeichnis von SchmIdt*Bdht« 
lingk unter Nr. 47^ und 473- Ein ahnliches Buch ist „Dcr Rost fortschaffende Vaidurya, ein 
Kommentar zur Berechnung der Gestirne** ( skar risis kyi bstan bcos baidur g,ya sel), in einem 
gleichfalls von CJybikov in Lhassa erworbenen Exemplar 473 Blatt umfassend. 1 689 ) Diese Hal- 
tung wird fiir die Leiche absichtlich geschaffen, da doch auch Buddha so von der Erde geadbleden 
ist. Deshalb wird auch sein Tod stets entsprechend dargestellt. Besonders dier s^dliche Bud- 
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dhlsmus kennt eine ganze Reihe von zum Teil riesigen bildhauerischen Darstellungen des „Ein- 
gehens in das Nirvana', wie z. B* in einem Grottentempel auf Ceylon (siehe: Bettany und 
Douglas, Die groSen Religionen des Orients, russische Ausgabe, Moskau 1899, S. l8l), wo wir 
die Figur des sterbenden Buddha auf einem riesigen Altar sehen. In Pegu, Birma, findet sich eine 
andere 60 m lange Skulptur (von Hesse-Wartegg, Die Wunder der Welt). Auch in China soil 
es solche Riesenstatuen aus alter Zeit geben, wahrend fiir den Lamaismus Darstellungen des ster- 
benden Buddha als Figuren unsers Wissens bisher nicht nachgewiesen worden sind. Die Pose hat 
auch cine eigene Bezeichnung, der „Schlaf oder das Lager des Lowen", tib. sen gei hal ba, Lex. 
1274, 478, mong. nrsa/ang-un In Tsongkhapas „Stufenweg zum Hell" wird sogar der 

Rat erteilt, sich in dieser Stellung nlederzulegen, wahrschelnlich, um bei plotzlichem Tode so 
einzuschlummern wie elnst der Buddha. 1690 ) In der mongolischen Aussprache, da nach 
Skizzen 469 angefiihrt; tib. dar Icoi, Lex. 620. — - 1691 ) Sklzzen ebenda. — 1692 ) In 
andem Fallen findet man solch eine Darstellung auch auf einem Brettchen mlt einem Schutzdach 
daniber. Diese Ausfiihrung erinnert sehr an unsere „Marterln" im Gebirge, — 1693 ) Die uns 
schon bekannten Kangllng, rkan ^/in. Lex. 73 • a trumpet made of the human thigh-bone used in 
temples; also in travelling to keep off evil-spirits; mongolisch werden sie cirniigen hiiriye, Mark- 
knochen-Blasinstrument, genannt, — 1694 ) Diese Kegel chen, deren Namen ich nicht erfahren 
konnte, ahneln sehr den ts^a ts^a. Lex. 1019, die gewohnlich aus reinem Lehm geformt werden 
und schmucklos sind, hochstens einige rohe, ornamentale Linien zelgen. Manchmal werden sie 
auch in besonderen holzernen Pressen oder Stempcln hergestellt, in die Figuren von Gottheiten 
und Embleme elngeschnltten sind (Bimbajev. Mongolisch-Russisches Worterbuch, S. 172). 
Diese Kegel chen findet man oft in groBer Anzahl auf den Gesimsen und Vorspriingen der grofien 
Tschorten, von denen sie gewissermafien Minlaturgebilde sind, wenn auch in sehr gedrungener 
und abgeplatteter Form. Im Sanskrit heiBen sie saheaka (Edelsteinmine, S. 24. Anm. 2, wo 
auch noch die tibetische Form $3 ts^a angegeben ist, die ihrerseits in Lex. 1264 wieder als 
is^a is^a miniature images of Buddha and Boddhisattvas [von Chandra Das gesperrt] and also 
Chaityas stupa, mc^od rtenj cast in moulds* bcschricben werden). Sind diese Kegelchen 
oder Figuren von der Hand eines im Rufe der Heiligkeit stehenden Lamas mit Hilfe der oben 
crwlihnten Stcmpel verfertigt, so heiBen sie tschagtsa, ts^a, BlbL Buddh. XXII, S. S9» 
Anm. I, von p^ya^„ Bezeichnung fur „Hand" bei hochgestellten Personen (Schmidt, Gram- 
matik der tibetischen Sprache, 287, Lex. 830), — 1695 ) Palomnik. S. 303, vollstandiger yer 
pa Ika ri, Lex. 1143: name of a sacred mountain in Yerpa about ten miles from and to east 
of Lhasa. Von der Zerstiickelungsplatte fur die Leichen ist dort aber nicht die Rede. Die 
^Geographic Tibets" erwahnt die Urtlichkeit nicht, dafiir aber eine Grotte g,yer ba zla ba p^ng, 
in der Padmasambhava religiose Betrachtungen angcstellt haben soli; a. a. O., S. 28. 
1696 ) Diese in der lamaistischen Welt sehr gebrauchlichon Bewirtungen der Geistllchkcit mit 
Tee heiBen man ja,, Lex. 952: wdrtlich: viol Tee oder Tee fur vielc: tea given to the assembled 
monks on the occasion of a religious service. Die Mongolcn sagen dafiir mandsa oder man^dsa, 
— 1697 ) Palomnik, S. 350, ebenda 351 eine Abb. des Steins; p^a boh ¥a. Lex. 8l6: name 
of a monastery situated on a huge rock north of Lhasa; p^a boh aber ist ein grofier Felsblock, 
in diesem Falle also der tafelformigc Stein fiir das Zcrschneiden der Leichen, der dem Kloster 
den Namen gegeben hat. 1698 ) Palomnik, S. 35^- — 1699 ) Angefiihrt nach der Ubersetzung 
in Skizzen 471, 1700 ) Mit diesen ,,27 Sternbildern" sind die Konstellationen bezeichnet, 

die der Mond nacheinander zu durchlaufen hat und die nach den astrologischen Anschauungen 
aller Vdlker auf das Menschenleben von ausschlaggebendem EinfluB sind. Sie heiBen bei den 
indischen Astrologen mk^aira, tib. riyu skar. Lex, 316, „die ursachlichen Sterne". Ihre Sanskrit- 
namen im einzelnen (fiir 28 Konstellationen, da in spaterer Zeit der Genauigkeit wegen noch 
eine hinzugefOgt wurde) findet der Leser in „Das Licht des Ostens", S. 234, im Rahmen der 
Abhandlung von L. Woitsch: ^Ober die Astronomie der Inder." Die tibetischen Bezeichnungen 
der mk^atra oder „Mondhiuser", wie sie auch genannt werden, sind aufgezahlt Lex., a. a. O., 
die chinesischen mit Angabe der betreffenden Stembilder in europaischer Bezeichnung bei 
E. Hauer in ,iDas TsSen-tzS-wSn" in „Mitteikngen des Seminars fiir Orientalische Sprachen 
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zu Berlin*, Jhrg. XXVIII, Abt. l, S. i8. Wer sich fiir den Sternglauben der Inder interessierl, 
der ja im Lamaismus sein Abbild hat, sei verwiesen auf: „Das grofie Buch der Nativitatslohre 
(Brhat Jaiaka) des Varaha Mihira.** Nach der englischen Ubersetzung von N. Chidambaram 
Iyer ins Deutsche iibersetzt und bearbeitet von Wilhelm Wulff, Hamburg 19^5* ^99 S., 2 Tafeln 
und mehrere Figuren, meist Horoskope. — 1701) Diese Silbe, horreht p^at geschriebon, findct 
sich am Schlufi mancher mystischen Formeln, z. B. Huth, Die Inschriften von Tsaghan Baisih, 
S. 6. Im Lex. 819 finden wir die Erklarung: is a very powerful and efficacious ejaculation used 
in mantras for the destruction and suppression of evil spirit (was auch fiir unsern Text zulrifft 
„das Gluck des ,Pat‘, das vor dem Herrn des Todes, den bdsen Gcistcrn und den iibrigcn 
bewahrt**) . . . rationally p^at is the classification of things according to their primary nature. — 
1702) Tib. ^nod sbyin (nach Griinwedel), Lex. 754* Gottheiten und Damoncn, die besonders auf 
Bergpassen hausen. — 1703) Namlich: Vipasyl, Krakucchanda, Sikhi, Kanakamuni, Visvahhu 
und Kasyapa, denen wir schon fruher begegnet sind. — 1704) Vollstandiger ^lud ts^ab. Lex. 259, 
eine Art Loskaufopfer, das bdsen Geistern dargebracht wird; mong, dsolik, — 1705) Skizzen 
473- 1706) Also die Lehre vom Bardo, die wir wiederholt und ausfiihrlich behandelt haben. 

Eine ausfiihrliche Darstellung der lamaislischen Anschauungen liber den „Zwischcnzustand‘* ver- 
mittelt das Buch von W. J. Evans-Wentz, The Tibetan Book of the Dead; or the after-death 
experiences on the Bardo Plane, according to Lama Kazi Dawa-Sarndup's English rendering. 
London 1927. 
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Beschiitzer 13, 15f., der Lehre, der 
Religion, des Glaubens 145. 250. 
283. 311. 

Beschworungsformeln, -mcthoden 
217. 224. 348. 360. 362. 
beseelte Wesen 249. 

^Besieger der Feindo" 277. 
Besprengung mit Wasser 185. 
Bestattung eines Toten 248. 399 ff. 
Betrachtungen 223. 

Betragen dcr Monche 214f. 353ff. 
Bett 388. 

Bettelmonche, Betteln 165. 198. 

225. 302. 

Bettelnapf 302. 

Bevolkerungszahl der Kloster 376. 
Bewegungen, rhythmischc 320* 
Bcwirten der Geistlichkeit 403. 
Bhadrakalpa 103, 

Bhairava 61. 

Bhairava-Tantra 177, 
Bhaisajya-Devl 69. 

Bhaifajya-Guru 68 f. 

Bhavacakra 14. 60. 151. 

Bhik§u 199, 201. 

Bhutan 183. 308. 346. 

Bibel 307. 343. 

Bigtse 250. 

Bilder 68. 85. 96. 100. 134. 142. 

220. 286. 301 f. 

Bilderverchrer 244, 

BimbisSra 367, 

Biographien 173i 177f. 180. 186. 

189f. 237. 310. 357, 

Birma 6, 197f. 340. 343. 
Bishamon 113. 

Bittgebete 266. 

Biwakplatze 301. 

Blase der Tschorten 36. 159. 162* 
163ff. 217. 

Blasebalg 385f, 

Blauer See 69. 

Bleichsteiner, Dr. 

Blmde 302. 


Blumen und Blumenschmuck 19.64. 
76f. 89. 102. Ill, J 35. 146. 149 
154. 163. 205f. 244. 273. 282. 289 
292.296. 300.312. 330. 
Blumentcmpcl 113f. 124. 128. 131 
133. 136f. 140. 

Blumentempel: Klassiker-Halle 
136f. 1451 301. 305. 
Blumentempel-Sutra-Halle 141. 
Blut 264, 330, 365. 370. 383. 392. 
Bo-bi Fu-jeh 76 ff. 
Bo-bi-tien-huang 76. 

Bobi 76. 

Bodhi 4f. 8. 38. 84. 198f. 239f. 

263. 266. 350. 375, 

Bodhisattvas 5. 17, 19 f. 58, 74. 76. 
81.88. 112f. 122, 189ff. 193, 197. 
229, 233. 246, 252, 261 . 268. 283. 
287 ff, 297. 300. 326. 350. 
Boerschmann, Prof. E. 6. 

Bogdo 179, 

Bogdo-in Dsam 141. 

Bohtlingk 273. 

Bolschcwismus 9. 

Bon (Bon) 17. 165. 181. 206. 224. 

298. 301. 368. 374. 

Botanik 364. 

Bra (bras) 7, 16L 
Brabung 80, 232ff. 271, 398. 
Brahma 18. 367, 
hraii 379. 

Brandopfer 317. 
brang 76. 

Branntwein 148. 241, 

Brechmittel 373. 

Brennstoff 387. 395. 

Bretschneider 364. 

Brigung oder Brikhung 183f. 
Brockhaus, F. A. 274. 

Bromton 182, 191, 

Bronze 141, 147, 150, 265. 
Brotkorn 251, 392, 

Briicke 66, 127. 

Brug 183. 

Brugbar 183, 

Brugmad 183, 

Bmgpa 183 f, 

Brunnen 257 f. 

Brustlatz 395. 

Buchar 9, 

Buchdrucker 217. 

Bucher 19. 41. 8L 171, 175, 212. 

245. 300i 342. 350, 

Biicher, astrologisch© 400. 

Bucher, heilige 167, 

Biicher^ liturgiache 121* 

Buchen medizinifche 68, 381, 



Bucherverzeichnisse aus den tibe- 
tiscben Klostern 340. 
Buchreligion 249. 307. 343. 
Biichsenmacher 303. 

Buchstaben, tibetische 296. 
Buddha 2. 8. 11. 19. 69. 103. 154. 
172f. 177ff. 197. 201. 209. 216. 
223. 227 f. 239f. 244 ff. 250. 262f. 
267. 272. 275f. 283. 286. 291. 
299f. 316, 326. 343f. 366f. 396. 
Buddhad^kinl 234. 
Buddha-DarsteUun5fen40. 135.162f. 

187. 267. 273. 

BuddhagaySi 6. 

Buddhahaltun^ 149. 318. 352. 355. 
Buddha-Juttger 198. 367. 

Buddha, lebender 75. 227 f. 
Buddha, Lebensbeschreibun^ des 
275. 345, 

Buddha-Lehre 5. 191. 296. 
Buddha, Reich des 63. 

Buddhas 23. 68. 158. 217. 249. 
252. 287. 350. 

Buddha Sukyamuni 172. 179. 199. 
251. 271. 

Buddhas der drei Zeiten 205. 260. 
Buddhas der zehn Lande 314. 
Buddha-Sohnc 284. 

Buddhazustand 228. 247. 283 312. 
Buddhismus 1. 2. 9. 14, 18. 58. 68. 
79. 99. llOf. 140. 1711179. 182. 
1841 196fl 216. 222fl 227fl 
233. 235. 243fl 247. 249. 267. 
308. 3121 317. 319. 338hF. 3441 
351. 357. 384. 390. 396. 
BuddhismuSt chinesischer 79. 87. 
112. 3111 

Buddhismus iu Deutschland 339. 
Buddhismus, hohere Dogmatik 349. 
Buddhismus, Geschichte 6. 
Buddhismus^ indischer 204. 340. 
Buddhismus4apanischer87.1 13.31 1. 
Buddhismus* sudlicher 350. 
Buddhisten 76* 106. 111. 243. 342. 
Buddhisten, orthodoxe 315. 

Budi 61. 

BuHel 142. 145. 147. 

BHhue 310. 

*bui*i i«r. 

Bumba 7. 21. 109. m 296. 347. 
Bumkhang 47. 159. 1661 
Burchau 316. 

BSrgermebter, erster 213. 
Buirlateu 10. 16. 174. 186* 2^* 255, 
274 308. 361, 364. 366. 376* 384* 
Buie 185. 209 m 2701 388. 
Butou 144. 177. 341. 


Buttcn 2571 389. 

Butter 91. 113. 133. 216. 218. 222. 
228. 240. 2561 264.273 f.277.281. 
286. 288. 292. 295. 297. 300. 373. 
380. 383. 386. 3931 400. 
Butterfest 32.91.94. 142. 170.216. 
249. 251. 2691 274. 277 ff. 281. 
284f. 290ff. 298. 301. 303. 328. 
Butterkunstwerke 85. 274. 281 . 283, 
2831 289ff. 296fl 301. 
Butterlampchen40ff.52.61.90. 1 10. 
123. 133ff. 146. 1491 169.217.222. 
149.255.2721274.278.281 1290. 
2961 301.328.387.394 
Buttertee 257. 353. 

Caitya 4. 18. 246. 

Cakra 54, 

Cakrasamvara-Tantra 177. 
Cakravartln 211 276. 329. 
Calcutta 339. 

Canda 276. 

Candrakirti 176. 

Ceylon 4. 6. 1971 339. 343. 
Castren, Alexander 363- 
Cha 211. 

Chalcha'-Mongoleu 236. 

Chara Choto 340. 

Charakteristik, Normalisierung, 
Definition, Quintessenz 349. 
Chara-Tanguten 377. 

Chassidim 307. 

„Chez les Lamas de Siberie** 366. 
Chiang ching yuan 103. 

Chicago 345. 363. 

China, Chinesen 6. 11. 15. 58.791 
871 101. 103. 111. 124 167f. 
181. 183. 197. 231* 238. 2401 
286. 298. 308. 311. 318. 3391 
343, 3451 364. 366. 379 1 385. 
391. 393. 395. 397. 399. 
ching 79. 

Chin t^ing t*ang 28. 

Chin wa sze 28* 

Chirurgie 61. 363. 367. 370* 
Chi^-wa 130. 

Chokimai 314, 

Chongschim hodhisato 57 f. 
Chongschim Bodhisattira 195. 
Chor des Kierus 217, 
Chorin**Bur}aten 365, 

Choto mandal 24* 
aristentum 1961 202. 269 1 280. 
338* 343. 

Christus 307. 343* 

Cbronikeu 279. 

Chubllghan^u Beje 227* 


Churul 79, 

Chutuktu 229. 237, 369. 
Cintamani-Kleinod 22. 35. 61. 70. 
Citipati 314. 

Cioisonne-Broschen 381. 

Csoma de Koros 347. 359. 
Cybikov 3. 36. 38. 48. 53, 91. 93. 
100. 124. 132. 148. 1731 177. 181. 
189. 194 214. 216. 2201 230. 
232f. 234. 2701 274. 2821 302. 
347. 358. 3601 370. 396ff. 403. 

Dagoba 4. 

Dagpo Lhadsche 357. 

Dagsched 20. 326. 

Dakin! 324. 

Dalagha 384. 

Dalai Lama 3. 24 57. 791 91. 152, 
194. 202. 213. 216. 229. 2331 237. 
245. 340. 391. 397f. 401. 403. 
Damaru 12. 225. 

Damkha 397. 

Damonen 4. 8, 17. 60. 145. 148. 
195. 208. 224. 228ff. 2331 250. 
252. 261. 276. 292fl 304ff. 308. 
310. 317. 317. 322. 324. 403. 
Danbi Donme 10. 21. 
Danksagung an die Buddhas 267. 
Danschik- oder Dangsuk-Mandal 
239. 

Dao-Tai 279. 

Darachatsche 175. 

„Darbringung der Waschung** 266. 
Darstellungen, tanzkultische 307. 
Darstellungen, theatralischc 308. 
Dartsog oder Dartsok 170. 401. 
Das, Sarat Chandra 160. 177 ff. 
178. 182. 184. 199. 201. 215. 270. 
309. 313. 315. 341, 367. 396. 
David-Neel, Alexandra 125, 177. 
180. 191.221.245.252.270.274 
317. 357. 

Debel 212. 

Deckelschlager 254. 

Dejang 17. 152f. 158, 

Dekan 81. 361. 

Demon (Buchtitel) 190. 

Demon Dancers^* 311. 

Demtschi 218f. 

Demtscfaog 39, 63. 

Deng-Lung 157. 285. 

Denodsum 343 f, 

Dergfe 181 f* 345* 

Destination 394. 

Deutsches Japan-Institut, Berlin 6* 
Devap&la 19. 

Deva 18. 
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Devi 250. 

Devotionen 33. 246. 

Dharani 10. 68. 186. 233. 246. 267 f. 

273. 278. 328. 348. 359. 372. 
Dharmacakra 52, 80. 82 f. 156. 
Dharmak%a 5. 272. 

Dharmakirti 176. 

Dharmaraja 15. 250. 
dhatu 63. 

Dhrtarastra 13. 113. 

Dhyana*i21. 211. 271. 
DhySlnibodhisattva 37. 57. 264. 
Dhyanibuddha 51. 280. 287. 
Diademe 187. 

Diag-nose 363. 369. 

Diamant-Sau 229. 

Diamantsitz 51. 
„Dickbauch-Maitreya^* 31 1 f. 
^Dictionary of the World Curren- 
cies*" 399. 

Diebstahl 203. 374. 388. 

Dienst am Toten 401. 

Digug 61. 

Dimamedbai Od 348. 

Dingfri Langfgor 183. 

Dingwa 204. 

DlpamkaraSrljud-na 192, 

Dipaikara 47. 52. 59. 285. 
Diskussionen und Disputationen68. 

93. 312. 351 f. 338. 355. 357 ff. 
Disun-sundi 89. 

Disziplinaraufsicht 13. 

Do 359. 

Dobdob 216. 

Dogmatik 314. 349. 358, 

Dogpa 220. 

Dohring, Karl 6. 

Dokschit 20. 250. 326. 

Dolch 293. 330. 382f. 

Dolkar 235. 

Dolma 235. 

Dolshang 235, 

Dombi 89. 

Dombiheruka 89. 
Dondub-Rintschen 175. 

Donir 218. 

Donkalmuken 274. 

Donnerkeil 19. 61 f. 183f. 234. 254. 

276. 322. 

Don-Tschod 282 f. 

Doppeltrommel 225. 

Doramba 361. 

Dorbdten 236 f. 

Dordsche 12. 85. 233. 240. 254. 300. 
Dordsche-legpa 149. 
Dordsche-Pagmo 110. 229. 235. 
Dordsche-tegpa 233. 
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Dordschetschang 62. 

Dordschi Dandschinow 397. 
Dorleg 39. 337. 

Dorren von Fleisch 392. 
Do-tschod 47. 113. 133. 

Drachen 12. 35. 51. 54. 60. 67. 97. 
100. 102. 104f. 107f. 126.128. 144. 
155. 158. 273. 287. 289. 330. 366. 
Drei Elemente des Daseins des 
Buddha 245. 246. 

Drei Erhabene Kostbarkeiten oder 
Drei Kleinodien 179. 199f. 203. 
239. 246 f. 261 ff. 266. 324. 403 f. 
„Dreikorb"" 343. 

Drei Sonnen 172f. 

Dreizack 99. 110. 224. 

Drilbu 12. 255. 

Druckverfahren, lamaistisches 188. 

229. 279, 346. 
dsad pa 4. 

Dsaghuratu 315. 

Dsasak-Lama 218. 

Dschagar-na tschen dschad 5. 
Dschalbai Jum 347. 

Dschaltsab 51. 

Dschaltsabdsche 172. 

Dschaltsan 11.14. 37. 41 . 65. 67. 70. 
80. 82. n2ff. 120. 127. 131. 139. 
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Dschama 1*28. 217. 256f. 259. 292. 

317. 328. 331 f. 

Dschamba 48f. 77. 

Dschambal (Dschampal) 110. 
Dschambal Njingbo 28^ 
Dschamdschang Bodhisattva 178. 
Dschamdschang-Schadpa 190. 
Dschamgon 39. 

Dschamjang-kunsig 106. 110. 
Dschamjang Schadpa 8. 93. 279. 

333ff. 358. 

Dschampal 106. 

Dschamsarang 2651. 330. 

Dchanba 368. 

Dschangtschub-Od 192. 
Dscharung Khaschor 5. 166. 
Dschatschen tschoddschud 191. 
Dscha-Tschod 282 f. 

Dschatschung 175. 

Dschebtsunba 93. 
dsched 183. 

Dschedtschad 398. 

Dschemba Fo 49. 
Dsche-rin-po-tsche 51. 
Dschigdsched 61 ff. 65. 79. 177. 250. 
Dschigmed Namkka 272. 283. 
„Dschii tschodpa** 282. 

Dschilkhor 23. 


Dschinsseg 317. 

Dscho, Dscho-Tempel 47 ff. 52ff. 

56 ff. 69. 94. 185. 187. 

Dschobo 56. 

Dschodbon 287. 

Dscho-khang 49. 

Dschomonang oder Dschonang 183. 
229. 311. 

Dschonnu Dongdug 367. 

Dschowo Atwa 175. 192. 
Dschowo-dsche 192. 

Dschowo Midschod-dordsche 19. 
Dschud 233 f. 251. s360. 347. 
Dschudba-Amne 336 f. 
Dschud-khang 114. 124. 126f. 148. 

! Dschud-mad 124. 

Dschudschi 367 ff. 371. 

Dschugdo 215. 

Dschug-mar (byug dmar) 281, 295. 
Dschugpa no. 

Dschungatschbddba 274. 

Dsinda 358. 360. 

Dsoddang s. Gandschir 
Dsogtschen 182. 
dsokiyat 4, 

Dsula-in Chural 273. 

Dsiin 392. 

Dsungarei 236. 308. 

Dugpa 183. 

Duftopfer 89. 

Duinkhor 140. 

^Duk-dschuba"* 328. 

„Duk dschu tsa shi'* 328. 
Dukhang 13. I5f. 83. 

Duldui 58. 

Dulwa 345. 347. 

Dundub Rintschen 357. 

Dundu Churul 231. 

Dung 158. 385. 393. 396. 
Dunganon 53. 152. 

Dungdung 16. 

Durtod dagpo 63. 110, 314. 
Diisang 270. 

Dutreuil de Rhins 399* 

Diitschi Khorlo 360. 

Dvipa 203f. 262. 

Ebeslin-li Cron 375. 

Edelstein 94. 109. 214. 260. 287. 
297. 300. 

Egetschi Degiiil 250. 

Ehe 339. 382f. 394. 

Ehreng^te 318. 

Ehrettr gottUche 242. 

Ehrenpforte 153. 324. 

Ehrentafcl 50. 

Ehrwurdiger, HochwSrdiger 206. 



Eid 336. 

Einascherung 400. 

Einsiedler 2. 223. 237. 326. 333 ff. 

335 f. 403. 

Ekstase 307. 321. 

Elefanten 4. 13. 44. 263. 288. 296 f. 
323. 

Elefanten-Kleinod 22. 

Embleme 11. 120. 394. 
Emigranten, kalmiikische 341. 
Emtschi 69. 

Encrgie, weibliche 20. 61. 63. 
Enthaltsamkeit 372. 397. 
Entsagungen, vierzig 185. 
Enzyklopadien 103. 233. 

Erbfolge 237. 

Erdeni-Dsu 194. 

Erlik tonilghan Oilediiktschi 250. 
ferh-lo-jeh (6rh-lo-yc) 130f. 219. 
Ernahrungsweise dcr Tibeter 390. 
Ernte 218. 378. 

Erstlingsweihe 223. 

Esotcrik l96f. 

Esrua 250. 

Essen und Trinken 222. 358. 
Essnapf 380, 389. 395. 

Ethik 190. 201. 335. 338. 348. 360. 
375. 

Evans-Wentz 315. 

Examinatoren 352. 354 f. 
Exerzitien 356. 

Exkrcmente 366. 388. 400. 

Fabaln 6L 132. 149. 

Faden des Glucks 21. 

Fabnen 37. 74. 151. 278. 288. 304 f. 
Fakultaten 140, 194. 213. 351. 359. 
361. 

Fakultit der Maditationen 114, 
Fakuli^t» mediztnische69. 348. 361 . 
Fakultat der Mystik 127. 

Fakttltat, phibsophische 214. 348. 
357, 

Fakultat fur kanonische Schriften 
348, 

„Falle** 293. 

Falscbgeld 398, 

FamlUenkbim 382, 387 i 402 ff. 
Famllle des Refomatori 23B. 
Fantxe 4^. 

Farbenkombinatioaen 32, 16Di 24 1 . 

Fasten 199, 223. 270, 35L 
Fa tW 79, 

Feea 17, 233f, 283. 292, 

Feen I- 345. 

Fegefeuer 315, 


Feiern, kultische 217, 270, 326. 
„Feier der Paramita 358. 

Feiertage 248 f. 269 f. 302. 

„Feinde des Glaubens*‘ 314. 317. 

326. 330. 

Fcldarbeiten 218. 

Felle 146. 386 f. 

Fcng-Yu-hsiang 279. 

Fenster, blinde 34. 65. 82. 115. 

120. 126. 131. 139. 153. 156. 
Festlichkeiten 151. 221. 272. 303. 
305. 393f. 

Festschrift fur Potanin 332. 
Fest-Verharrende 311. 

I Fetischismus 245. 

Fett 241. 370. 373. 392 ff. 
Feudalherren, geistliche 218. 

Feuer 92. 161. 385. 388. 
Feuer-Drachen-Jahr 275. 

Feuerwerk 170. 273. 

! feurige Henne 174. 

I Fiebererscheinungen 373. 

I Field Museum 363. 

I Figuren, indische 308. 

I Filzjurten, -zelte 237. 378. 

Findeisen, Dr. Hans 365. 
j Fisch 21, 87. 108. 269. 286. 

1 Fische der Seligkeit und des Vor- | 
teils 87. 

Fischmuster 117. 150. 

Fleisch, Fleischnahrung 220. 256. 

301 f. 373, 380, 390 ff. 

„Fleisch und Blut dcr verhaBten 
Feinde" 266. 

Fleischwerdung 181, 186. 

Fliederart 37. 

Flote, Flotenspieler 255. 290. 297. 
Fo-Kultstatten 377. 

„Folge Oder Herkunft der dog- | 
matischen Prinzipien Buddhas** ' 
1 180, 

^ Foucaux 345. 

1 Fragen an den Gelong-Kandidatcn 
: 211 . 

i Frage- und Antwortspiel 353 f, 

* Franckc> Prof. A. H. 172. 182. 

229, 270. 

Frauentracht 221, 370. 380 ff, 394. 

» Frau, himmliche 250* 

Frau mit dem weiBen Schirm 278. 
Frauen-Kleinod 22. 

Frauenkloster 229, 

Frcjdcen 81. 

Freudenhimmel 181* 

Freund der Tugend 179* 193. 374, 
Friedbof 242, 401. 

Frisuren 380 f* 394. 


Frommigkeit 278. 

Friihlingsfest 302. 

Fu-jeh 75 f. 89. 

„Fundamentaleigenschaf t, W esen** 
349. 

„funf Elemente** 280. 
Fiinf-Gipfel-Berg 76. 
fiinf Konige 149. 232. 
fiinf Pfade 248. 

fiinf plotzliche Krankheiten 373. 
„Funf Schriften*' 358. 
fiinf Schutzgottheiten 109. 

„fiinf Sternchen" 398. 
fiinf siindhafte Taten 200. 
Fiinf-Terrassen-Berg 166. 
fiinf Vorschriften 201. 

„Funf Wurzeln'* 358. 

! „Furchtbare'‘, vgl, Gottheiten. 
Fufibekleidung 319. 

Gabelflinten 146. 

Gaben, irdische 282. 

Gabenherren 2. 79. 198. 200. 208. 

213. 221 f. 248. 256. 308. 

Gabet 175. 

Gabtschu 174. 

Gabun 213. 

Gadong 233. 

Gagdsche 272. 

Galdan 80. 179. 181. 183. 189. 402. 
Galdan Jul 283. 

Galerie 94ff. 104. 116. 123. 301. 

318. 352. 355. 

Gaile 370. 373. 393. 

Galsang Tubdan-wangtschug 333. 
Gandharva 18. 

Gandschir 1 1 . 35. 56. 60. 66. 70. 80. 
82f. 95. 98. 102. 107. 115. 120. 
127 f. 131f. 134.137.140.144. 158. 
Ganges (Gauga) 341. 
gar-tscham 311. 

Garba 221. 

Garmanga 398. 

Garungsprodukte 394, 

, Gase 370. 373. 393. 

, Gatschen Gakolma 18, 
i Gattenwahl 382. 

1 Gattin, mystische 224. 

Gattinnen der Gompos 320 f. 
Gautama siehe Buddha. 

Gautier, H. 27. 

Gazellen 11. 391, 
dGe-Idan 372. 

Gcbetbuch 254, 

Gebete 165. 180. 189. 207f. 222, 
241. 249. 251, 266f. 273. 275. 302, 
310. 351. 353. 355. 387 f. 402ff. 
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Gebetsbretter 31. 33f. 40. 107ff. 
167. 247. 281. 

Gebetsfahnen und -wimpel 45. 58. 
75. 85ff. 112. 131. 135. 144.146. 
151. 167. 170. 221. 387. 389. 
Gebetsglockchen 49. 

Gebetshalle, Grofie 253. 
Gebetsmasten 278. 

Gebetsmiihlen 52. 54 ff. 59 f. 93f. 
93f. 96ff. 101. 104f. 1 12. 138. 141. 
143. 156. 158. 165f 246. 260. 278. 
375. 401. 

Gebetspapiere 169. 
Gebetsscharpen 135. 

Gebetsschnur 33. 43. 52. 64. 154. 
165. 199. 212. 235. 246. 253. 297. 
320. 325. 352. 355. 

Gebetstafein 52. 

Gebetstonnen 54. 105. 

Gebetstuch 66. 126. 139. 143. 
Gebetszepter 251. 

Gebetszylinder 55. 158. 165. 
Gebieter iiber das Leben 265. 
Gebko 13, 90. 207. 215ff. 219. 

253ff. 287. 289. 299. 321. 355. 
Gebraache^ indische reUgios© 291. 
Gebrauche, schamanistische 384. 
Geburt eines Kindes 248. 383. 
394. 

Gedachtnisfeicrn 272. 404. 
Gcdenkstein, -tafel 18. 133. 141. 
Gefahrt der Zauberformeln 233. 
Gegenfrag© 353. 

Geheimunterricht der Arzte 368. 
Gcik 216. 219. 256ff. 

Gcister 208. 218. 292. 305. 324. 
387. 403. 

Geisterbeschworer 225. 
Gelsterkonlg 230. 

Geistlicbe, niedere 208. 
Geistlicher, inkarnierter 333. 
Geistlichkeit, lamaistische 196. 
201 . 

Gekor-Lama 215. 

Gelbe Kirchc 41. 60. 76. 80. 104. 
172ff. 177. 179ff. 182. 184. 186. 
I90f. 193f. 201 f. 216. 223 ff. 229. 
234. 247. 250f. 264. 272. 277. 311. 
348. 357. 360f. 376f. 393. 

Gelber Flufi 231. 379. 

Gelber Mann 186. 

Gclbmutzen 172. 177. 186. 310. 
Geld 113. 354. 393. 397 f. 

Geleg Palsang 173. 

Gelehrte 171. 217. 220. 313. 333. 

336. 342. 357. 
Gelehrtenwetttreffen 351. 
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Gelong 157. 176. 185. 200ff. 210ff. 
218. 222. 241. 271. 279. 349. 354. 
358. 366. 

Gelongma 235. 

Gelubde 185. 198f.200f.206.208ff. 
213. 222. 235. 239. 253. 265f. 
291 f. 316. 324. 328. 351. 358. 
Gelugpa-Lehre, -Kirche siehe 
Gelbe Kirche. 

Gemalde 109. 134. 141. 287. 
Gendun 201, 

Genien 124. 261. 263f. 277. 292. 
Genii loci 17. 86. 

Genjen bzw. Genjenma 199. 202. 
Geographie Tibets 39. 172, 
Georgi, A. 202. 

Cerate, kultische 2f. 141. 212. 222. 
251. 303. 

Gerste 264. 281. 291 f. 386, 392 ff. 
Gerstenbier und -wein 393 f. 
Geriist 288. 290. 

GesammelteWerkel87fi 193 249. 

309. 314. 336. 396. 

Gesange 331. 336. 
Geschegtscham-Tschorton 162. 
Geschichte des Buddhismus in der 
Mongolei 172. 174. 181, 272. 
279. 360. 

I, Geschichte der Weihehandlung** 

10 . 

Geschmacksempfindung 370. 372. 
Gesetze der Tangutcn 378. 
Gesetze, weltliche 222. 
„Ge8etzcsbanner der Westlichen 
Religion'^ 45. 

„Gesetzes-HaF‘ 351. 
Gesetzesmantel ^4. 352. 
Gesetzeslama 217. 359. 

Gesetzes- oder Religions-Halle 79. 
Gesetzes*** oder Religionshiiter 17, 
Gesetzes** oder Rcligiona-ZeUe bzw. 

-Winkel 93. 

Gesko 215* 

Gesundheitslehre 362. 374. 392 f. 
Gesundheitspolizei 388. 

Getranke, berataschende 185. 394. 
Getsul 185. 208ff. 211 f. 271. 331. 
349. 358. 

Gewalt, magische 295. 
Gewandung, geistiiche 184f, 204, 
210f. 319. 349. 
Gewissenserforschung 271. 

Gherzi, E. 27. 

Gift 370. 397. 

Glasfenster 145. 285 f. 381. 
GIaskugeln45.9l. 135. 148.150.218. 
Gliederung, hierarchische 199. 


Gliedmafien, menschliche 293. 
Glockchen 19. 31 f. 117. 138. 143f. 
212. 240. 251f. 260.264. 266. 282. 
288. 

Glocken 35. 50, 56. 112. 116. 129. 

141. 143. 168. 170. 

Glockenberg 168ff. 

Glockenturm 26. 

Gliickszeichen 35. 

Gliickwiinsche 205. 211. 240. 
Golddach-Tempel 25. 28 f. 34. 36. 
39f. 43.46ff. 52f.65. 121. 133. 148. 
i 167. 176. 259. 281. 284f, 299ff. 
304. 317. 384, 

Goldschrift 67, 

Golstunskij 189. 

Gombo-Dordsche 334 ff, 
Gombo-Dordschei-Tscham 332, 
Gompa 218. 

Gompo (Gonpo) 16. 62 f. 250. 316. 
321 ff. 

Gong 147. 217, 

Gonkar 250. 

GonkKang 13. 15. 

Gonlung 181. 

Gonpo-tschagdugpa 62. 

I Gontschog Danba-'Rabdscha 279. 
Gontschog Dschigmed^Wangbo 
279. 

GorocanH 23. 

Gott des Reichtums 113. 

Gott des Todes 266. 329. 

Gott der Unterwelt 278. 

Gott der Weisheit 15. 57. 110. 
Gotter, vorbuddhistische 115, 

123. 

Gotter- und Damonen^Phantas-* 
magorie 226. 

Gotterdarstellungen 3. 15, 19. 51. 
67. 69, 76, 109, 144, 167. 241 f. 
249, 292, 387. 402, 
Gotterdienste 10. 13. 23. 79. 84. 
86. 106. 143, 185,207ff,2l0,212f. 
215E 220, 234. 237. 240. 243, 
246, 249ff, 264i 259i 2631, 270. 
272, 275. mi 282. mi 327, 
341, 348f. 351. 355f, 
^>G6tterhaus des festcn FuBcs“ 80. 
132. 

Gdtterhimmeb Gotterparadies 51, 
172. 

Gotterhiitten 296, 

,,GotterIand** 340, 

Gotter -Versammlungs**Tempel 
(Halle) 93f. 1040. 109, m 284. 
318. 

Gotterwelt, hrahmimiicli^ 2SS, 



Gottes- oder Gotterhaus 10. 16. 
106. 278. 296. 

Gottheit des langen Lebens 78, 
Gottheiten 12. 15. 17. 20. 38. 51 . 57. 
60. 62. 69. 78. 86.88. 110. 113. 
I23f. 140. 147ff. 167f. 172. 179. 
182. 197. 208.217.228.230.233 ff. 
237. 246. 249 ff. 264 ff. 278. 286 f. 
291 ff. 296. 305. 310. 316f. 319. 
322ff. 326. 329ff. 340. 346. 394. 
397. 401. 404. 

Gottheiten mit giitigem Antlitz 
20. 292. 

Gottheiten, autochthone 140. 147. 
149. 233. 

Gottheiten, damonische 148. 197. 
Gottheiten, furchtbare 20. 51. 60. 
62. no. 148.208.250f,264ff.278. 
286 f. 292f, 316f. 319. 323f,330f. 
404. 

Gottin 62. 234. 237. 246. 
GraberatraBen, chinesische 48. 
Grabstatten 162. 166. 

Grade, gelehrte 338. 357ff, 

Grade, hdhere, der iibersinnlichen 
Weisheit 183* 

Grammatik 202. 341 f. 359. 
G^dhrakutaparvata 5. 

Grenard 

Grenzlander, chmesiach-tibetischc 
33Z 

griechiach**onentalische Kirche 219* 
„Grofier Schwarzer** 62. 123.250. 
316. 

der „Gro0e Zweite** 75. 
GroBlamen 237. 321* 
Grundbegriffe der buddhistischen 
Lehre 358* 

^Grundlajpen der achtgliedrigen ge** 
heimniivolien Instruktionen** 37 1 . 
Gnindrege! dea Daseins 372. 
Grundatelnie^ong 9* 
Grundverbote, funf 199, 

Griine Tm 19. 235f. 

Grunwedel, A. 3. 140. 160. 198* 
237* 309. 

Gtthyasamiiia-Tantra 177. 
CkMpmbha 9. 

Gimtaiig Diiil^^^doEme 336, 
Gnrnm. 

Gnsehri Tseh3dsche 335* 

„giuiter Herr, der Vollatreeker einer 
Strafe** 316. 
lha 105* 

H»airtracht77* 122, 204. 2B. 318. 
m 380ff. 


Hain, Heiliger 93. 113. 

Hain von Lumbini 4, 

Hakenkreuze 256. 

Hakennoten 255. 

Halbmond 36. 105. 162. 165. 
Haltung, moralische, der Monche 
184, 

Handeklatschen 264. 319. 353 ff. 
Handel, Handler 27. 218. 333. 385. 
389 f. 394. 

Handlungen, kultische 148. 215. 

218. 246. 270. 278. 282. 293. 404. 
Handsteliungen 69. 

Handschriften und Holzdrucke 1 72. 
Hangebilder 286. 

Haretiker 205, 

Hauptlinge 378. 

Hauptsutras der Monchsdiaplin 176. 
Hauptteil des Tanzes 321, 
Haupttorma 299. 
Hauptversammlungshaus 181. 

I Haus, Wohnung, Jurte 379. 
Hausaltare 394. 

Haus der autochthonen Gotter 137. 
145. 

Hauskapellen und -tempel 9. 
Hauskaplane 208. 223* 

Haus oder Tempel der Mystik 124, 
Haus- oder Tempel-Opfer 113. 
Haus- und Zclt-GeistUche 220. 
r Haus der Tanze 318. 

Hausidol 388 f. 

Hayagriva 250 f. 278. 

Hayden, Sir Henry 400* 

Hayward, R D. 298, 

Hedin, Sven von 10. 396. 
Heilgottheiten des Lamaismus 68. 
I Heilige 7. 12, 17. 20. 22. 38. 41 f* 
52. 76. 78. 151. 172f* 179. 181. 
184. 187. 191. 200. 237. 242. 
249. 261* 270. 286. 310. 316. 
329. 340* 

„HeiIige und Hexer'* 252. 
Heiligendienst 272. 
Heiligenfiguren 88 f. 273. 
Heiligenkalender 270, 

Heiligcr Stein 132. 

Heilkunde 68f. 225. 362fi 367ff. 
375. 393. 396* 

Heilmittel 10. 48* 69* 77* 242. 282. 

363ff. 369* 372f* 391. 393. 
Heiratslustige 382 f. 

Hebmateriid 386. 

Hdilebarden 143* 147. 151. 
Henker 203* m 
Herd l^f* 

Herden 223* 387* 


Herkunft, niedere 203. 

„Herr, Grofier kostbarer" 51 ff. 
„Herr der Gaben** 351. 

„Herr der Lehre, der Religion** 
232. 329. 

„Herr des Todes** 110. 403. 
„Herren des kalten Hains** 314. 
„Herren des Leichenackers** 314. 
319. 

Herrscher, der wilde 250. 
Herrscher der Drachen 404. 
Herrscher des Hades 327. 
^Herrscher iiber Krankheit und 
Tod** 316. 

Herrscher der sieben Planeten 403. 
Herrscher der Taten 232. 
Herrscher des Todes und der Un- 
terwelt 60. 

„Herrscher der Wunschgebete fur 
einen heiligen und guten Wan- 
del*‘ 264. 

Hevajra-Fakultat 16, 

Hierarchie des Lamaismus 202. 
Hilfsdisziplinen der buddhistischen 
Wissenschaften 176. 

Hilfsmittel zum Fortschaffen von 
Unreinheit und Lasterhaftigkeit 
314. 

Himmelsbewohner 262. 277. 324. 
366. 403 f. 

Himmelsjungfrau 265. 278. 
Hinayana 6. 197. 233. 339. 343 f. 
349f* 

Hindernisse, achtzigtaiusend 403. 
Hingabe irdischer Dinge 282. 
Hinwerfen 248. 

Hirsch 132. 146. 330. 

Hirschkuh 52. 66. 71. 83. 120. 127. 
300. 

Hirten 208. 220. 223. 318. 380. 383, 
Hochschulen 351. 

Hoch-Tibet und Bewohner 383 f. 

389. 391. 

Hochzcit 395. 

Hof der Gelehrsamkeit 113. 319. 
Hof der Sutra-Erklarung 103. 
Hohlen 243. 

Hollen 14. 141. 197. 209* 251. 273. 
315* 326, 

Hdltker, P. Georg 339. 
Hommuschel 21. 23. 

Horoskop 161, 220, 248. 401. 
Hsiau-dja-toa 78. 

Hua-miao 141. 

Huang-ho 237. 377. 379. 

Hua-sze 132, 

Hua sze ching t^ang 140. 
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Hiibotter, Prof. Dr. med. et phil. 
363. 

Hue 175, 

Huhn 14. 

Hui-hui 333. 377. 

Hunde 91. 129. 146. 169. 301. 305. 

387 ff. 402. 

„hundert Opfer^* 282. 
hunderttausend Bilder 171. 
„Hunderttausendige“ 347. 
hunderttausend Lehren des Pan- 
tschen Tschodsche 187. 
hunderttausend LehrendesTschangf- 
dscha Chutuktu 188. 
Hungerg-eister 14. 55. 251. 273. 
Hum 55. 

Huo Fu 227. 

Hut, breitrandiger 147. 149. 185. 
212. 302. 

Hiiter des Feldes 63. 

Hiiter der Lehre 61 . 63. 145. 230 ff. 
Hiiter der mystischen Geheimnisse 
186. 

^Hiiter der Statte'* 328. 

Huth, G. 172. 174. 181. 189. 194. 

279. 360. 

Hwaschang (Hoschang) 31 1 f . 320. 
327. 330 f. 

Hymnen 88. 172. 194 f. 239. 249. 
253. 255. 263. 273. 278. 328. 

Igtscha 358. 

Ikeda, Dr. C. 340. 

Ikonographen 217. 

„Inbcgriff der zehn Fahigkeiten'* 

280. 296. 

Indian 5f, 24. 38. 180f. 192,224. 
229. 313. 329. 340 f. 343. 390. 
393. 399. 403. 

Individualismus, abendlandischer 
226. 

Indra 12. 18 f. 276, 367. 
IndravarmS. 276. 

Inhaber des ersten Sitzes 152, 
Initiationen 191. 

^Initiations lamaiques*' 177. 180, 
Inkarnationen 75. 171 f. 201. 227 ff. 
233 ff. 237 f. 240. 260. 318. 333. 
352 f. 356. 400. 

Insehriften 32. 34. 50. 66 f. 71. 83. 
85. 89. 95 f. 108. 118. 121. 135. 
139. 141. 143 f. 153 f. 156 ff. 162. 
164 f. 

Instrumental arztiiche 364. 372. 
Iran 400. 

Irriehrer 275 f. 

Ischi-Dordschi 369. 


Islam 111. 196. 319. 340. 377. 
Isvara 11. 250. 276 ff. 

Isvaradhara 276. 

Iteschelev 13. 

Jab-Jum 20. 

Jahr, zyklisches 404. 
jahresmerkmale 404, 

Jahreszeiten 269. 311. 

Jahrmarkt 301. 

Jakgendo 380. 

Jaks 288. 301. 303. 321 f. 330 f. 

381. 385ff. 389. 391 ff. 395. 
Jambudvipa 262. 

Jambu-FluB 21. 

Jamen 304. 

Jangtse-kiang 377, 399. 

Japan, Japaner 15. 76. 87. 111. 
197. 286. 308. 311. 317. 339f. 
343, 345. 397. 

Jarlung Namdschal 176. 

Jarna, Jarna Kalen 270 ff. 275. 
Jartschod 271. 

Jaschke 222. 

Jake Char a 62. 250. 

Jeke Chural 79. 

Jeke Tarnitschi 230. 

Jerba-Lha 402. 

Jidam 63. 

Jige dug 55. 

Jina 248, 

Jinaputra 283 f. 

Jddo-Schulen 339. 

Joguren 379. 

^Journal Asiatique'* 342. 

^Journal of the Asiatic Society of 
Bengal** 184. 

Journey through Mongolia and 
Tibet 379. 

Juan schi k*ai 80. 

Judische Feste und Riten 111. 269. 
399. 

Juichimen-Kwannon 58. 

Jum 63. 351. 

Jutogba Jondongonbo I. u. II. 367 f. 
Juwelen speiende Ratte 113. 

Kabtschu 359. 361. 

Kabum 187. 

Kadampa 182f. 191. 193. 310. 
Kadampa gongma 182. 

Kadampa Njing 182. 

Kadampa ssarpa 182. 
Kadampa-Schule 176. 191. 
Kadschud(-pa) 180. 182. 184. 311. 
K*aHeng^:lb 111. 

KSlacakra 16. 140. 


Kaldan Dschamtso 80. 

Kalender 269 f. 272. 

Kalmiiken 5f. 10. 79. 173f. 186. 
188. 206. 236. 296. 303. 308. 341 . 
376. 394. 

Kalog 222, 

Kalsang 103. 

KamalaBila 312. 

Kambo-Bakschi 231. 

Kambodscha 340. 

Kamel 242, 303. 

Kanakamuni 250. 

Kandschur 41, 103. 176f. 206. 215. 

233,251 ,344ff. 349.351 .358ff.362. 
KW 158, 220. 

Kangling 225. 321. 329f. 

Kang-hsi 173, 

Kanon 185. 233, 343ff. 348. 
Kan-su 29. 242, 318. 397. 

Kapala 148. 

Kapilavastu 5. 18. 

Kapital- und Kursivsehrift 341. 
Karamba 360. 

Karba 221. 

Karma 181. 183. 185, 

Karmadakinl 234. 

Karmapa 183f, 229, 
Karma-Wirker, koniglicher 183. 
Kartenbild 26. 

Kartschag 3. 

„Kartschus8um** 393. 

Kase 218. 273. 393. 

Kasteiung 223. 

Kttsyapa 250. 343. 

Katechismus> Buddhiatischcr 244 f. 
343. 352, 

Katharina die GroBe 236. 
katholische Kirche 175. I96f. 29L 
Kaufleute, mohammedanbche 303. 

384f. 392. 394. 

Kazi Dawa-Samdup 315. 
Kebsweiber 384. 

Kellioten 219. 

„Kern der Lehre** 270. 

Keule 110. 322. 

Kha 398. 

Khabatschan Jodpa 375* 

Khadak 10,20f.36f.42f.45,5lf.57f. 
60,64. 74ff.77,86ff.90f. 104. It If, 
122f. 126. 129. 134f, 139. I42f, 
145. 147Bf. 151. 154. 16Bf. 2l4f. 
249. 260. 267. 28Di 285. 319. 
321 f. 328 f. 353. 387. m 
Khadub(dsche) 5L 172. 174. 177. 
KhSdubdsche 172i 
Khagang 398. 

Kham 178. IBI. 310. m 
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Khampo brw. Khampo-Lama39.76. 
94. 1 5 1 f. 1 57 f . 1 62. 1 75. 204. 2 1 3 f . 
218f. 254 f. 259f. 279f. 298f.304f. 
318. 321 . 323. 333. 352. 354, 363. 
Khan 15. 

Khandhoma 334 f. 

Khangf 16. 166. 

Khang-tschod 113. 
Khanlobtscho'-ssum 15. 

Kharssil 58. 

Khatmandu 5. 

Khatvamtsessum 99. 

Khora 47. 159. 165. 247. 285. 
Khorba khorlo 14. 

Khorlam 159. 164ff. 285. 

Khorlo 54. 

Kianjrtschag 31. 33 f. 39. 167. 247. 
Klen-lunj? 173. 377. 

Kirche, athiopische 307. 
Kirchenlchrer* lamaistische 19. 

172 f. 187. 

Kirgisen 381. 

Kinlov 362. 

Kissen 166. 254. 282. 318. 
Klan^becken 231. 252. 

Klarmetten 255. 259. 323. 

Klassi^ niedere 104. 
Klassiker-Haller Grofie 29. 48. 65. 
79f. 83. 90f. 94. 106. 108. 123f. 
I27ff. 150. 252i 256ff. 284f . 287. 
29(1 291 L 300. 318. 325. 355. 
KWhlunir* ^eistlicho 185. 212. 303. 
380. :m2. 394. 

Klemod von Odiy^na^ Grofies 182. 
Klemod dea Heeresbcfebishabcrs 22 
Kleinod <ies orhabenen Rosses 22. 
Kleinod des Rades 21. 
KleiiHKiien-Rad oder -Zylinder 55. 
Klerns mt 201. 278. 3561. 
Kioster, Frauenbesuch im 302. 
Kloster^ chinesisch-buddhistische 
166. 

K16ster» kslmukische 
Kl6»ter,ni0n}^olisch*b«rittlkche3(^. 
Klosteramter, j^eistUche und welt- 
Ikhe 213. 

Kloatorarbciter nnd -handworker 
218. 

Kloilerebrofitk 39. 96» 124. Zi7> 
Klosterdmckerei 99. 18B. 346. 364. 
Klosterkantlei 2171, 222. 336, 
Klostarliiideraien 92* 218. 
Klostcrregelis 214. 129, 222. 349* 
Kloitemdbukn 356, ^0* 
ICIo^ert&nx«r 316, 

Klostertor 159, 164, 30L 
Knoeben m. 370, m. 393. 402. 


Kobo Daishi 340. 

Kochen 391. 393. 396. 400. 

Kocher 147. 256. 334f. 

Kokosnufi 23. 

Kolonisten, chinesische 378. 
Kommentare 356. 366 f. 

Konfuzius 80. 

j Kongrefi-Bibliothek in Washing-ton 
188. 

Konig des Todes 315. 

Konig der vier Himmelsrichtungen 
151. 

Kontroversen 106. 113. 284. 319. 
351 ff. 358ff. 

Kontschog (und Zusammen- 
setzungen) 174. 184. 316. 347. 
Kopfbedeckung 43. 51. 60. 76. 146. 

212. 216. 260. 264. 319. 327. 382 
Koppen, C. F. 202. 309. 
Kordag-Dschalbo 230. 

Korea 101. 340. 343. 

Korlo Dompa 177. 

Korwa 5. 

Kosmographie, buddhistische 24. 
Kostiime 287. 319. 329. 

Kot 386. 391. 

K‘ou-t'ou 167. 169.247.260.323. 

325. 353. 355. 380. 384. 388. 
Kovalevskij, O. 192. 347 f. 

Kozlov, P. K. 8. 340. 

Krafie, magische 280. 295. 403. 
j Krakucchanda 250. 

1 Krankhoiten 211. 242. 251. 324. 

I 351. 362. 366. 368. 370ff. 403. 

I Krauter,heilkraftige27.330.365.296. 

I Kriyatantra 251. 

„KnstallspiegeI . . 181. 

Krone 77. 89. 113. 122. 264.287. 

289. 297, 322. 330. 

Kriige 353. 389. 394. 

Kriippei 263. 

K^etrapala 63. 

I Kuan shih yin 58. 

Kviche 48. 79ff. 127. 129f. 220. 
I 256ff. 284. 300. 391. 

I Kuchen 288. 292. 

! Kiichengott 129. 

I Kuda 18. 
i Kuftin, B. 63. 

' Kuh 286. 393 f, 

Kake Choto 335. 

Kako-nor 69. 3T7. 379f. 
KttUbauten und Kultetatten 1 f. 4. 
6, 25. 65. 79. 93. 123f. 128. 136. 
141 ff. 225. 281. 342. 377. 400. 
KuitffMfenstinde 1 . 3. 8. 12. 40. 44f. 
75. 78. 87ff. 109. 111. 121. 146. 


148f. 165. 187.230.239.241.252. 
255. 330. 336. 

Kultkleidung 320. 

Kultsprache der Lamen 317. 
Kulturarbeit der Klosterbewohner 
26. 160. 269. 307. 338 ff. 344.356. 
365. 378. 382. 385. 

Kultus, lamaistischer 3. 23. 68. 175. 
207. 224. 243f. 265.281. 308.310. 
317. 322. 324. 326. 344. 

Kumbum 2. 3. 7. 10. 13. 16. 25. 27, 
34. 36. 38. 40 43. 53. 60. 63. 69. 76. 
79. 80f. 83. 93. 106. 115. 123ff. 
130. 140f. 148. 151 f. 157.159. 162. 
164ff. 168. 170f. 175. 188. 198.201. 
206. 208. 212ff. 220f. 230f. 234, 
237f. 249. 251 f. 272ff. 279. 285. 
288. 298. 301 . 303. 305. 307. 310f. 
314. 31 6 f. 319. 321. 327. 332. 342. 
345. 348. 351 f. 361. 376 f. 394. 
397. 

Kumbum-Bach 25 ff. 124f. 137 164. 
301. 

Kumbum Dschamba Ling 29. 171. 
Kumbum-Karte 25. 93. 96. 98. 104. 

123. 127. 129. 151. 165. 168. 
Kumbum, KUma 27. 

Kumbum, Landschaft 26. 

Kumys 394 f. 

Kunda 286. 

Kunga 86. 
kunsig 106. 

Kunst, Kunstler 146. 150. 217. 315. 
382. 396. 

Kuntschen Dschamjang-Schadbai- 
Dordsche 333. 

Kuntschen Karmapa Rolpai Dor- 
dsche 37. 

Kupfergeld 45. 386. 

Kupferschild 139. 143. 253. 265. 
386. 395. 398 f. 

Kuppeldenkmaler 2f. 28. 39. 166. 
181. 

i Kiirde oder Kiirdiin 54, 

Kuren (Heil-) 369. 

Kurgane 4. 

Kurimdo 240, 

Kunik 18, 

Kursivschrift 342. 

Kuna-Gras 88. 

Ku-schu 124. 

Ku^Inagara 5, 

Kwannon 87. 

Ky5to 76, 

La-*lang 130. 

Labbe 366. 
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Labrang 3. 8. 16. 29. 78. 93. 166. 
190. 279. 310. 332 ff. 335. 340. 
345. 358. 361. 

Labri 45. 75. 84. 91. 103. 146. 
Labtschi 183. 

Labtse 168. 

Ladakh 382. 393. 399. 

Laden 303. 389. 

Laien 165. 200. 203. 208. 238. 313. 

384. 396. 

Laimbrai 334. 

Lala 161. 

Lamaismus If. 4. 8. 20. 25. 31. 
49. 53 f. 57. 60. 75. 79. 87 f. 103. 
106. 109ff. 123. 125. 140. 160. 
167. 171 f. 174. 176f. 179. 182. 
186. 197 f. 201 f. 206. 210. 216. 
225ff. 228f. 233f.236.243ff.249f. 
270. 278ff. 291. 293f. 296. 302. 
307ff. 311. 314f. 319. 326.33^5. 
338f. 343. 345. 347f. 350. 359. 
362. 364. 369. 372. 376 f. 390. 
393. 396. 399 f. 

Lama-Opfer 179. 267. 278. ! 

Lamaorchester 260. 328. 
Lama-Tempel, mongolische nnd 
burjatische 311. 

Lama-Tempei, Petersburger 292. 
Lama tschenpo 180. 
Lama-Wohnungen 91. 124. 127. 
212. 220. 280. 

Lamdon 192. 

Lamdschi tsobo namssum 190. 
Lamen 12. 68. 81. 88. 91. 93. 127. 
131. 137, 145. 161 f. 165f. 170. 
I79f. 199, 201. 213. 218. 221. 
228. 242. 253. 279. 302. 351. 
356f. 360. 362. 365f. 369. 377. 
401. 404. 

Lampe 23. 150. 282. 285. 394. 
„Lampendrache*' 285, 

Lampenfest 270. 272. 
Lampenmonat 273. 

Lamrim 190. 193. 194. 360. 

Lam rim chen po oder Lamrim- 
tschenpo 187. 192. 360. 

Lamrim Tardschan 180. 

Lamrim tschungngu 191. 

Lamtso 190. 

Land der Graser 171. 301, 375. 
Landsmannschaften 16. 255. 277. 

295. 376. 

Langdarma 192. 

Langpotsche oder Langtachen 296. 
Lantsa-Zeiehen (Schrift) 32, 34 f. 
49. 55. 59. 95, 98, 101. 1171 
1591 163. 281, 342. 


Lanre 147. 380. 383. 

Lao-ye (Lo-jeh) 130, 

Laternen 285. 301. 328. 

Latse 167f. 278. 281. 389. 

Laufer« Prof. Dr. Berthold 345 f. 
3631 370. 

Laufer, Dr. med. Heinrich 362. 
368. 

Lazaristenpatres 175. 
Lebensbeschreibungen 174. 176. 

186. 310. 348. 357. 

Lebensmittel 277. 386. 390. 
Lebensrad 14. 68. 70f. 300. 328. 
Lebewesen 184. 251. 267. 325,387. 
Lederpeitsche 169. 256. 258. 260. 

298. 354. 380. 385. 

Leere 184. 190. 248. 351. 
Legba-Dschamtso 124. 

Legenden 39. 182. 310. 366. 
Legschad-Njingpo 190. 

Lehre 3. 21. 68. 76.86. 116. 124. 
176. 179. 191. 193. 213. 218. 
244. 249. 261. 263. 276. 312. 
343. 351. 353. 358ff. 362. 
Lehranstalten 69. 171. 213. 348, 
356, 360. 

Lehrer 68f. 180. 215. 227. 312f. 
Lehrschriften 79. 357. 359. 367. 
Leichen 241. 265. 399 ff. 
Leichenxerstuckelung 402 f. 
Leinwand 212. 225. 241. 401. 
Leningrad 5. 9f. 346. 

Leprakranke 302. 

Lessing, Prof. Dr. Ferdinand 308. 
„Leuchte des Wcges^* 11. 193, 
Lexikon (tibetisches) 184, 202.206, 
227. 291. 309. 311. 341. 

Lha 271 f. 316. 

Lhajul 340. 

Lhakhang 13. I6f. 59. 106. 278. 
Lhamo 62. 109. 250, 278. 

Lhantab 357. 369. 370. 400. 
Lharamba 234, 361. 

! Lhassa 1. 3. 16f. 19. 53. 69. 70. 
91, 93, 124, 166. 173. 176. 179. 
I86f, 193f. 216. 220. 229f. 232. 
234. 250. 274. 285. 288. 291. 
301. 303. 333. 345. 351. 361, 
392, 397. 3991. 402 f, 

Lhatschd 181. 

Lha-tschod 159. 167ff. 

Lho 183. 

Lhobra 182. 

Lbokha 183. 

Lhungse 204. 

Liang 399- 
I Liang-tachou 27. 


Libationen 395. 

Licchava 276. 

Li-fan-yiian 219, 

Linga 264. 317. 323 f. 331. 

Lingbu 252. 

Lingra Padma Dordsche 183. 
Literatur 76. 173. 215. 222. 249. 
308f. 313. 315, 342. 344f. 358. 
364ff. 368. 377. 

Literatur, europaische 171. 174. 
311. 400. 

Liturgie, lamaistische 262. 

Lobheder 180. 249. 262 f 266. 

273. 278 282. 328. 

Lobpon 313. 

Lobsang 188. 

Lobsang Dagba 195, 

Lobsang Danbii Dschaltsan 69. 
Lobsang Dondub 232. 
Lobsang-Scharab 231. 

Logik 176. 349. 359. 

Lohan 311. 

Lo-jeh 130. 

LokapSla 13. 

London 346. 

Longdol 183. 

Longdol-lama Agwan-Lobsang llKi 
Lotosb lumen 8. 15. 19. 52. 00. 63. 
109. 159. 161. 163. 178, 234, 
239. 242, 265. 276f. 289, 296. 
401. 

Lotsawa 215. 219. 343. 

Lowe 12. 48. 73 f. 77. 81. 162. 164. 
Lowenmasken 333 ff. 
Lowcnstimmiger 29. 39. 
Lowenthron 13. 19. 48. 276. 

Lii 130. 272. 279. 

Lubumge 175. 

Lud 404. 

Lugku 18. 

Lui 130. 

Lui-tsche«Tachod»chong 231, 
Lumbinl 18, 

Lung 246. 

Lung Abiachik 200. 222, 
Luttschiwg-gonaho 19. 

Lua 130. 

Luaaar 27 f. 164. 168. 224. 231, 
301 ff. 363. 

Lussar-Bach 25ff, 170. 303, 

MBf Amban 55, 303, 
Madhyamika-Lehren 178, 184, 358, 
Madscha-tschenmo 109, 

Magadha 19, 182. 230, 
Magier-Umen 170. 185, m 293f, 
306. 316, 320. 324. 367. 
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„Mahabodhi Society** 339. 
Mahftkala 13. 16. 62. 123. 250. 265. 
278. 292f, 317. 324. 316. 321 ff. 
326. 

Mahamayuri 109. 
Mah§.parinirvanasutra 244. 344. 
Maharajas 2. 13. 112f. 276. 
Mahayana 6. 93, 176. 192. 233. 

248. 308. 312. 339. 343 f. 350 f. 
Mahe 330. 

Maitreya 8. 10. 29i 41. 48. 51. 53. 
58. 77. 112. 171. 246. 262f. 283. 
350. 

Ma-khari-Panaka 379* 
Makrokosmos 160f* 

Malereicn 104. 141. 144. 396. 
Mamba oder Manba 69. 

Man 68 f. 

Maxiba-Dataangf 69. 

Mandala 23f. 44. 110. 239. 251 f. 
267. 329. 

Mandorla 135. 163. 
Mandachi-Lhamo 69. 
Mandschu-brang 76. 79. 90. 150. 
Mandschu-Dynastic 80. 

Maadya*! 212. 

Mani n. 55. 247, 40 H. 
Mant-Gakrie 93f, m. I0(H* 
Mani'kbattg 93 f, 96. 98. lOOff. 
104. mi 

Maiii-Lba- oder D»chob«-Khang 53. 
M»»t-Lha**kha»g 52* 59. 

Mani-bu 93f. 159, 166* 
Mant*Maatao« -Wimpel 65. 80. 82. 
91, 114, 123. 125. 137. 

153. 167. I69f, 278. 21K), 387. 
389. m. 402. 

ManMicbS-iCbor .55. 

Maali-khorlci Ktxrba Paaioa 55. 
Mafijugbofa 106, 

Mali|uirl 15, 39. 52. 57, mi Hi 
llOf* 166, 172* I78f* 191, I94f. 
242. 246. 315. 333. :i67. 40:i 
Maujuvuira 109. 

Maajuvajrttsamab 1 10* 

Maakii 
Mania 69. 

Manpa^datsanf 68. 

Manramba 
Mandy 206« 

Maalft m 
Man-litt 3n. 
liar I 82i r 

Mar-braag m 7& 131. IS2L m 
259f. 281* 

m 164* 2»L 304. 
Mai|Ni Lotiam 183* 


Marterwerkzeuge 19. 62. 143. 265. 
Maschi Gegen 249. 

Masken 31. 147. 264. 305 f. 
Massenbewirtung 256. 

Mators 291. 303 ff. 

Matschig Lab don 183, 396. 
Ma-tschu 175. 

[ Maudgaly<\yana 57. 

Me 55. 

Medien 224. 

Medikamente 8. 23. 38, 366. 
Meditation 2, 113. 121. 224. 305. 
Meditations-Sutra-Halle 1 14. 123f. 
Medizin, Medizincr 69. 75 77. 176, 
222. 327. 351. 359f. 362. 364ff. 
368f. 

Medizin-Tempel 76, 79. 

Mcfodij (Methodios) 296. 

I Mehl 327. 386. 39Z 400. 

„Mcistcr des Friedhofs** 63, 3!3f. 
319. 323, 329 f. 

Menschenschadel 12. 19. 23. 61 f. 

110. 139 143. 265. 322. 330. 
Meru 24. I6f. 262. 276. 

Messer 302. 305. 374. 380. 390. 
402. 

Messias des Buddhismus 49. 263* 
283. 

Messinggegenstande 42. 44. 70, 77. 
81ff,90. 115. 120. 142, 144, 146i 
149. 154, 156. 158. 193* 272. 
298. 

Meiallgegenstinde 23. 3L 35* 45. 
52. Ulf, 144 148. 156. 161. 
258* 2fi7. 231 f. 3BL 
Mtlapbysik 349, m. 

Mifto I4L 
Mkbaelif, H. 28. 

Migditma 253* 273. 278. 

Mjurba 3l>7, 

Mikrokoimos I60f. 

»»Mik» Die hunderttausend Ge* 
iingf del** {Milai*Gwrbwm) 335, 
Mtlaripa 182, 223. 310, 3:^4ff* 
Milaripa-Ttcbam 1^2. 

Mikb. Milcbpradukte 228. 273, 373. 
:i93lf. 

Mik Fa 30. 

Mbdtebyl Chuttiklii 5* 39* 172, 
Mtag«Kaii«r 48, 

Mialilar«*Kkiiiodl 22, 

Mkiioiif MMonarty buddbiitiicha 
im 3;»l. 341. 357. 366. 390. 
MMoHi Mliiioiiaiai ebrtftlldbe ! I L 
m 316. 34L m. 
Mobimiiltdasar 29, 196* 230* 318. 
m 377. 391. 


Monche, Monchtum 2. 4, 8f, 11. 
13. 79. 106. 128. 176. 179. 184f. 
196 ff. 200 ff. 204 ff, 208. 21 1. 217. 
219ff. 225. 238f. 255. 308. 312. 

326. 334. 339. 348ff. 359. 364. 
378. 396f. 

Mond 11. 160ff. 262. 275. 286. 292. 
Mongkedschujev 38. 

Mongolei If. 5. 9. 17. 87. 141. 194. 
229. 238. 240. 245. 251. 270. 
274f. 301. 308* 320. 343. 346. 
357, 376. 384f. 388. 396f. 400. 
Mongolen 3.6. 9f. 16. 48. 51.54. 
57 f. 62, 69. 75. 79. 124, 140. 160. 
173. 186f. 206. 230. 235f. 238. 
255. 272ff.298.303.311. 313ff. 

327. 330. 332. 341 f. 361. 369. 
372. 376f. 383 f. 388. 391 ff. 396. 
399. 

Monlam oder Monlam 140. 205, 
324. 404. 

Mopa 223. 

Moral 190. 222. 303. 349. 358. 
Morgenandacbt 208. 251 . 253 f. 351 . 
Morin-Egeschiktu 250- 
Moskau 307. 

Mount Everest 183. 

Mudru 113. 

Miiblstein 386. 

Mu-ju 87. 

Mullen Prof, Dr* F. W, K. 344. 
Mumie 242. 

Mund, offener 401. 

Munzen 133* 167. 381* 397ff. 
Museum des Botanischen Gartens 
zu Leningrad 37, 
Muscheltrompeten 83. 217. 253. 329. 
Musik, Musikanten, Musikinstru- 
mente 23* 217. 255, 259. 264. 
267. 283. 290, 297. 299. 304f, 
307. 3181. 321. 323. 329. 331 f, 
Muskatnusse 23. 

Muskeln 370. 

Mutter*’ 63* 347 f, 

MCitze, gelbe 259f. 298. 302* 333. 
3^1. 

Myaterlen 31B* 310. 334. 
Myflerienipiele 307* 310. 327. 332. 
Mytltker 125* 184. 223. 

Mystiques at ma|pcxerts du Tibet 
!25* 177* 

Myaldidier Metallberg 168. 
mpHicbef Mouogramm 34. 53. 72* 
101, 108* llSf. 125* laOi 1631. 
280* 296* 

Mylbobgie* lamaistbdbe 12. 
Mytbm iudiidier 366. 


m* 
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Nada 7. 
nag 379. 

N^&rjuna 172. 178. 216. 248. 312. 

341. 358. 

Naga 4. 18. 252. 

Nagpo 63. 250. 

Nag-tschu-ka 213. 324. 381. 386f. 
389 f. 392. 394. 

Nahrungsmittel 290. 303 f . 370. 391 f . 
394. 

Nairaiijana 5. 

Nalanda 216. 

Naldschorpa 225. 

Namkha Dschaltsan 181. 

Namssa 250. 

Namtar 173f. 

Namtschuwangdan 31. 34. 53 f. 59. 
82f. 99. 120. 139. 142f. 154ff. 
159ff. 163. 

Nan-schan 389, 

Nanssum 89. 

Narcotica 396. 

Naro Pantschcn 182. 

Nartang 176. 345 ff. 
Naru-Bantschen-Chutuktu 236. 
Natschung 230. 232 f. 

Nepal 5. 19. 166, 342. 397. 

Nerba, Nirba 215. 

Neujahrsfest 151. 170. 275, 
Neumen 255. 

Ngag"dschi tegpa 233, 

Ngagpa Jum 224. 

Ngagpa 2331 
Ngaramba 361. 

Ngari 192. 

Nga-tscha 143. 155. 

Ngolog 303. 399. 

Ni 55. 

Nidana 14, 

Niduber Odsektschi 57. 
Niederwerfen 165. 167, 247 f, 278. 
282. 

Nirmauakaya 227. 

Nirvana 2.8.20f 125.179.191.193. 
1 95. 1 97 f . 228. 233. 235. 248. 283. 
296. 348. 350. 396. 

Nisvanisa 185. 

^Njammed Tsongkhapa , 
(Buchtitel) 190. 

Njan daba 347. 

Njandag 69. 
njerwa 218. 

Njetang 192. 

Njingma 1821 310. 

Nomaden 305. 380. 394. 

Nom-un Chaghan 250. 

Nonnen 199. 201. 211, 235. 2371 
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Nordost-Tibet 399. 

Novizen 12. 88. 127. 131. 137. 157. 
180. 198f. 202. 204ff. 208. 2101 
220. 2521 2551 2981 301. 319- 
331. 349ff. 353. 355 ff. 360. 376. 
Nyo-i-rin Kwannon 58. 

Obo 168. 384. 

Oboe 321. 

Od-gsal-Tempel 272. 

Odiyana 182. 275. 

Odser Dschamtso 93. 
„Ofenhandlung^* 307. 

Offizien 80. 88. 172. 210. 250. 264 f. 

267. 275. 278. 287. 327. 348f. 
Ohrringe 282. 297. 300. 381. 

Oirat 308. 

Okkultismus 224. 
Okonomiegebaude der Grofien 
Sutra-Halle 114. 129. 

Olcott, H. S. 244f. 

Oloten 379. 

Om mani padme hum 11. 33. 38. 
40. 541 160. 212.246.266 1 309. 
325. 354. 382. 

Opfer und Opferschalcn 22 f. 42, 
44. 881 123. 1331 142. 1451 149. 
167 ff. 199, 217. 264. 2661 273 ff. 
282 1 290ff. 299. 301. 303ff, 314. 
317. 326. 328. 331. 384. 
Opiumgenufi 397. 

Orakel 167. 169. 224. 230. 2321 
Orchcster 23. 121. 217. 290, 318. 
3281 331. 

Ordensdisziplm 1, 9. 55. 180. 185. 
199,201.211.215.219. 237.264. 
348. 358. 361. 396. 

Ordination 198. 2101 
Ordschan Rinpotsche 182. 
Organisation der Kloster 213. 
Ornat 51. 212, 264. 

Ortsgeister 395. 

Otantapur! 192. 230, 

Otatschi, Ototscbi 69. 

Otatschi-in Ssiime 68. 

0-tera lOl. 

Pabong-Kha 403. 

Pad 55. 

Padagogik, lamaistische 349. 
Padampa 183. 

Padma<lfi»kini 234. 

Padmasambhava 15, 177, 182, 230. 
232. 312, 

Paldan Atischa 192. 

Paldan Jcsche 152, 

Pftli 339. 343, 


Pallas 227. 

Palmblatt-Handschriften 207. 340 f. 
346. 

Pamo ^224. 

Panaka 379 f. 

Pa-na-ka*-ssum 379. 
paucMa 212. 

Pander 377. 

Panclita 176, 192, 342. 

Panduk 151. 

Pantheon des Lamaismus 17, 49. 
68. 751 881 109. 158. 171. 179. 
187. 197. 230. 235. 244. 246. 283. 
289. 291. 297. 311, 316 1 340. 
Pantomimen 309 ff. 331. 

Pantsali 212. 

Pantschen Erdeni 202. 229. 237, 
Papageien 391. 

Papier 292. 389. 

Papierkhadak 21. 

Papierdruckc und Schriften 140. 

167. 304. 346. 

Papiergeld 399. 

Papierlaternen 157. 285. 299. 
Papiermasse 296. 320. 322. 
Parallel-Satngha 201. 

Paramitas i77f. 193f. 350. 358. 
Paris 346. 

Parsen 400. 

Partachin Dongmo 458. 

Patra 77. 2041 

Pauken 253. 255. 272. 323. 349, 
Pausen zwischcn den Gotterdien- 
sten 91. -128. 2551 259. 

Pawo 224. 

Pegyai-Lama 221. 

Peitsche 2581 
Pekar 229f. 232f. 

Peking 5.39.63.80. 111.140. 172. 
188. 194. 219. 232. 240. 309. 345. 
377. 

Peldung 242, 

Petersburg 13. 202. 227. 327. 332. 
342. 364. 366. 

Pfauenf edem 44. 58* 64. 71. 771 
109, in. 148. 264. 

Pfeile 90. 1221 142* 146f. 256. 313. 

328. 334ff. 

Phallus 317. 

Philosophies buddhistische 13. 93. 

1761 190. 251. 3121 351. 
Phr^ichedi 6. 

Physiologie 3631 370. 

Pilger 127* 1651 1691 181. 218. 

221. 301 392. 

Piling-gormo 399. 

F6 (Pod) 387* m. 



Polizei, Polizisten 84. 21 5f. 250 f. 

298. 302. 305. 319. 323. 325. 
Polyandrie 383. 385. 

Porzellan 44. 77 f. 148. 220 386. 395. 
Posaunen83. 146. 170.255.273. 290* 
304. 318. 320f. 323. 325. 

Potala 91, 398. 

Potanin 148. 274. 

Pozdnejev, A. M, 8f. 174, 208. 223. 
234ff. 240. 249. 260. 265. 270ff. 
292. 302. 309f. 314. 326ff. 350. 
368 f. 37 If. 379. 397. 
Praexistenzen 377, 

Prajfulpiiramita 184, 347. 
Pramanavilrtika 358. 
PrasaiJgamadhyamika 179. 
Prasanjita 271. 

Pr'asenajit 275. 

Pratimokaasutra 2. 271. 
Pratyekabjiiddha 313. 

Predict, buddhistische 8. 83. 113. 

175. 185. 197. 277. 283. 
Prenjywa 222. 

Preta 14. 55. 209. 251 f. 
Priest^rtum 197. 202. 208. 339. 364. 
Promotionen 359 f. 

Prophezeiung 175. 179. 181, 224. 
231. 312. 

Prozessionen 151. 166. 241. 259 f. 

304f. 307. 321. 

Prufungren 15. 94. 352 f. 
Przewaliki, N. 379. 

Przybyllok* Prof. Dr. E, ^5. 
Puldachung 192. 

P«lo 214. 290. 386. 

Pnrbu 146* 322, 

P«-sa 88f. 

Rabdsehamba 3601. 

Rabdscbung 175, 

Raben 127. 203. 329. 

Rabwl 16* 36, 74. 249f. 260. 262ff. 
Rad 4* 8. 1 1 . 15. 21 . 52. 54. 60,66. 82. 
91, 99, 109. 1261. 140, 144. 146. 
238. 262. 2B3. 28Bf. 2mt 36)0. 
Radeng 191, 

Rahi% 160, 162* 

R^hiilabhadra 34 L 
Rald»cht)»f 334, 

R&|ag|rha oder R^fagriiiat Konzil zu 
343, 367. 

Rakan 311* 

Rakfa 2@5. 

Rakng 1^, 

Ramotiaha 19, 

Rangoon 6, 339. 

Ripa 225, 


Rardscha-gomba 237. 

Rasa 161. 

Rassaprnlnang 19. 

Ratnadakini 234. 

Ratte 14. 387. 

Rauchen 396 f. 

Raucherwerk 23. 88 f. 158. 280. 282. 

321. 328. 387. 

Rauchopfer 142. 170. 

Raupenhelm 214. 287. 352. 354f. 
Regain fiir den Monchstand 176. 

185.200. 217. 263. 345. 358. 374 f. 
Rehe 335. 

Reichel, Dr. E. 27 f. 

Reigen 307. 331. 333. 
Reinigungsoffizien 403. 
Reinkarnation 227. 235. 238. 294. 
Reliefs 30. 129* 142. 296. 
Reliquien 2. 7f. 43. 162. 242. 244. 
340. 

Remdaba 178. 

Remdaba Kumaramati 176. 
Rendantur 129f. 

Rcskiang 224. 

Reuebekenntnisse 266. 

Rezitationen 90. 207. 21 8f f. 223- 252. 

310. 328. 331, 351. 353f, 

Rib 400, 

Rimdamba 357. 

Ringssei 242* 

Rintschen 369 f, 

Rintschen Dsondui Dschamtso 29, 
Riten, Ritual 23* HI. 140. 146. 148, 
168. 172* 177. 179. 182f. 189* 198f. 
* 200. 208f.217.223f.240.243.246, 
248,251. 264.266f.269.273.292ff. 
304, 306. 310* 317. 322, 336. 351. 
359* 384. 395. 400. 402. 404. 
Rit6> Ritod> Ritodpa 223. 333. 
Rock, Joseph F. m. 311. ‘346. 
RockhiU, W. 145. 172. 215, 270, 
274. 245. 379* 

Roko 162. 

Rolpa Dordsche IBB. 

,>roter Branntwein und Wcin** 266. 
rote Damonen 265. 
roter Hcnkcr 265. 366. 

„rotcs Opfer** 304 
Roter Palast 29* 137. 152f, J58.214* 
253* 259. 

RotmiiitzenW* 170*2(^.220.^^31 
m* 277* mit 317* 320. 381. 
RiSekengehartge 3811 394* 
R^pagarbha 277. 

Ruiknd 234* m m. 307, 332* 
Ml 

Rydfaw-SWnte 340. 


Sa-rii (Ssa-rii) 391. 

Saadscha 311* 

Saddharmapundarlkasutra 340. 
Sakti 20. 61. '63. 
sakya 12. 276. 339. 

SSkyamuni 11. 20. 184. 246. 275. 
Sai-to-to-wa, Palast des 114. 131. 
304. 

Saja Pandita 174. 190. 

Salaren 377. 

Samadhi 4. 261. 

Sambara oder Samvara 63. 
^ambhala 11. 140. 

Sambogha 272. 

Samding 229. 

Samgha 1981 201. 211. 239.246. 
Saxnja 3. 230. 

Samsara 185. 193. 199. 209. 247. 
248. 350f. 

Sandelbaum 29. 37 ff, 
SandschaDonpaiDsadpa tschu niji 4. 
Sandscha Dschamtso 401. 

Sangri Khamar 183. 

Sang tegiildcr 11. 

San-lo-jeh 130. 

Sansar-un Kurde 14. 

Sanskrit 34. 340ff. 358f. 363. 
S&ntarakKita 177, 312. 

6s.ntideva 176. 191. 

S&ntirak^ita 15, 

Sariputra 57* 

Sartra 7. 

Sarvapagi 39* 

Schaba 321. 3231 330. 339. 
Schabdang Lhakhang 80. 
Schabdan-Lha-Khang 132. 

Schabi 206ff. 214. 222. 253. 257. 

279. 396. 

Schabbk 212. 

Schad“dub von Tschoni 188. 
Schadclschalen 1 10* 225. 264ff . 322. 
328 fl 

Schafschulterknoohen 1 67 . 

Schakn 44 146* 205. 251. 267. 286. 

290* mi 404. 

Schamanen 17. 307. 364. 384, 
Schambhala 175* 

Scha^mt ^}6. 

Schamtab 204, 

Schanak 327. 

Schandaodba 218, 

Schan-»i 76* 166. 

Schara Kumun 186. 

Schara Malachai-in Schadschin 186* 
Schara M^ren 231 
Schara Schadschin 1^, 

Scharpe (rote) m 321* 329, 354 
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Schauspiel, religioses 308. 310. 333. 
Scheiben 289. 297. 300. 
Scheiterhaufen 266. 293. 331. 
Scherab-Dschamtso 18. 

Sober absangbo oder Scherab sang- 
po 152. 237, 

Scherab tschi paroltutscKinpa 347. 
Schiefner, A. 345. 

Schimmel 151. 305. 394, 
Schindschesched 316. 
Schingmo-Atscho 175. 

Schingsa 237. 

Schingsa-Atscho 175, 237. 

Schirm 109. 1 13. 260. 290.299. 305. 
318. 

Schished 311. 

Schlaf 185. 373. 387 f. 
Schlaginweit, Gebriider 160. 182f. 
270. 340. 

Schlange 1 3 f, 332. 366. 381. 
Schleim 370. 373. 393. 

Schlucht 79. 91. 96. 114. 123f. 127. 

221. 256ff. 298. 301. 

Schmidt, 1. J. 172. 174. 184. 187f. 

201f.249. 273.341. 347f. 
„Schmuck der Erloaung^ 180. 228. 
313. 350. 357. 

„Schmuck der klaren Auffassung'* 
66. 189. 

Schmuckaufsatze 144. 

Schnalzen mit den Fingern 209. 
211. 264 f. 

Schneeland 3. 19. 171. 179, 183. 
190. 192. 195. 308. 333. 344. 353. 
364. 368, 375. 385. 387f, 390. 
Schnupftabak 396 f. 
Schondschintala 276 f, 

Schreve, Rev, 315. 

Schrifttum 8. 54. 79. 172ff, 176. 
187. 189. 191.206.208.213.222. 
230. 240. 255. 259. 270. 274. 279f. 
289. 312. 315. 333.341 ff.352.356. 
359. 363f. 377. 396, 401. 
Schriftzeichen 83. 96. 111. 133. 

138. 143. 174. 401. 
Schuidja-toa 77, 

Schulemann, Dr, Gunther 309. 
Schulo 220, 

Schutzgottheiten des Lamaismus 
62f. 229. 278. 293. 337, 
Schwcin 14. 110. 229. 322. 391. 
Schwert 13. 15. 19. 57. 169. 265. 
297. 300. 303. 323f. 329f. 333, 
380 387 402 

Sechs*SilbJii55.97. 101. 105. 141, 
160. 165. 212. 246f. 278, 280, 401 , 
Segenn3.129.212.250.255.263.273. 
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Sekten 165. 171. 177. 181 ff. 186. 

283. 310. 315. 317. 345. 360. 378. 
Senggei-Ngaro 39. 

Seng-kuan 130. 

Serkhang tschenmo 28. 

Sesamol 228. 393. 

Setkil-ece Turiiksen 372. 

Shab 250. 

Shabmo tadschud 191. 

Shaltschig 61. 

Shalu-Gompa 341. 

Shasser 185. 

Shi 183. 

Shidsched 183. 

Shing 63. 

Shingdschong 63. 

Shingon-Priester 340. 

Shinto 308. 

Shogang 398. 

Shwe-Dagon-Pagode 6. 

Siam 6. 171. 174. 1971296.340.343. 
Sibirien 1. 4, 307. 364, 

Siddha 224. 

Siddhi 239. 

Sieben Kostbarkeiten 21. 288. 296. 
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DRUCKFEHLERVERZEICHNIS 

Atif Seite 89: I,)ombiheruka statt I)ombiheruk. 

„ „ 63; Durtod-Dagpo statt Durtod-Dagno. 

„ „ 341; Gaiiga statt GangiU 

„ „ 341; Ganges statt Ganges. 

„ „ 399: Grenard statt Grenard. 

„ „ 470: Huang-ho statt Huang-Ho. 

„ „ 177: KhorloDompa statt Korlo Dompa. 

„ 187: Lam rim chen po statt Lam rim ch*«n po, 

»» „ 29 «. 76; Mar- bran g statt Marbrang. 

„ ,» 130; Ta lao-ye statt Ta lao ye. 

„ n 213f; Tsoktschen-ichelugo •tattTsoktschen*'Scheiugo. 
„ 213: Tioktsehen^tic he ngu statt Tsoktsehen-Tschengu. 
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bindung mit einer Geschidbte der Lehre. Moakau 
1927 (russis^), 71 S, in KI.-8®. 
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L. R. I und II = Lam rim ten po, der „Stufenweg 
zum HeiPS das Hauptwerk Tsongkhapas, in der 
Ausgabe des mon^folischen Textes und dessen Ober- 
sctzung ins Russische durch Gombo-dschab Cy- 
bikov. I = Lfg. I: Vladivostok 1910. XLVIII und 
284 (mongf. Text), II = Lfgf. II, ibidem 1913. XLI 
(Vorrede) und 294 (ubersetzunff und Anmerkungen). 
(Eine vollstandige deutsche Ubersetzung von II, 
hergestellt unter standi ger Beriicksichtigung des 
mong. Textes und mit einer um das Doppelte vcr- 
mehrten Anzahl von Anmerkungen, liegt im Manu- 
skript z. Z. fertig vor und soil, sobald sich die 
Mittel dazu finden, veroffentlicht werden.) 

Laufer, Berthold, Skizze der mongolischen Literatur, 
in „Revue Orientale“ (Budapest), Jhrg. 1907, S. 165 
bis 260. 

Derselbe, Descriptive Account of the Collection of 
Chinese, Tibetan, Mongol, and Japanese books in 
the Newberry Library. Chicago 1913. 42 S. in 8®. 

Laufer, Heinrich, Beitrage zur Kenntnis der Tibeti- 
schen Medicin. Berlin 1900. 41 S. in 8®. 

Lehrbuch der tibetisdien Medicin = Mongolischer 
Text (^aMyan-u Jiruken) des tibetischen bDad 
risi shin po^ mit paralleler russischer Obersetzung 
aus dem Mongolischen und Tibetischen herausge- 
geben von A. M. Pozdnejev, Bd. I, St. Peters- 
burg 1908. VIII und 425 S. in Gr.-8®. 

Lex. — A Tibetan-English Dictionary with Sanskrit 
synonyms bySaratChandraDas. Calcutta 1902. 
XXXIV und 1353 S. in 4®. 

Das Licht des Ostens Die Weltanschauungen des 
mittleren und fernen Asiens, Indien — China — 
Japan, und ihr EinfluB auf das religiose und sitt- 
lidie Leben, auf Kunst und Wissenschaft dieser 
Lander. Herausgegeben von Maximilian Kern. 
Stuttgart, Berlin, Leipzig, s. a., 597 S. in Lex,-9®- 

Mefodij ( "" Methodios), Die buddhistische Weltan- 
sdbauung oder der Lamaismus und seine Wider- 
legung. St. Petersburg 1902 (russisch). 146 S. in 8®. 

MSuS. Mitteilungen des Seminars fiir Orientalische 
Sprachen zu Berlin* 

Mitllery F. W. K*, Uigurica III. Uigurisdbe Avad^na- 
Brudhstiidke (I - \in), Berlin, Akademie, 1922, 
93 S. in 4®. 

Myth, oder Mythologie - Griinwedel, Albert, My- 
thologie du Buddhisme au Tibet et en Mongolie. 
Traduit de Tallemand par Ivan Goldschmidt (die 
deutsche Ausgabe ist heute sehr schwer erhaltlich). 
Leipzig 1900. XXXVII und 247 in Lex.-8*. 

Olcott -- H* S. Oleotts Buddhistisdier Katechismus, 
neu bearbeitet und stark erweitert nebst Appen- 
dices, Erlauterungen und Glossar von Karl S c i d e n- 
sticker* Leipzig (1908?), XI und 291 in Kl-8®. 

Fsiloiiintk (an emtgen Stellen : B. PaL) - Cybikov, 
Ein buddhsstliKher Pilger an den Wallfabrtsstatten 
von Tibet, Petrograd 1919. X und 472 S, in 4®. 


(Russisch — eine autorisierte deutsche Obersetzung 
dieses Buches ist in Arbeit.) 

Pantheon = Pander, Eugen, Das Pantheon des 
Tschangtscha Hutuktu, herausgegeben von Albert 
Griinwedel, in „Ver6ffentlidiungen aus dem K6- 
niglidien Museum fiir Volkerkunde in Berlin**, I, 
2/3, 1890. 

Reise des Basa-Bakschi = „Der Bericht iiber die 
Reise des Basa-Bakschi von Klein-Dorbot ins Ti- 
beterland.** Kalmukischer Text nebst (russischer) 
Obersetzung und Anmerkungen von A. Pozdnejev. 
St. Petersburg 1897. XVIII und 260 S. in Gr.-8°. 

Schmidt, I. J., Grammatik der mongolischen Sprache. 
St. Petersburg 1831. XII und 179 S. in Gr.-4®. 

Derselbe, Grammatik der tibetischen Sprache. Ibidem 
1839. XV und 318 (320) S. in Gr.-4®. 

Derselbe und O. Bohtlingk, Verzeichniss der tibeti- 
schen Handschriften und Holzdrucke im Asiatischen 
Museum der Kaiserlichen Akademie der Wissen- 
schaften, St. Petersburg. (Sonderdruck 1848.) 
71 S. in 8®. 

Schulemann, Gunther, Die Geschichte der Dalai 
Lamas. Heidelberg 1911. IX und 290 S. in Kl.-8°. 

Skizzen = Pozdnejev, A., Skizzen aus dem Leben 
der buddhistischen Kloster und der buddh. Geist- 
licbkeit in der Mongolei. St. Petersburg 1887 
(russisch), XVI und 492 S. in 8®. 

Die Tempel von Lhasa. Gedicht des ersten Dalai 
Lama, fiir Pilger bestimmt, aus dem tibetischen 
Textc mit dem Kommentar ins Deutsche iibersetzt 
von Albert Griinwedel. Heidelberg, Akademie, 
1919. 92 S. in 8®. 

Thomann, Th, H., Pagan. Ein Jahrtausend buddhi- 
stischer Tenmelkunst. Stuttgart und Heilbronn 
1923. 186 o. in 8®, mit zahlreichen Tafelbildern. 

Trautz, F, M., Japanische wissensdiaftliche Hilfsmittel 
zur Kultur- und Religionsgeschidbte Zentral- und 
Ostasiens, („A8ia Major**, I, Leipzig). 75 S. in 8®. 

Waldsdhmidt, Ernst, Die Legende vom Leben des 
Buddba. In Ausziigen aus den heiligen Texten. 
Aus dem Sanskrit, rail und Chinesischen ubersetzt 

und eingcfiihrt von Berlin 1929. 248 S. 

in 8®. 

Der Weltkreia- Zeitschrlft fiir Volkerkunde, Kultur- 
geschichte und Volkskunde. Im Auftrage der Ver- 
einigung fiir Volkerkunde und verwandte Wissen- 
schaften, Berlin, herausgegeben von Dr. HansFind- 
cisen, Berlin, Museum fiir Volkerkunde. 

Zeitschrlft fiir Buddhismus und verwandte 
Gebiete. Benares- Verlag, Miinchen-Neubiberg. 

Z.f.E. — Zeitadhrift fiir Ethnologie, Berlin. 

ZDMG. — Zeitschrlft der DeutschenMorgenlandischen 
Geselisdiaft. 

Fur die iibrigen zitierten Biidher und Abhandlungen 
finden sidi die naberen Angaben an den betref- 
fenden Stellen. 
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